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... ैदघरमदर्शन' और उसके यशस्वी लेखक के सम्बंध में कई अधिकारी 

* विद्वानों ने पर्याप्त रीति से लिखा है, जो प्रत्तुत ग्रन्थ में यंयास्यान प्रकाशित है | अब 
उससे अधिक कुछ लिखना अनावश्यक है | 

सन्‌ १६५४ ई० में, २! अभ्ल ( + ४2४48 आचार्य नरेद्धदेवजी ने 

बिद्वार-राष्ट्रमापा-परिषद्‌ के तृतीय बार्पिकोत्स डा किया था। समापति-पद 
से भाषण कस्ते हुए-उन्होंने निमनांकिज्ञ मत्तव्य पर किये थे 

._ ““सम्परदायवाद-इस झुग में पन्प नहीं सकती । हमारे <्यष्ट्रीय साहित्य को 
राष्ट्रीया ओर जनतंत्र की शांक्तेयों का प्रतिनिधित्व करना पड़ेगा। किन्तु उसमें यह 
सामर्थ्य -तमी आ सकता -है जब हिन्दी-मराषामाधियों -कीचिल्ताघारा उदार और व्यापक 
हो और जब हिन्दी-साह्वित्य भारत के विभिन्न-साहित्यों को झपते में झात्मसात्‌ करे | 


“यह सत्य है कि सिनेमा, रेडियो और टेलीविजन ने साहित्य के क्षेत्र पर 
आक्रमण कर उसके महत्व को घटा दिया है'। विज्ञान ओर ठेकनालोजी के आधिपत्य 
ने भी साहित्य की मर्यादा को घटाया है। किन्तु'यह असंदिग्ध है कि साहित्य आज भी 
जो कार्य कर सकता है, वह कार्य कोई दूसरी प्रक्रिया नहीं कर सकती | 

“ग्रतीत के अनुभव के आलोक में वर्तमान को देखना तथा आज के समाज 
में जो शक्तियाँ काम कर रही हैं उनको समझना तथा मानव-समाज के हित की दृष्टि 
से उनका संचालन करना एक सच्चे कलाकार का काम है | 

“प्रास्त के,विभिन्न साद्धित्यों की आराधना कर, उनकी उत्कृष्टता को हिन्दी में 
उत्पन्न कर, हिस्दी-साहित्य को सच्रमुच शाष्ट्रीय और सफल राष्ट्र के विकास का एक 
समर्थ उपकरण बनता हमाया-झ्ापका काम है | इस दायित्व को हम दूसरों पर नहीं 
छोड़ सकते | 

उनके इन मन्तब्यों के प्रकाश में इस गअ्ंथ का अवलोकन करने से प्रतीत होगा 

उन्होंने भारतीय बौद्ध सादित्य को कड्टाँ .तक आत्मसात्‌ कस्के एक सब्चे कलाकार 
के दायित्व का निर्वाह किया है। जऔौद्धघर्म झ और बौद्धदर्शन का मार्मिक विवेचन करने 
में उन्होंने बो अमृतपूर्व प्रास्डत्य और कोशल प्रदर्शित किया “है, उससे यह ग्रन्थ 
निस्सन्देह हिन्दी-साद्वित्य में अपने दंग का अकेला प्रमाशित होकर रहेगा । 

अत्यन्त दुःख का विषय है कि यह म्रस्थ आचार्यज्री के जीवन काल में प्रकाशित 
नःहोसका | ग्रन्थ की छपाई के समाप्त होते ही उनकी इहलोक-लीला समाप्त हो 











|.) 


- गईं | निरन्तर अस्वस्थ रहते हुए भी वे इस ग्रन्थ के निर्माण में सदेव दत्तचित्त रहे | 
इसमें प्रयुक्त पारिभाषिक शब्दों की विस्तृत व्याख्या लिखने की सूचना भी. उन्होंने दी 
थी और उनका विचार था कि वह पारिभाषिक शब्दकोष मी साथ-ही-साथ प्रकाशित 
हो । किन्तु नियति के विपरीत विधान ने वेसा न - होने दिया। वे लगभग. चार-पाँच 
सौ शब्दों का हीं भाष्य तैयार कर॑ सके ये कि अचानक साकेतवासी हो गये | झब यह 


_- कहना कटिन दे कि वह कोष-ग्रन्थ कब और कैसे पूण होकर प्रकाश में आ सकेगा | 


| मद्दामहरोपाध्याय परिडत गोपीनाथ कविराब ने इस ग्रन्थ की गवेषणापूर्ण 
* भूमिका तथा माननीय श्री भीप्रकाशबी ने प्रस्तावना और डाक्टर वासुदेवशरण अग्रवाल ने 
प्रम्थकारप्रशस्ति लिखकर ग्रन्थ को सुशोमित एवं पाठकों को उपकृत करने की जो मदती 


- - क्पा की है, उसके लिए. परिषद्‌ उन विद्वदवरों का सादर आमार अंगीकार करती है | 


काशी-निवासी पद्डित जगन्नाथ उपाध्याय मी हमारे धन्यवाद-माबन हैं 
' बिन्‍्होंने आचायंजी की प्रेस्णा और अनुमति से इस ग्रन्थ के मुद्रणसम्बन्धी कार्यों को 
सम्पन्न करने में अनवरत परिश्रम किया तथा आचार्यत्री के सौंपे हुये काम को बड़ी निशा 

से निबाहा है| उनकी लिखी हुई ग्रन्थकर्ता-प्रशस्ति भी इसमें प्रकाशित है। उनका 
सहयोग सदा स्मस्णीय रहेगा | 

काशी के सद्ददय साहित्यसेवी श्रीबंचनाथ सिंह 'विनोद”ः के भी हम बहुत 
कृतज्ञ हैं, बिन्‍्होंने परिषद्‌ के साथ आचायंत्री का साहित्यिक सम्ब्ध स्थापित कगया 
जिसके परिणाम-स्वरूप आचायंबी का यह अन्तिम सद्ग्रन्थ, परिषद्‌ द्वारा, हिन्दी-संसार 
की सेवा में उपस्थित किया जा सका। 'विनोद' जी के सौंजन्य एवं सत्परामशं से ही 
आचारयजी की संक्षित आत्मकथा इस ग्न्य मे प्रकाशित हो सकी | 

बिहार और हिन्दी के नाते परिषद्‌ के परम हितैषी औगंगाशरण सिंह 
( संसदू-सदस्य ) ने आचायजी की व्ग्णावस्था में भी उनसे साग्रह ग्रन्य तैयार कराने का 
जो सतत प्रयास किया, उसीके फलस्वरूप यह अमुल्य ग्रन्थ हिन्दी-जगत्‌ को सुलम हो 
सका | उन्होंने आचार्यजी के निधन के बाद भी इस ग्रन्थ को सांगोपांग प्रकाशित कराने 
के लिए बड़ी आत्मीयता के साथ काशी और मद्रास तक की दौड़ लगाई । आशा है 
कि वे इस अन्य को अपने मन के अनुकूल सर्वाज्नपू्ण रूप में प्रकाशित देखकर 
सन्तुष्ट होंगे । 

प्रन्थकार के अमाव का विषाद अनुभव करते हुए भी हमें यही सान्वना मिली 
है कि मगवान बुद्ध की पचीस-सौंवीं चजयन्‍ती के शुभ अवसर पर यह अन्ध प्रकाशित हो 
गया। विश्वास है कि बिद्ार-राज्य के शिक्षा-विमागान्तगत राष्ट्रमाषा-परिषद्‌ की यह 


श्रद्धांजलि मगवान तथागत को स्वीकृत होगी | 
अक्षय तृतीया ( वैशाख ) ! शिवपूजनसद्दाय 
विक्रमसंकत्‌ २०१३ ( परिषद्‌-मंत्री 
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वृशम ध्ष्याय :: मद्दायान को प्ाघना तथा चर्या १७९-२ १८ 


मद्दावान में खाधघना की नई दिशा--ुद्ध के पुव-बन्म--बुद्धलल--बोघि-चित्त तथा 
बोधि-चर्या--पारमिताझों की साधना | 


है ) 


दृतोय खण्ड (२१९:०३०८) 
| बौब-दर्शन के सामान्य सिदान्त ] 
एकादरा अध्याय ः सूतिका « *. २२१-२५३ 
बौद्ध-दर्शन को मूमिका | ः 
धादुश अध्याय £। काय-कारया सेबस्थी सिद्ध स्त २२४-२०९ 
प्रतीत्यसमुत्पादवाद--क्षणमंगवाद--अनी श्वरवाद -- श्रना त्मबाद| 
ब्रयोदश अ्रध्याय ःः कम-फल्ञ के सिद्धास्त २५ ०-२७» 


कर्मवाद ( शुद्ध मानसिक-कर्म--काय-कर्म--वाकू-कर्म--कर्म की परिपूर्णता--प्रयोग 
और मौलकर्म--प्राणातिपात की आज्ञापनविज्ञप्ति--पुण्यत्षेत्र--अविश्वप्ति-ऊर्म॑ 
देव और पुरातन कर्म--बुद्धि और चेतना--कुशल और अ्रकुशल मृल--शीलबत- 
परामर्श--कर्मफल--कर्म-विपाक के संबन्ध में विभिन्‍न मत ) | 
चतुर्देश ध्ध्याय १ विभिन्न बोद् सिद्धास्त में नियांण का रूप २5८-३०८ 
निर्वाण ( पाश्चात्य विद्वानों के मत--पू्स का मत--योग और बौद्ध-धर्म--निर्वाश 
की कलपना--दृश्धर्म-निर्वाण- निर्वाण का परम्परानुसार स्वरूप--वैमाषिक और 
सौत्रान्तिक मत--अर्सस्कृत के संबन्ध में बंचन--निवीण का मुख्य आकार--निर्वाण 
के झन्य प्रकार--शरवात्सकी का मत-द्वीनयान के परवर्ता निकायों का मत--निर्वाण 
का नया स्वरूप, निर्वाण के भेद )। 
चतुर्थे खण्ड ( ३०९-४६२ ) 
| बोद्द-दशंन के चार प्रस्थान / विषय-परिचय और ठुल्नना ] 
पद्चद्श अध्याय :: पेभाषिक-नय ३९१९०-३७१ 
सर्वोक्तिवाद--सर्वास्तिवाद की श्राख्या पर विचारं-सर्वोत्तिवादी निकाय के सेद-- 
धर्म-परविचय--संस्कृत ( स्ंघ--श्रायतन--घातु ) धर्म-आत्मा और ईश्वर का 
प्रतिषेघ--परमाण़ुवादइ--चक्तुरादि विज्ञान के विषय और झाश्रय--इन्द्रियनवित्त-- 
चैत्--चित्त-वेत्त का सामान्य विचार--चित्त-विप्रयुक्त धर्म -निकाय-समाग--दो 
तमापत्तियाँ--संस्कृत-घर्म के लक्षण--नाम्र, पद, ब्यंजन-काय--त्याय-वेशेषिक 
से वेमाषिकों की तुलना--देतु-फल-प्रत्ययता का वाद ( प्रत्यय--प्रत्ययों का अध्वगत 
एव घर्मगत कारित्रि-. स्थविरवाद के अनुसार प्रत्यय--देत--देतुओं पर सौजान्तिफ और 











५7 ॥ 
सर्वास्तिवादु का मतमेंद--फल ) लोक-घातु--अनुशय--ह्वान्ति, ज्ञान तथा 
दर्शन-दृष्टि | 


:. चोडश अध्याय ४ सौतान्तिक-नय ३७२-श८३ 


सौत्रान्तिक आख्या पर विचार--वेभाषिक से सौतन्रान्तिक का मतमेंद और 
सौत्रान्तिक सिद्धान्त | 


सप्तद्श अध्याय : आय असंग का विज्ञानवाब्‌ १८४-४१४ 
महायान का बुद्ध-जचनत्व--महावान की उत्कृष्या--आवकयान से विरोंध--बोघि- 
तत्त के गोत्र-बोधिचित्तोत्ताद--बोधितक्व का संमार--श्रसंग के दार्शनिक 
विचार--बोधिचर्या--बुद्धत्व (बोधि) का लक्षण--जुद्धत्व का परमात्ममाव--शँकर के 
आह्ममाव से तुलना--अरसंग का अद्वेतवाद -निर्वाण--त्रिकायवाद--बुद्ध की 
एकता अ्रनेकता--उपनिषदों के आत्म-बाद से तुलना--घर्म के तीन खवभाव--श्रात््मा 
और लोक की मायोपम्तता--घर्मों की तथता--लौकिक-अलौकिक समाधि--बोधिचर्या 
का क्रम व स्वरूप--त्रिविध शुत्वता- बोधिपाकिक धर्म--पुद्गलनैरात्य--बोधितल्व 
की दशमूमियां । 

अष्टादशा अध्याय $ वशुबन्‍्डु का विज्ञानवाद ( १ ) [विंशतिक। के आधार पर] 9१५-४२१ 
बाह्मार्थ का प्रतिषेघ--विज्ञप्तिमात्रता--परमाग़ुवाद का खंडन | 
वसुबन्डु का विज्ञाननाद (२) [शुश्ान-ध्वांग की 'सिद्धि! के आधार पर] ४२२ - ४५७ 
'सिंद्धः का अतिपादथ--विज्ञान परिणाम के विविध मतवाद -आात्मग्राह की परीक्षा-- 
आत्मग्राद को उत्प्ति--आत्म-बाद का निराकरण और मूल-विज्ञान--भर्मग्राह की 
परीक्षा--हीनयान के सप्रतिष रूपों के द्रब्यत्व का निषेध -- परमाणु पर विज्ञानवादी 
सिद्धान्त--अग्रतिष रूपों के द्रव्यत्त का निषेष--अह॑स्कृतों के द्रव्य-सत्व का निषेघ-- 
प्राह्म-प्रहक विचार--आत्म-धर्मोपचार पर आज्षेप, समाधान--विज्ञान के त्रिविध 
परिणाम--आलयविजश्ञान--आलय कौ सर्वबीचकता--झलय से लोक कौ उत्तत्ति-- 
आलंबनवाद-- झालय का चैत्तों से संप्रयोग --आलय-विज्ञान की बेंद्ना-शझ्ालय 
और उसके चैत्तों का प्रकार-प्रतीत्यसमुत्याद -- झालय की व्यावृत्ति--भ्रष्टम विज्ञान 
पर शुआ्आन-च्वॉंग का मत--श्रष्टम विज्ञान के पक्ष में श्ागम के प्रमाण और युक्तियाँ-.. 
वीजधारक चित्त--विपाक चिच्च--गति और योनि--उपादान--बीवित, उष्म और 
विज्ञान--प्रति्स॑धि-चित्त और मसण-चित्त--विज्ञान और नामरूप--आहार-- 





(७०) 
निरोध-समापत्ति--संक्लेश-न्यवदान--विज्ञान का द्वितीय परिणाम 'मन--मन के 
झाधय --मन का आलंबन--मन के रुँप्रयोग--अक्लिए मन--मन की सैज्ञा-- 
विज्ञान का तृतीय परिणाम, पड विज्ञान--विज्ञप्तिमात्रता-विज्ञप्तिमात्रता की 
विभिन्न ब्याख्याएँ--विशप्तिमात्रता पर कुछ आज्षेप और उसके उत्तर-- 
त्रिस्ममाववाद--स्वमावत्रय का चित्त से अभेद--अरंस्कृत धर्मों की तविस्वमावता-- 
ब्रिल्लमाव की सत्ता--निःल्वमाववाद | 


ध्रधय-४१२ 
म्राधष्यमिक माध्यमिक दर्शन का ग्रतिपाद्य--सवत: उत्पत्ति के सिद्धान्त 
का खण्डन---माध्यमिक की पक्षद्दीनता--माध्यमिक की दोषोद्धावन की प्रणाली--- 
प्राध्यमिक स्वतंत्र अनुमानवादी नहीं-परतः उत्पादवाद का ख़ण्डन--प्रतीत्य- 
समुत्याद--बुद्ध देशना की नेयार्थता और नीताथ्ंता--संबृति की व्यवस्या--प्रमाण- 
इयता का खण्डन--लक्य-लक्षण का खश्डन--अमाणों की अपरमार्थता--हेतुवाद का 
खण्डन--गति, -गन्‍ता और गन्तब्य का निषेष--अध्वत्रय का निषेघष--द्रश, 
द्रएब्य और दर्शन का निषेघष--रूपादि स्कन्धों का निषेघ--घरड्‌ धातुओं का निषेघ-- 
रागादि क्लेशों का निषेघ--5ंस्कृत घर्मो का निषेष ( संस्कृत पदार्थों के लक्षण का 
निषेघ--संल्कृत-लक्षण के लक्षण का निषेंघ--उत्पाद की उत्पाद-ल्वमावता का 
खण्डन--अनुत्पाद से प्रतीत्यसमुत्पाद का अविरोध--निरोध की निर्देतुकता का 
निषेघ )--कर्म-कारक आदि का निषेघ--प्रुदुगल के अस्तित्व का खण्डन--उपादाता 
और उपादान के अमाव से पुदूगल का अ्भाव--पदार्थों की पूर्वापर-कोटिशल्वता-- 
दुःख की असत्ता--संस्कारों की निःश्वभावता--माध्यमिक अभाववादी नहीं--सर्गवाद 
खंडन--निशल्वमावता की सिद्धि ( स्वमाव का लक्षण--हाज़्यवाद उच्छेद्वाद या 
शाश्वतवाद नहीं ) छंसार की सत्ता का निषेघष--कर्म, फल और उसके संबन्ध का 
घ--बणिकवाद में कम-फल की ब्यवध्या--अविप्रणाश से कर्म-फल की व्यवस्था-- 
कर्मफल की निःश्वमावता--अनात्मवाद ( आत्मा स्कध से मिन्न या अमिन्न नहीं-- 
झनात्मस्िद्धि में आगम बाघक नहीं )--तथागत के प्रवचन का प्रकार ( माध्यमिक 
नाक्षिक नहीं हैं--तत्लामृतावतार की देशना )--तत्व का लक्षणा--काल का निषे६८-- 
देतु-सामग्रीवाद का नि८--उत्पाद-विनाश का निषेष--तथागत के अख्तित्व का 
निषेष--विपर्यास का निषेष-चार आयं-सत्यों का नि्षेष-न्‌ लोकर्सबृति-सः 














( थे ) 


परमार्थ-सत्य--रत्प-द्वय का प्रयोजन )--निर्वाण ( निर्वाण की स्कन्ब-निबृत्तिता-- 
निर्वाण की कल्पना-क्ृयता--निर्वाण से संसार का अप्रैद--तथागत के प्रवचन का 


रहस्य )। 
पश्यभ खण्द ( ५६२-३१६ / 
[ बोद-न्याय ) 
विश अध्याय ४ काह्न, दिल , झ्राककत, ओर पम्ारा ५६५-६१६ 


विषय-प्रवेश--कालवाद ( काल का उद्गम--काल का श्राधार-काल और झाकाश 
की समानता, उसके लक्षण--विमाषा में कालवाद--बेमापिक-नय में कालवाद--- 
उत्तरवर्ती वैभाषिक मत--कारित्र का छिद्धान्त--फलाक्षेप-शक्ति और कारित्र ) 
दिगूआ्लाकाशवाद--पमाण ( प्रमाण शात््र का !योबन--प्रमाण-फल्न तथा प्रमाण का 
लक्षण--प्रमाणों की सत्यता की परीक्षा--उस्तु-सत्ता का द्वैँविष्य--प्रमाण का द्वेविष्य)-- 
प्रत्यक्ष ( मानस-अत्यक्ष- यो गि-अत्यक्ष--ल्वसंवेदन )--प्रत्वक्ष पर अन्य मास्तीय दर्शनों 
के विचार--अनुमान ( स्वार्थानुमान--लिंग की तरिहूपता--तिरूप-लिंग के तीन 
प्रकार--अनुपलब्धि के प्रकार भेंद-परार्थानुमान-अझ्नुमान प्रयोग के अंग... 





देल्वामास ) | 
शब्दानुकमणी १-७१ 
घंद्दायक-अन्यसूची न ब 





पं , दर्शन ९ 
बाद्धत्तरम-दश 
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आचाय॑ नरेनद्रदेव 


. . : लेखक के दो शब्द | 
._ ब्ंक मैं अहमदनंगर किले में नजरबन्द था, तब मैंने अमिधर्मकोश का फ्रच से 
भाषानुवाद किया था | यह ग्रंथ बड़े महत्व का है। मेरा विचार है कि इसका अध्ययन किये 
बिना औद्ध-दर्शन के क्रमिक विकास का अच्छा ज्ञान नहीं होता । यह वैभाषिक-नय के अनुसार 
सर्वोक्तिवाद का प्रधान अंथ है । इस कार्य को समात्त कर मैंने विज्ञानवाद के अध्ययन के लिए 
मदायानघजालक्कार, विंशिका, भ्िंशिका तथा त्रिशिका पर लिखी गई चीनी पर्यटक शुआन- 
च्वांग की विजतिमाक्षतातिद्धि का संक्षेप तैयार किया। आचार्य वसुक्न्खु की प्रिंशिका पर 
अनेक टीकाएँ थीं, बिनमें से केवल स्थिस्मति की टीका उपलब्ध है | शुआ्ञान-च्वांग की विज्ञप्ति 
मात्रतासिद्धि चीनी भाषा में है | यह ग्रंथ किसी संस्कृत ग्रंथ का चीनी अनुवाद नहीं है, किन्तु 
एक स्वतंत्र प्रंथ है। प्िंशिका पर थो अनेक टींकाएँ लिखी गयी थीं, उनके आघार पर यह 
प्रैंय तैयार हुआ था | इसलिए यह म्रंथ बड़े महत्व का है। इसका फ्रॉंच अनुवाद पूसे नामक 
विद्वान्‌ ने किया है। इस गंय का किसी अन्य माषा में अनुवाद नहीं हुआ है । मैंने अभि- 
घम्मत्यतंगहों, विश्ुद्धिमणों, उसकी धर्मप्राल लिखित टीका ( परमत्थमंजूता ) का भी अध्ययन 
किया | यह सब्र सामग्री अदमदनगर में ही एकत्र की गई। किन्तु बौद्ध-धर्म तथा दर्शन पर 
किसी विस्तृत ग्रंथ के लिखने की योजना मैंने नहीं तैयार की थी। अपने एक मित्र के कहने 
पर उनकी पुस्तक के लिए मैंने एक विस्तृत भूमिका लिखी थी, चिसमें बौद्ध-घर्मं का सिंहाबलो- 
कन किया यथा | छूटने के कई वर्ष पआत्‌ मेरे कुछ मिश्रों ने इस सामग्री को देखकर मुझे एक 
विस्तृत पंथ लिखने का परामश दिया | समय-समय पर हिन्दी को विभिन्न पश्चिकाओं में मैंने 
बौद्ध-घ्म के विविध विषयों पर लेख लिखे ये | बौद्ध साहित्य का इतिहास, सौत्रान्तिकवाद, 
माध्यमिक-दर्शन तथा बौद्ध-न्याय के अध्याय पीछे से लिखे गये | 
इस ग्रंथ के तैयार करने में मुक्े बनारस सँस्‍्कृत कालेज के अध्यापक पँ० जगन्नाथ 
उपाध्याय वेदान्ताचाय तथा सारस्वती सुषमा के संपादक पैँं० ब्जवल्‍लभ द्विवेदी दशशानाचार्य से 
विशेष सहायता मिली है | उपाध्याय जी ने निर्॑धों को ग्रंथ का रूप देने में बड़ी सद्दायता की 
है। प्रफ देखने का सारा काम इन्हीं दो मित्रों ने किया है। मैं गत वर्ष योरप चला गया था 
झौर लौटने के बाद से निरन्तर बीमार चला जाता हूँ । सच तो यह है कि यदि इन मित्रों की 
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सहायता प्राप्त न होती तो पुस्तक के प्रकाशित होने में भ्रमी बहुत विलंब होता | मैं इन मित्रों 
के प्रति अपनी हार्दिक कृतज्ञता प्रकाशित करता हूँ। मैं अपने सहपाठी तथा मारतीय दर्शनों के 
प्रकांड विद्वान्‌ ५० गोपीनाथ जी कविराज का विशेष रूप से आमारी हूँ दि उन्होंने ग्रंथ की 
भूमिका लिखने की मेरी प्रार्थना को स्वीकार किया । अपनी विस्तृत मूमिका में उन्होंने बौद्ध-तंत्र 
का प्रामाणिक विवरण दिया है | इस प्रकार पाठक देखें कि भूमिका म्रैंथ की एंक कमी को 
भी पूरा करती है| क्‍ 

प्रस्तुत प्रैंथ में भगवान्‌ बुद्ध का जीवनचरित, उनकी शिक्षा, उसका विस्तार, विभिन्न 
निकायों की उत्पत्ति तथा विकास, महायान की उत्पत्ति तथा उसकी साधना, स्थविरवाद का 
समाधिमार्ग तथा प्रज्ञामार्ग, कर्मबाद, निर्वाण, अनात्मवाद, श्रनौश्वस्वाद, क्षणमंगवाद, बौद्ध 
ताहित्य ( पालि तथा संस्कृत ) के विविध दर्शन--सर्वास्तिवाद, सौज्ान्तिकबाद, विज्ञानवाद 
तथा माध्यमिक--तथा बौद्ध-न्याय का सवित्तर वर्णन है। मैंने इस ग्रंथ की रचना में यथासंभव 
लक प्रैयों का झ्ाश्रय लिया है| प्रत्येक दर्शन के लिए कुछ मुख्य ग्रंथ चुन लिए गए हैं। 
और उनका संक्षेप देकर उसके मूल सिद्धान्त बताने की चेष्टा की गई है। यह प्रकार मुभकों 
पसन्द है। आशा है पाठक भी इस प्रकार को पसन्द करेंगे | सुददृदवर कविराज जी का सुझाव 
था क़ि प्रंथ के अन्त में पारिमाषिक शब्दों का एक कोश दिया जाय | इससे ग्रंथ की उपादेयता 
बहुत बढ़ गई है। 

मैं बिहार राष्ट्रमाघा परिषद्‌ का मी कृतज्ञ हूँ कि उन्होंने इस ग्रंथ को प्रकाशित करना 
स्वीकार किया | मैं सममता हूँ कि यद ग्रंथ युनिवर्सिटी के विद्याथियों के लिए विशेष रूप से 
उपयोगी छिद्ध दोगा। 
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भूमिका 


मित्रवर आचार्य नरेन्द्रदेव जी बहुत दिनों से बौद-दर्शन की आलोचना कर रहे हैं। 
काशी विद्यापीठ आदि पत्रिकाओं में समय-समय पर बहुत ही तथ्यपूर्ण एवं मूल्यवान्‌ निवन्‍्ध 
लिखे हैं | वसुबन्धुक्ृत अमिघर्मकोश का पूर्त ने बो फ्रेंच अनुवाद किया था उसका आचार्य॑त्री 
कृत हिन्दी झनुवाद सद्दित प्रकाशन कार्य प्रास्म्म हो गया है। बौद्ध-घार और दर्शन के 
विषय में राष्ट्रभाषाभाषी जनता के ज्ञान के लिए यह एक उत्कृष्ट देन है | राजनीति-स्नेत्र में सदा 
व्यस्त रहने पर तथा शारीरिक असख्वस्पता से खिन्न रहते हुए मी उन्होंने बौद्ध-धर्म और दर्शन 
संबन्धी विभिन्न अज्ञों के परिशीलन में अपने समय का बहुत सा अंश विनियुक्त किया है | 
इसके फललवरूप बहुत दिनों के परिश्रम से उनके अनेक सारगर्भ निबन्ध और लेख ८चित 
हुए हैं। यह अत्यन्त आनन्द का विषय है कि ये समस्‍्त छेख व निबन्ध यथाप्रयोजन संशौ- 
घित और परिव्षित होकर एक सर्वाद्ज-सुन्द्र प्रन्थ के रूप में विद्वतृूतसमाज के समक्ष उपस्थित 
है। आचार्य जी के बहुत दिनों के सनिर्बन्ध अनुरोध की उपेक्षा करने में असमर्य होने के 
कारण आज़ मैं इस ग्रन्थ के उपोद्घात के रूप में दो चार बातें कहने के लिए उद्यत हुआ हूँ। 
इस कार्य से मैं अपने को संमानित समझता हैं। समय के अमाव और स्थान के संकोच 
के कारण यथासंमत्र संज्ञेप में ही आलोचना करनी पड़ेगी | 

यह कहना दी चाहिये कि ऐसा अन्य हिन्दी भाषा में तो नहीं है, किसी मासतीय भाषा 
में मी नहीं है। में समझता हूँ कि किसी विदेशी भाषा में मी ऐसा ग्रन्थ नहीं है। बौद्ध दर्शन 
के मूल दार्शनिक ग्रन्थ अत्यन्त कठिन एवं दुरूद हैं| झाचाय॑ जी ने घोर परिश्रम कर के उसकी 
विभिन्न शाखाओ्रों के ग्रन्थों का आद्योपान्त अध्ययन कर इस ग्रन्थ में मुख्य मुख्य विषयों का 


आज्षिप-समाघानपूर्वक विस्तृत विवेचन किया है | किसी टीकाझऋर ढी प्रसिद्ध उक्ति के अनुसार - 


शाचारय॑ जी ने कुछ मी श्रनपेन्षित एवं अमूल नहीं लिखा है। उन्होंने प्रन्थ की प्रामाणिकता 
के रक्षार्थ मूल ग्रग्थों से प्रत्यज्ञ संबन्च रखा है। पाठक को बौद्ध-च्म॑ और दर्शन की मूल 
भावनाओं ए ' वातावरण से परिचित करने के लिए उन्होंने बौद्धों के शब्द तथा शैली को 
भी इस प्रन्थ में पूर्ण सुरक्षित रखा है। विभिन्न प्रस्यानों के कुछ विशिष्ट मूल ग्रन्थों का - 
संत्षेप दे देने से इस प्रन्थ की उपादेयता और बढ़ गयी है। दर्शन के प्रामाणिक अध्ययन 
के लिए. इस प्रणाली को मैं सर्वश्रेष्ठ समझता हैं। इस प्रकार यह अन्य इस विषय की उच्च 
कत्ता के विद्यार्थियों के लिए. दी उपादेय नहीं है, प्रत्युत इससे इतर मास्तोय दर्शन के विद्वानों 
को भी प्रचुर सहायता मिल्लेगी | बौद्ध दर्शन के उपलब्ध संस्कृत प्रन्यों में भी कोई एक ऐसा 
प्रन्थ नहीं है, जिसके द्वारा बौद्धों की समस्त शाखाओं के सिद्धान्त का ज्ञान हों। ऐसे अस्य 
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की अत्यन्त अपेक्षा थी। श्राचार्य जी ने यह प्रनय लिखकर इस श्रमाव की उचित पूर्ति 
की है । 
यह सर्वत्र प्रसिद्ध है कि प्राचीन भारतीय पशिडतगण अपना मत स्थापित करने के कै 
लिए परमत की पूर्वपक्ष के रूप में श्रालोचना करते ये | विरुद्ध मतों में प्राचीन काल में, 
अर्थात्‌ खीष्ट द्वितीय शतक से द्वादइश शतक तक, बौद्धमत का हो मुख्य स्थान रहा, 
इसमें कुछ मी रुन्देह नहीं है। न्याय, वैशेषिक, पातक्ञलयोग, पूर्वमीमांसा तथा वेदान्त- 
प्रध्यान की समकालीन दार्शनिक विचारधाराशों की आलोचना करने से यह बात स्पष्ट 
हो जाती है। वसुबन्घु, दिलनाग, धर्मकीतिं आदि सुप्रसिद्ध आचार्यों का नाम कौन नहीं 
:.. ज्ञानता ! सौंगत दर्शन के चार म्रुख्य प्रस्थानों का परिचय किसे नहीं है? यह 
: ब्रात रुत्य है, किन्तु साथ ही यह मी सत्य है कि बौद्धदर्शन एवं घर्म का परिचय 
प्रायः लोगों को नहीं है। पूर्व काल में मी इसका ज्ञान सत्र लोगों को नहीं था । साधास्य 
बनता की बात दूर रही, बड़े-बड़े पंडित भी इससे वंचित थे | इसलिए, प्राचीन समय में मी 
कोई कोई आचार्य बौद्धमत के पूर्नपक्ष के स्थापन के प्रसद्ध में निस्सनीय मत से सम्पक 
अभिज्ञ न ये। अवश्य उदयनाचार्य या बाचत्पतिमिश्रादि इसके अपवाद हैं। इस दृष्टि से 
बर्तमान समय की स्थिति और मी शोचनीय है। इसका प्रघान कारण बीौड्ों के प्रामाणिक 
प्रन्‍्यों का अमाव है | दूसरा कारण है प्रन्थों के उपलब्ध होने पर मी व्यक्तिगत कुर्धस्कारों के 
कारण सद्दृुदूव आलोचन का अमाव | 


वर्तमान समय में बहुत से दुर्लभ ग्रन्थों का अमाव कुछ कम हुआ दै। यह सत्य है कि 
आज भी बहुत से अमूल्य पन्य अप्राप्त हैं, और प्राप्त ग्रन्भों में भी सबका प्रकाशन नहीं हुआ 
है। परन्तु अब आशा हो चली है कि अनुसन्धान की क्रमिक वृद्धि के फलस्वरूप बहुत से 
अज्ञात ग्रन्थों का परिचय प्राप्त होगा और अप्राप्त ग्रन्थ प्राप्त होंगे। यह भी आशा है कि 
दाशनिकों का चित्तगत संकोच दूर होगा और रुचि परिवर्तित होगी | इससे प्राचीन एवं अभि- 
नव ग्रन्थों के त्य-निर्णय की ओर दृष्टि झआकर्कति होगी। इससे बौद्ध-घर्म और दर्शन संबन्धी 
मिथ्याज्ञान अनेक अंशों में दूर होंगा। आचार्य जी का प्रस्तुत प्रन्य इस कार्य में विशेष रूप 
से सद्दायक होगा, इसमें सन्देद नहीं है । 
है ) 
आचार्य जी ने ग्रन्थ का नाम बौद्ध-धर्म और दर्शनः स्ला है | वस्तुतः धर्म और दर्शन 
:» झंबन्धी प्रचुर सामग्री इसमें संचित है| वर्तमान युग की विभिन्न भाषाओं में इस संबन्ध में 
जो विचार प्रकाशित हुए हैं, उनका सार-संकल्न देने के लिए ग्रन्थकार ने प्रयत्न किया है । 
बौद्ध-घर्म का उद्भव, उसका भारतवर्ष के विभिन्न प्रदेशों में तथा भारत से बाइर के देशों में 
प्रसार एक ऐतिहासिक ब्यापार है । एक ही मूल उपदेश श्रोताओं और विचारकों के झआशय- 
भेद से नाना रूप में विमिन्न निकायों में विकसित हुआ है। यह ऐतिहासिक घटना है, इसलिए 
धर्म तथा दर्शन की क्रमशः विकसित धाराएँ. इसमें प्रदर्शित हैं। ज्ञो लोग भारतीय साधना- 
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घारा से सुपरिचित हैं, वे इस ग्रन्थ के उपासना संबन्धी अध्यायों को पढ़कर देखेंगे कि बौद्ध 
उपासना पद्धति भी अन्य मास्तीय साधना-घारा के अनुरूप भारतीय ही है। प्रस्यान-भेद के 
कारण अवान्तर भेद के होते हुए भी सर्वत्र नियूढ़ साम्य लक्षित होता है। वर्तमान उमय में 
यह साम्यबोध अत्यन्त झावश्यक है | वैषम्य जगत्‌ का स्वभाव है, किन्तु इसके छुदय में साम्य 
प्रतिष्ठित रहता है | बहु में एक विभक्त में अविमक्त त््या मेंद में अभेद का साजलात्कार होना 
चाहिये, इसी के लिए ज्ञानी का संपूर्ण प्रयत्न है। साथ ही साथ इस प्रयत्न के 
फलस्वरूप एक में बहु, अविभक्त में विभक्त तथा अमेद में मी भेद दृष्टिगोचर होता है | ऐसी 
झवस्या में अवश्य ही भेदाभेद से अतीत, वाकू और मनसू से अगोचर, निविकल्पक परमसत्य 
का दर्शन होता है | प्रति व्यक्ति के जीवन में जो सत्य है, जातीय जीवन में मी वही सत्य है | 
यही बात समग्र मानव के लिए मी सत्य है। विरोध से अविरोध की और गति ही सत्र 
उद्देश्य रहना चाहिये | 
( $ ) 

आचार्य जी का यह ग्रन्थ ५ खण्डों औौर २० अध्यायों में विभक्त है| पहले खय़ के 
पाँच अध्यायों में बौद्ध-चर्म का उद्भव और स्थविरों की साधना वर्णित है| प्रथम शअ्रध्याय में 
भारतीय संस्कृति की दो धाराएँ, बुद्ध का प्रादुर्भाव, उनके समसामयिक आचाय॑, धर्मप्रसार, 
भगवान का परिनिवौण आदि विषय वर्णित हैं। द्वितीय अध्याय में बुद्ध की शिक्षा की साव॑- 
मौमिकता, उनका मध्यम-मार्ग, शिक्षात्रय, पंचशौल आ्रादि प्रदर्शित है । तृतीय अध्याय में 
बुद्धदेशना की भाषा और उसका विस्तार बताया गया दै। चतुर्थ में निकायों का विकास 
वर्णित है | पाँचवे में तमाधि का विस्तार पूर्वक वर्णन है | 

द्वितीय खण्ड के ५ अध्यायों का विषय महायान-घर्म और उसके दर्शन की उत्पन्ति 
और विकास, उसका साहित्य और साधना है | इस अकार छुठे अध्याय में महायान-चघर्म की 
उत्पत्ति और उसका त्रिकायबाद है| सातवें में बौद्ध संस्कृतन्साद्वित्य का और संकर-संस्कृत का 
परिचय देकर पूरे महायान सूत्रों का विषय-परिचय कराया गया है । आठवे में मद्दायान दर्शन की 
उत्पत्ति, उतके प्रधान झाचायों की कृतियों का परिचय है। नव में माहात्म्य, क्षोत्र, घारणी 
और तंत्रों का संक्तिस परिचय है | दसवे में विस्तार से महायान की बोधिचयों और पारमिताओं 
की साधना वर्णित है | 

तृतीय खण्ड में बौद्ध दर्शन के क्षामान्य सिद्धान्तों का विस्तार से वर्णन है। इसमें 
एकादश से चतुर्दश तक चार अध्याय हैं। एकादश में बौद्ध दर्शन के सामान्य ज्ञान के लिए 
एक भूमिका है| द्वादश में प्रतीत्यसमुत्याद, क्शुभंगव।द, अनीरवजाद तथा अनात्मबाद का 
तकंपूर्ण मुन्दर परिचय हैं। त्रयोंद्श और चतुर्दंश में क्रमशः बौद्धों के कर्मत्राद और निर्वाण 
का महत्वपूर्ण आलोचन किया गया है | 

चतुर्थ खण्ड पंचदश से ऊनविंश तक ५ अ्रध्यायों में विमक्त है | इस खडइ़ में बौद्ध 
दर्शन के चार प्रस्थानों का विशिष्ट ग्रन्थों के आाघार पर विषय पस्चिय और अन्य दक्शनों से 
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डैनकी तुलना दी गई है | पंचदश अध्याय में वैमापिक-नय, घोड्श में सौत्रान्तिक-नय, सदर 
में असंग का विज्ञानाद, अष्टादश में वसुब्न्धु का विज्ञानबाद, ऊनविंश में शुत्यबाद का 
विस्तार पूर्वक प्रामाणिक परिचय दिया गया है | 
पंचम खणड बौद्ध-न्याय का है | इस खण्ड के एक मात्र बीसवें अध्याय में आकाशवाद 
. और कालवाद पर महत्वपूर्ण विचार करके न्याव के प्रत्यक्ष, स्वार्थानुमान और परार्थौनुमान का 


विवेचन किया गया है | 
इस प्रकार पाँच ख़श्ड़ों में पालि और संस्कृत में वर्णित बौद्ध-घर्म और दर्शन का 
साब्लोपान्न वर्णन है| 


(| 

बौद्ध-धर्म में जीवन के आदर्श के संबन्ध में प्राचीन काल से ही दो मत हैं | ये दोनों 

मत उत्तरोत्तर अधिक पुष्ठ होते गये | प्रथम--मलिन वासना के क्षय का सिद्धांत है। इसका 
स्वाभाविक फल मुक्ति या निर्वाण दै। दूसरा--बासना का शोधन है | इससे शुद्ध वासना का 
झाविभाव होता दे और देह-शुद्धि होते है। देह-शुद्धि के द्वारा विश्व-कल्पाण या लोक- 
कल्माण का संपादन किया था सकता है। अन्त में शुद्ध वासना भी नहीं रहती | उतका क्षय 
हो बाता हे और उससे पूर्णा्व-लाभ द्ोता है | इसे ये लोग बुद्धल कहते हैं। इसे आपेक्षिक 
इृष्टि से परा-मुक्ति कद सकते हैं। उपयुक्त दोनों स्थितियों में काफी मतभेद है। संक्षेप में 
कह सकते हैं कि पहला आदर्श हीनयान का और दूसरा महायान का है। किन्तु यह भी सत्य 
है कि हीनवान में भी महायान का सूक्म बीज निहित था| भ्ावकगण अपने बध्यक्तिगत दुःख 
का नाश था निवाण चाइते थे | प्रत्येक-बुद्ध का लक्ष्य 5:खनाश तथा व्यक्तिगत बुद्धत्व था | 
इसका श्र्य है स्वयं बुद्धल-लाभ कर विश्व की दुःखनिवृत्ति में सहायता करना | प्राचीन 
समय में दस संबोजनों का नाश करके अरई्ईत्व की प्राप्ति करना लक्ष्य था | प्रचलित भाषा में 
इसे बीवन्मुक्ति का आदर्श कह सकते हैं | बौद्धमत में यह भी एक प्रकार का निर्वाण है | 
इसे सोपधिशेष निर्वाण कहते हैं। इतके बाद त्कंप-निबृत्ति अर्थात्‌ देहपात होने पर झनुपधि- 
. शेष निर्वाण या विदेह-कैकल्य प्राप्त होता है। इस मार्ग में क्‍्तेश दी अज्ञान का स्वरूप है | 
पातंजल योग-दर्शन में जैसे अ्विद्या को मूलक्लेश माना गया है, उत्ती प्रकार प्राचीन बौढों में 
क्ल्ेश-निद्गत्ति को- दी मनुष्य जीवन का परम पुण्षार्थ समक्ा जाता था | वस्तुतः क्लेश-निवृत्ति हो 
जाने पर भी क़िली-किस्ी ज्षेत्र में व।सना की सर्वथा निवृत्ति नहीं होती, क्योंकि मलिन बाठना 
का नाश होने पर भी बुद्ध वासना की संभावना रहती ही है। इसमें संदेह नहीं कि जिसमें शुद्ध 
वासना नहीं है,उतके लिए बलेश-निवृत्ति ही चरम लक्ष्य है। परन्तु पूर्णत्व या बुद्धत्तव का आदर्श 
इससे बहुत उच्च है। बोधिसत्व से-मिन्न वूसरा कोई बुद्धत्व-लाम नहीं कर सकता | शुद्ध बासना 
व्दुतः परार्थ-वासना है | बोधित्स्व इस जासना से अनुप्राणित होकर क्रमशः बुद्धत्व प्राप्त करने 
का अधिकारी होता है | बोधितक्॒ की अवस्था भी एक प्रकार की अज्ञान की अवस्था है | परन्तु 
यह क्लिष्ट नहीं, भ्रक्लिष्ट है | बोधित्त्व की मिन्न भिन्न भूमियों को क्रमशः भेद करके आगे 
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चलना पड़ता है। इस प्रकार क्रमशः शुद्ध वासना निवृत्त हो जाती है। बोधघिसस्व की अन्तिम 
अवस्था में बुद्धत्व का विकास होता है, जैसे झुद्ध अध्वा में संचस्ण करते हुए जीव को क्रमशः 
शिवल्व की अमिव्यक्ति होती है। परन्तु जब तक चिद्रपा शक्ति की अभिव्यक्ति नहीं होती तब 
तक शिवत्व का झ्ामास होने पर भी शिक्त्व की सम्यक्‌ अभिव्यक्ति नहीं होती | यहाँ तक कि 
विश्युद्ध-विज्ञान-कैवल्य रूप स्थिति में अवस्थित होने पर भी पूर्ण शिकत्व का लाम नहीं होता | 
ठीक इसी प्रकार बोघिसत्त की अवस्था दस या ततोधिक भूमियों में विमक्त है। “भूमिप्रविष 
प्रज्ञा” का विकास होते होते अक्लिष्ट अज्ञान की निवृत्ति हो जाती है और अन्तिम अवस्था में 
पूर्णामिषेक की प्राप्ति होती है। उस समय बोधघिसच्त बुद्ध पद पर अधिरूद़ होते हैं । बुद्धत्व 
झद्वय स्थिति का वाचक है | पुद्गल-नैरात्म्य सिद्ध होने पर समझना चाहिये कि क्लेश-निवृत्ति 
हो गयी है, किन्दु द्वेत का मान नहीं छुटता । इसके लिए घर्म-नैरात्म्म का होना आवश्यक मी 
है। शुद्ध वासना के निवत्त ड्ोने पर धर्म-नैरात्म की मी सिद्धि ड्ो जाती है। उस समय 
नैरात्प-दष्टि से जाता और ज्ञेय समरस दो जाते हैं। यही पूर्ण नैरात्य है | वैदिक तथा आग- 
मिक आदर्श में बाह्य दृष्टि से किंचित्‌ मेद प्रतीत होता है | यह वैसा ही भेद है जैसा कि 
ओल्ड टेस्टामेन्ट ओर न्यू टेल्वामेन्ट में लॉ ( विधि ) तथा लव ( प्रेम ) इन लक्ष्यों के आधार 
पर किंचित्‌ मेंद प्रतीत होता है। धर 


बुद्धत्त का आदर्श प्राचीन समय में भी या | जनता के लिए बुद्ध द्ोना आपाततः शक्य 
नहीं था, परन्तु अहत्‌-पद्‌ में उत्यित होकर निर्वाण-लाभम करना--श्रर्थात्‌ दुःख का उपशम 
करना, तमी को इष्ट था। जिस स्थिति में अपना और दूसरे का दुःख समान 
प्रतीत दोता है और अपनी उत्ता का बोध विश्वब्यापी हो जाता हैं, अर्थात्‌ जब समत्त्त 
विश्व में अपनत्व झा च्ाता है, उस समय सबकी दुःख-निवृत्ति ही अपने दुःख की निबृत्ति 
में परिणत हो बाती दै। क्लिष्ट वासना के उपशभ से बो निर्वाण प्राप्त होता है वह ययार्य 
नहीं है। मद्दानिर्वाण की प्राप्ति के पहले साधक को बोधितत्तत अवस्या में आरूढ़ होकर क्रमशः 
उल्चतर मूमियों का अतिक्रम करना पड़ता है। क्रम-विकास के इस मार्ग में किसी किसी का 
शत-शत जन्म बीत जाता है। है 


तांख्य-योग के मार्ग में बेसे विवेकस्याति से विवेकज-ज्ञान का भेद दृष्टिगत होता है, 
टीक उती प्रकार श्ुत-चिन्ता-भावनामयी “ प्रज्ञा से भूमिप्रविष्ट प्रज्ञा का मी भेद हैं | विवेकख्याति 
केवल्य का हेतु है, परन्तु विवेकज-ज्ञान कैवल्य के अविरोधी ईरवरत्व का साधक है। ईश्वरत्व 
की भूमि तक साधारण लोग उठ नहीं उकते, किन्तु विवेक-ज्ञान प्राप्त करने पर कैवल्य-प्राप्ति करा 
अधिकार सबको मिल सकता है | विवेकब-जान तारक, अक्रम, सर्दविधयक, सर्वया विषयक तथा 
अ्रनोपदेशिक है श्र्थात्‌ यह प्रातिम ज्ञान है या ख्वयंसिद्ध मह्ज्ञान है। यह सर्वज्ञतव है, 
किन्तु केवल्य स्थिति नहीं दै | योगमाष्य में लिखा है कि सत्य और पुरुष के समरूप से शुद्ध 
हो जाने पर केवल्प-लाभम होता है, परन्तु विवेक-श्ञान करी प्राप्ति या ईश्वस्व-लाम हो यान हों 
इससे उसका कोई संबन्ध नहीं है । बेनमत में भी केवल-ज्ञान समी को प्राप्त दो सकता है, किसदु 
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तीथंकरत्व सब के लिए नहीं है | तीयंकर गुरु तथा देशिक है | इस पद पर व्यक्ति-विशेष ही 
जा सकते हैं, सब नहीं | तीयकरत्व त्रयोदश गुणस्थान में प्रकट होता है, परन्तु सिद्धावस्था की 
प्राप्ति चतुरददंश भूमि में होती है | द्वेत शैवागम में योगी के शुद्ध अध्वा में प्रविष्ट होने पर 
उसकी क्रमशः शुद्ध अधिकार-वासना और शुद्ध मोग-बासना निवृत्त हो जाती हैं। ये दोनों ही 
शुद्ध अवस्था के द्योतक हैं | इसके बाद लयावस्था में शुद्ध भावों के भी अमाव से शिवत्व का 
उदय होता है | अधिकार-वासना तथा मोग-वासना अ्युद्ध नहीं है, परन्तु इसकी भी निवृत्ति 
झावश्यक है। अधिकारावस्था ही शास्‍्ता का पद है | शुद्ध विद्या का अ्धिष्ठाता होकर दुःखपक- 
मस्त जगत्‌ में ज्ञान-दान करना तथा जीव और जगत्‌ को शुद्ध अथ्वा में आकर्षित करना; यही 
विद्येश्वर्गण का कार्य है। यद्द विश्ुद्ध परोपकार है । इस वासना का कछय होने पर शुद्ध मोग 
हो सकता है, किन्तु इसके लिए. वासना का रहना आवश्यक है। इस प्रकार ईश्वरतत्व से 
सदाशिव तस्व तक का झारोहण होता है | बब शुद्ध आनन्द से मी वैराग्य होगा तब अन्त्लीन 
अवध्थामृत शिकत का स्फुरण होगा | किन्तु इसमें उपाधि रहती है। इसके बाद निद्पाधिक 
शिवत्व का लाभ होता हैं। उसमें व्यक्तित्र नहीं होता, क्योंकि शुद्धवासना का 
छ्य होने पर व्यक्तित्व नहीं रह सकता। उस समय महामाया से पूर्ण मुक्ति मित्र 
जाती है। अद्वेत शैवागम में भी भगवदनुग्रह के प्रमाव से शुद्ध मार्ग में प्रवेश 
होता है, पश्चात्‌ परमशिवत्व की स्थिति का क्रमशः: विकास होता है। दीक्षा का भी ययार्य 
रहस्य यही हैं कि इससे पाश-क्य और शिवत्व-योजन दोनों का लाम द्वोता है | 

प्राचीन काल में बुद्धत्व का आदर्श प्रत्येक जीव का नहीं था | यह किसी किसी उच्चा- 
घिकारी का था| उसके लिए. उसे विभिन्‍न बन्मों से विभिन्न प्रकार के संघर्षण के प्रमाव से 
जीवन का उत्कर्ष साघन करना पड़ता था। इस साधना को पारमिता की साधना कहते हें। 
पुर्य-संभार तथा ज्ञान-संभार दोनों से बुद्धत्व निष्पन्न होता है। पुण्य-संभार कर्मात्मक, श्ञान- 
संभार प्रशात्मक है | इन दोनों की उपयोगिता थी। अद्वेतमाव के विस्तार के साथ साथ बुद्धत्व 
का आदर्श व्याप्त हो गया था | पहले गोत्र-भेद का दिद्धांत स्वीकार किया ज्ञाता था, किन्तु लक्ष्य 
बड़ा होने के कारण यह क्रमशः उपेक्तित होने लगा | अमिनव दृष्टि के अनुसार बुद्ध-बीज सभी 
के भीतर है। परन्तु एकमान्न मनुष्य-देद का ही यह वैशिष्ट्य है कि यहाँ यह अंकुरित होकर 
विकसित हो सकता है | तमी बुद्धत्व-लाम हो सकता है | बिस समय से छुद्धल के आदर्श का 
प्रसार हुआ, उस समय से बोधिरुत्व की चर्या आवश्यक प्रतीत होने लगी | इस अव्स्पा में 
निर्वाण का प्राचीन आदर्श मलिन हो गया और इसका आदर्श मद्दानिर्बाण या महापरिनिर्बाण 
के रूप में परिणत हो गया। 


| 
साधक तथा योगी के जीवन में अन्य घ॒र्मों के विकास के सहश कदंणा का विकास भी 
आवश्यक है | जगत्‌ के विमिन्न आध्यात्मिक प्रस्थानों में इस धर्म का विशेष महत्त्व स्वोकार 
किया गया है | करुणा ही सेवा का मूल है। यह प्रसिद्धि ठीक है--सेवाघर्मः परमगहनों 





( १७ ) 


योगिनामप्यगम्यः | बिनके चित्त में सेवाबृत्ति का उन्मेंष नहीं होता और जिनका हृदय करुणा 

से प्रभावित नहीं होता, ऐसे पुरुषों का छुदय अवश्य ही संकुचित है | सब प्रकार से अपने 

व्यक्तिगत स्वार्थ की सिद्धि ही इनका लक्षंय होता है । जब इनका अधिकार स्वल्प होता है, तज 

ये अपने लिए ऐदट्विक या पारत्रिक अभ्युदय चाहते हें--वह या तो जागतिक ऐश्वर्य चाहेंगे या 

पारलौकिक त्वगादि का आनन्दन्लाम | जब अधिकार का उत्कर्ष होता है, तब इनका लक्ष्य होता 
है -- व्यक्तिगत जीवन के दुः:खों की निवृत्ति अर्थात्‌ मुक्ति। यदि किसी ज्षेत्र में इनका लक्ष्य 
आनन्द का अभिन्‍्यजन मी हो, तो भी ये व्यक्ति-नीवन की सीमाओं से आबद्ध ही रहते हैं | 
विश्व-कल्याण या परार्थ-संपादन इनके जीवन का ध्येय नहीं होता। कमी किसी क्षेत्र में 
किंचित्‌ पराथपस्ता का मी झमास मिलता है, किन्तु वह वस्तुतः छ्वार्थसिद्धि का उपायरूप ही 
होता है। इसके उदाहरण में दया-ब्ृत्ति का नाम लिया जा सकता है| इस जृत्ति को कारये 
रूप में परिणत करने पर था मावना के रूप में ग्रहण करने पर उससे कार्यकर्ता वा भावक का 
चित्त शुद्ध होता है | उससे ज्ञान-प्राप्ति तथा मुक्ति में सहायता मिलती हैं। इस स्थल में दया 
दूसरे के लिए माल्ूम होती है, किन्तु वस्तुत: अपने कल्याण की ही साधक दे । 


मक्ति तथा प्रेम-साधन के ्षेत्र में जैसे साधनरूप भक्ति और साध्यरूप प्रेमा भक्ति में 
अन्तर है, ठीक उठी प्रकार कष्णा संबन्धी अनुशीलन के ज्षेत्र में साधन तथा साध्य करुणा में 
अन्तर स्पष्ट प्रतीत होता है | 


बोग-दर्शन में चित्त के परिकर्म के रूप में मेत्री, करुणा, मुदिता तथा उपेक्षा के 
नियमित परिशीलन की उपयोगिता दिखाई गयो है। प्राचीन पालि साहित्य में भी अहृमविद्दार 
नाम से इन्हीं वृत्तियों का निर्देश है| योग-दर्शन में कदणा का जो परिचय दिया गया है, उससे 
सर्वाशतः मित्न एक अन्य रूप भी हैं| इसी के अवलम्ब से अर्थात्‌ उसे ही जीवन का 
साध्य बनाने से, महायानी अध्यात्म-साधना का मार्ग प्रचर्तित हुआ है | इस प्रकार की करुणा 
का अन्तराय व्यक्तिगत मुक्ति है| इसी लिए ऐसी मुक्ति उपादेय नहीं मानी जाती | उपनिष्त्‌- 
कालीन प्राचीन साधना में जीवन्मुक्ति की दशा कों ही करुणा के प्रकाश का ज्षेत्र स्वीकार 
किया गया है। शानी तथा योगी का पराथ्थ-संपादन इस महान ज्षेत्र के अ्न्तमृंत है। 
जीवन्मुक्त ज्ञानी के जीवन का उद्देश्य भव-दुःख की निवृत्ति के लिए उपायरूप में श्ञान-दान 
करना है| करुणा के प्रकाशन की यही मुख्य प्रणाली थी। करुणा के प्रकाश करने की दूसरी 
प्रथालियाँ गौ समझी जाती थीं। बीवन्मुक्त महापुरुष ही संसार-ताप से पीड़ित जीवों के 
उद्धार के लिए अधिकारी ये | वर्तमान जगत्‌ में कबणा के जितने भी आकार दिखाई पड़ते 
हैं, ये आवश्यक होने पर भी मुख्य कदणा के निदर्शन नहीं हैं। हाँ, दोनों ही सेवाघरम हैं, 
इसमें सन्देह नहीं । बच तक भोग से प्रारब्घ कर्म समाप्त नहीं होता, तब तक देह रहता है | 
इसलिए जीवन्मुक्ति ही सेवा के लिए. योग्य समय है | किन्तु यह परिमित है, क्योंकि देहान्त 
होने पर सेवा का अवसर नहीं रहता | यही कास्ण है कि जीवन्मुक्तिविवेक में विद्यास्ण्य स्वामी 
ने ज्ञान-तन्तु के संरक्षण को दी जीवम्मुक्ति का मुख्य प्रयोजन बताया है । 


( रै८ ) 


जीवन्मुक्ति में शान की आवरण शक्ति नहीं रहती, इसलिए स्वरूप-ज्ञान अनावृत 
रहता है। परन्तु विज्ञेपशक्ति के कास्ण उपाधि रहती है| इसीलिए इस समय में जीव तया 
जगत्‌ की सेवा हो सकती है | जीवन्मुक्त ही ययार्थ गुद है | एक मात्र यह गुरु ही तारक-ज्ञान 
का संचारक एवं ययाय॑रूप में दुःखमोचक तथा सेवात़ती है | 


परन्तु इस सेवा का च्षेत्र देशगत इृष्टि से परिमित है और कालगत दृष्टि से भी 
धंकुचित हैं| परिमित इसलिए कि एक व्यक्ति का कर्म-चेत्र विशाल होने पर भी सीमाबद्ध है | 
सेवक के लिए सेवा का अवसर तभी तक रहता है जब तक वह देह से संबद्ध रहता है। देह 
छूटने पर या कैवल्य-लाम करने पर सेवा करने की संभावना ही नहीं रहती | उसका प्रयोजन 
मी नहीं रहता, क्योंकि व्यष्टि-चित्त की शुद्धि ही तो उत्तका प्रयोजन है| उसके लिए सेवाज़त 
सर्वधा अनावश्यक हो जाता है | उस उमय झपने आप कैवल्प प्राप्त हो बाता है। उस समय 
जीवन्मुक्त गुरु परम्परा-क्रम से सेवा-जत का भार अपने पोम्य शिष्य को देकर परमधघाम में प्रयाण 
करते हैं | यह स्वामाविक ही दै | 


चिसके चित्त में परदु:ख की प्रहाणेच्छा अत्यन्त प्रचल है, वह ऐसा प्रयत्न करता है 
जिससे शीम्र स्कल्घ-निबृत्ति न हो | उसका यह प्रवत्न मोग या विलास के लिए नहीं, बल्कि 
जीव-सेवा का अकसर बढ़ाने के लिए है। बिसके चित्त में स्वल्पमाव या संकोच नहीं है, उसमें 
इस प्रकार की इच्छा का उदय होना स्वाभाविक है। सभी चितक्तों में इस 5 प्रकार की इच्छा नहीं 
होती, यद्द सत्य हैं; परन्तु क्रिसी-किसी में अवश्य होती है, यह भी सत्य है | यही उसके महत्त् 
का निदर्शन है | गोत्र-मेद माननेवालों की यही मूल युक्ति है। भक्ति-साधना के मार्ग में भी 
ठीक इसी प्रकार के विचार देखने में आते हैं । इसी लिए किसी-किसी के मत से आवश्यक 
होने पर मी भक्ति चिरत्थायी नहीं है, क्योंकि अमेद-ज्ञान या मोक्ष-लाम करने पर उसका 
अवकाश नहीं रहता | यह भक्ति उपाय या साधनरूप है, यहाँ उपेय ( साध्य ) ज्ञान या मुक्ति 
है। जिनके चित्त में संकोच कम है, उन्हें नित्यमक्ति की आकांद्ा होती है | वह फल्लरूपा भक्ति 
है।वहयातो मुक्ति से अमिन्‍्न है, या ऊर्ध्व | इस प्रकार की भक्ति ही पंचम पुरुषा्थ है। 
कितने मुक्त पुरुष भों इसके लिए लालायित रहते हैं | यह अत्यन्त दुर्लम है | 


किन्तु नश्वर, परिशामी एवं मलिन देह में इस प्रकार के महान आदर्श की प्राप्ति 
असंभव है | इसलिए मह्य॑देह को स्थिर तथा निर्मल करने के लिए प्रथत्त आवश्यक है | 
वैध्णवों का भाव-देह, प्रेम-देह तथा रस-देह इसी प्रकार के सिद्ध-देद हैं। ये बरा-मृत्यु से 
अतीत हैं| इसी का नामान्तर पार्षद-तनु है। इसके द्वारा नित्यघाम में नित्यमक्ति का 
याबन होता है। ज्ञानों के विषय में भी इसी प्रकार की बात है। साधास्ण दृष्टि से ज्ञान 
अज्ञान का निवर्तक है, किन्तु वह श्रज्ञान के आवर्णांश का ही निवर्तक है, विक्षेपांश का 
नहीं | इसीलिए है फट्टा जाता दे कि ज्ञान के उदय होने पर भी प्रारूघ का नाश नहीं होता | 
परन्तु ऐसा भी विशिष्ट ज्ञान है चिससे विक्ञेप की भी निवत्ति हो जाती है | इस प्रकार के ज्ञान 
के उदय के साथ ही साथ देह-पात हो जाता है। एक ऐसा भी ज्ञान है जिसके प्रमाव से 


क्‍ (६ हैं ) 
इस कर्मजन्य मलिन देह का नाश नहीं होता, बल्कि रूपान्तर की प्राप्ति होती है | इससे देह 
चिन्मय ही जाता है। पहले व६ विशुद्ध सत्वमय होता है। उत्त समय उसकी ऋरा-सृत्यु से 
निवृत्ति हो जाती है | उसके बाद साक्षात्‌ चिन्मयत्व का लाभ हो जाता है | झागम की परिमाषा 
में पहले देह का नाम 'बैन्दवः और द्वितीय का 'शाक्त” है। शाक्त-देह वस्ुतः चित्‌ शक्तिमय 
देह है| उसमें बिन्दु या महामाया का लेश भी नहीं रहता | इस बैन्दव देह का नाम ही सिद्ध 
देह है । बौद्ध, शैव तथा शाक्त सिद्धाचार्य इस बैन्दव या सिद्ध देह को प्राप्त कर अपनी इच्छा 
के अनुसार विचरण करते हैं। यह प्राकृतिक नियमों की शृद्जला से बद्ध नहीं है | वे इस देह 
में अवस्थान करते हुए जीव-सेवा करते हैं| इस देह में मृत्यु का मय नहीं है। इसी लिए 
सुदीर्घध काल तक इस देह में रह कर जगत्‌ के कल्याण की चेष्टा की जा सकती है। किन्तु अत्यन्त 
दी्घ काल के बाद इसकी भी एक सीमा आती है। यह तो ठीक है कि इस समय मी देह का 
पात नहीं होता, पर्तु प्रयोजन के सिद्ध हो जाने पर योगी उसे संकुचित करके परमघाम में 
प्रवेश करता है | कोई कोई इस देह का दिव्य-तनु नाम से भी वर्णन करते हैं। नाथ संप्रदाय, 
रसेश्वर योगी संप्रदाय तथा महेश्वर संप्रदाय में इस विषय में विस्तृत आलोचना है। सेन्ट 
जॉन के एपोकलिप्स में भी इस विषय में बहुत कुछ इंगित है। खीड्रीय मत के रिसरेक्शन 
बॉडी तथा एसेसन बॉडी का भेद्‌ इस प्रदंग में आल्ोच्य है | 
(० के... 

बौद्ध योगियों के आध्यात्मिक जीवन में करुणा का क्या स्थान है, इस विषय की आलो- 
चना के लिए पूर्वोक्त विवरण का उपयोग प्रतीत होता है। आवक तथा प्रत्येक-बुद्धयान में 
सर्व सत्वों का दुःख-दर्शन ही करुणा का मूल उत्स है। इसका नाम सत्वावलंबन करूणा है | 
मृदु तथा मध्य कोटि के महायान मत में अर्थात्‌ सौन्नान्तिक तथा योगाचार संप्रदाय में ऋगत्‌ 
का नश्वरत्व या क्षणिकत्व ही करुणा का मूल उत्स है। इसका नाम घर्मावलंबन करुणा है | 
उत्तम महायान अर्थात्‌ माध्यमिक मत में करुणा का मूल कुछ नहीं हैं, अर्थात्‌ उसकी ध्यक्‌ सत्ता 
नहीं है | इस मत में शूत्यता से अभिन्न करुणा दी बोधि का अंग है। एक दृष्टि से देखने पर 
प्रतीत दोगा कि शूत्यता जैसे लोकोत्तर है, वैसे दी करणा भी लोकोत्तर है | यह अहेतुक करूणा 


है। अनंगवज़ कद्दते हैं कि कव्णावान्‌ कमी किसी सत्व को निराश ( विमुख ) नहीं करते-- - 


सत््वानामस्ति नाक््तीति न चैवँ सविकल्पकम | 
स्वरूप निष्प्रपंच है, इसलिए प्रज्ञा-स्स चिन्तामणि के सहश अशेष सत्वों का अर्थात्‌ 
निखिल जोवों का अर्थकरण या अर्थक्रियाकारित्व है | इसी का नामान्तर कृपा है-- 
निरालम्बपदे प्रज्ञा निरालम्बा महाक्ृपा | 
एकीमूता घिया साध गगने गगन यथा | 
मनोस्थनंदि ने प्रमाणवार्तिक की बृत्ति में कहा है-- 
दुःखादू दुःखद्देतोश्च समुद्धरणकामता कशुणा | 
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वार्तिककार धर्मकीति ने करुणा को मगवान्‌ बुद्ध के प्रामाण्य के लिए साधन माना 
है, और कहा है कि यह अभ्यास से संपन्न होती है । 
साधने कब्णाम्पासात्‌ सा बुद्धेंदेंहसंश्रयात्‌ | 
असिद्धोडम्यास इति चेन्नाश्रयप्रतिषेघतः ॥ 
“अम्याठात्‌ सा? इसकी व्याख्या में मनोरथनंदि ने कहा है-- 
गोश्नविशेषात्‌ कल्पाणमिन्रसंसर्गा दनुशयदर्शनाच  कश्रिन्महासत्व: कृपाया- 
मुपजातस्घुदः साः नेकजन्मपरम्पराप्रमवाभ्यासेन सात्मीमतकृपया प्रेर्यमाण 
सर्वततत्वानां सम्रुदयहान्या दूःखद्ानाय मार्गमावनया निरोधप्रापणाय च देशनां कतु- 
काम: स्वयमसाज्षात्कृतत्य देशनायां विप्रलषम्मत॑भावनाअतुरार्यसत्यानि साक्चात्करोतीति 
भगवति साधन कृपा प्रामाण्यस्य | [ १ | ३६ ] 
शआवक तथा ग्रत्येक-बुद्ध से बुद्धों का यही वैशिष्ल्य है | घर्मकीतिं ने लिखा है-- 
पराथवृत्ते: खड़ादेविशेषो5यं॑ महामुनेः | 
उपायाम्यास एबाय॑ तादुर्थ्यच्छासन॑ मतम्‌ ॥| [ १ | १७६ ] 
प्रत्येक-बुद्ध, आवक प्रश्ति का लक्षण वासना-दानि हैं। परन्तु सम्पक-संबुद्ध पराथ्थवृत्ति 
होने के कारण सर्वोत्तम है | 
यह दया सत्वदष्टिमूलक नहीं दे, किन्तु वस्तुघर्म है। इसीलिए, बह दोषावह नहीं है । 
वार्तिककार ने कहा है-- 
दुःखज्ञाने*विरुद्धस्य॒पूर्वत॑स्कारवादिनी | 
वस्तुघर्मा दयोत्तत्तिन॑ सा तत्वानुरोधिनी ॥ [ १। १७६ ] 
दुःख का ज्ञान होने पर पूर्व संस्कार के प्रभाव से दया स्वमावतः हो उत्पन्न होती है। 
यह सर्वत्र अ्प्रतिहत है। पूर्व संस्कार का अर्थ प्राक्तन अभ्यास की प्रबृत्ति है। वस्तुधर्म का 
तात्पर्य वस्तु का अर्थात्‌ कृपाविषयोमत दुःख का धर्म है। यहाँ टीकाकार ने स्पष्ट शब्दों में कहा 
हैं कि जिनकी आत्मदृष्टि सवंथा उन्मूलित है, ऐसे महापुरुषों को दुःख के संमुखीन दोते ही 
दया उत्पन्न हो जाती है। क्‍योंकि उन्होंने दुःख को कृपा के विषयरूप में अहण करने का 
अभ्यास कर लिया है | सब दुःखरों का मूल कारण मोह है | बौद्धमत में सत्वग्राह या आत्मग्राह 
ही मोह का मूल है। जब इसका उन्मूलन हो जाता है तो किसी के प्रति द्वेंप नहीं होता | 
क्योंकि बिसे आात्मद्शन नहीं है, उसे किसी के द्वारा अपकार ग्राप्ति की भ्रान्ति नहीं होगी | 
अतः वह किसी से द्वेंप क्‍यों करेगा ! इस प्रकार यह कृपा दोषों के मूलमृत आात्मग्राह के 
अभाव से ही उत्पन्न होती है, इसलिए वह दूषणीय नहीं है। घर्मकी्ति ने कहा है-- 
दुःखसन्तानतंत्पर्शमात्रेणव॑ दयोदवः | [ १ | १७८ ] 
पूर्व कर्मों के आवेश के क्ञीण हो जाने से और दुःखननक अन्य कारणों के अत्यन्त 
नष्ट हो जाने से अप्रतिसंधि के कारण मुक्ति अवश्य होती है। किन्तु यो महाकृपा से संपन्न 
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हैं, उनका जन्माक्षेपक कर्म प्रणिधान परिपुष्ट है, अतः उनके संस्कार की शक्ति क्षीण नहीं 
होती, इसीलिए वह सम्यक्‌-संबुद्ध हैं। ये यावत्‌ आकाश चिरस्थायी हैं | परन्तु आवकों का 
कर्म ऐसे देह का ग्राक्षेपक है जिसकी स्थिति का काल नियत है। उनमें करुणा अत्यन्त सृदु 
है, अतः देहस्थापन के लिए उनमें अपेक्तित मद्दान्‌ यत्न मी नहीं है । इसीलिए उनकी सदा 
स्थिति नहीं है | परन्तु इसके विपरीत वे महामुनि जो दूसरों के उपकार साधन के लिए ही 
हैं, और अकारण-वत्सल हैं, वे वस्तुतः कृपामय हैं । इस अर्थ में ये पराघीन हैं | इस विशिष्ट 
पराधीनता के कारण ये लोग चिरस्थितिक हैं। घमंकीर्ति ने कहा है-- 
तिछन्त्येव पराधीना येषां तु महती कृपा | [ १ | २०१ ] 

अद्दयवज्ज ने तत्वस््नावली में कहा है कि श्रावक और प्रत्येक-बुद्ध की कदणा सत्ता- 
वलंबन है। सच्तों के दुःखदु:खत्व तथा परिणामदुःखत्व का झवलंबन करके इनकी करुणा 
उत्पन्न होती है | आवक की देशना वाचिकी है, किन्तु अल्येक-बुद्ध की देशना कायि%्ी है। 
संबुद्दों के अनुत्याद से और श्रावकों के परिक्षय से प्रत्येक-बुद्धों का ज्ञान असंसर्ग से ही 
उत्पन्न होता हैं | यहाँ असंसर्ग से अभिष्राय अपने में ऐसी विशिष्ट पात्रता के संपादन से है, 
जिसमें घूर्वम्योति के समान त्वमावकाय या घधर्मकाय के स्वभावतः प्रसरणशोल रक्मियों का 
स्वतः ही आघान होता है। और सम्यक-संजुद्धों से प्रत्येक-बुद्ध की यही मिन्नता है। बौद्ध 
साधना का प्रत्येक झैश ही प्रज्ञा तथा परुणा की दृष्टि से ही विचारणीय है | देशना भी इसी 
के अनुरूप है | 

(७) के 

भ्रावक, प्रत्येक-बुद्ध और सम्यक्‌-संबुद्ध इन तीन प्रकार के साधकों के बीच मद्दायान 
ही योग-पय है। यद्यपि उसमें अ्रवान्तर भेद हैं, फिर भी मुख्यतः दो ही घाराएँ हैं-- 
१. पारमिता-नय, और २. मल्त्रन्नय। सभी सौजान्तिक सदुपारमिता-नय स्वीकार करते हैं। 
योगाचार और माध्यमिक्रों में कोई पारमिता-नय और कोई मन्त्र-नय ग्रहण करते हैं| ज्ञान के 
साकार या निराकार मानने के कास्ण योगाचार दो प्रकार के हैं | साकारवाद में परमाग़ु को 
पडंश नहीं माना बाता । इस मत में तमी चित्त-मात्र है। इसमें भ्राह्ष और ग्राइकभाव नहीं 
हैं। कामधातु, रूपधातु और अरूपघातु तोनों चित्तमात्र हैं। ये चित्त निरपेज्ष विचित्र 
प्रकाशात्मक है | चित्त जब विकल्पशृत्य होता है, तब उसे ही अद्देत-साज्ञात्कार कहते हैं। निरा- 
कारवाद में चित्त अनाकार संवेदनरूप है। वासनायुक्त चित्त अआर्थामात के रूप में प्रवृत्त होता 
है| आभासमात्र डी माया है। यो तत्त है वह निरामास है। वह शुद्ध अनन्त आकाशवत्‌ 
है | बुद्धकाय या धर्मकाय निष्प्पश्न तथा निरामास है। उससे दौ रूपकायों ( संभोगकाय तथा 
निर्माणकाय ) का उद्मव होता है । दोनों दी मासिक हैं | 

अन्य मत में किसी-किसी का लक्ष्य मायोपम अद्वयवाद है। कोई आचार्य इस प्रकार 
का अद्वयवाद नहीं मानते। उनके मत में सर्वर्माधतिष्ठानवाद ही युक्तिसिद्ध है | सायोपम- 
समाधि, महाकरुणा, तया अनाभोग चर्या के द्वारा बोधितत््त स्व का दर्शन और ज्ञान करते हैं । 
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किन्तु इस ज्ञान तथा दशन को मायावत्‌ या छायावत्‌ माना जाता है। चित्त के बाहर जगंत्‌ 
नहीं है | उनका जीवन बिना किसी निमित्त के क्रमशः उच्च उच्च भूमियों का लाभमात्र है| 
अन्त में त्रिघातु की चित्तमात्रता प्रतीत होने लगती है। यही मायोपम्र समाधि है। परन्‍्तु जो 
लोग सब घ॒र्मों का अप्रतिष्ठान मानते हैं, उनके छिद्धान्त में विश्व नसत्‌ है, न असत्‌ है, 
न उमयात्मक है, न अनुभयात्मक है | इसीलिए इस मत में संसार को सत्‌ , असत्‌ , सदसत्‌ , 
तथा सदसदू-मित्र चार कोटियों से विनिमु क्त माना जाता है। आध्यात्मिक दृष्टि से साघन- 
जीवन की दो अवस्थाएं हैं--१. देतु-रूप या साधन-रूप तथा २, फल-रूप या साध्य-रूप | 
ज्ञान तथा भक्ति मार्ग में जैसे साधनरूप ज्ञानमक्ति या साध्य रूप ज्ञानमक्ति दोनों का 
परिचय मिलता है, उसी प्रकार बौद्धों के साधन को चसरमदष्टि से भी साधन-रूप करुणा 
शोर साध्य-रूप कदणा में भेद है। साधनावस्या में भगवान्‌ के चित्तोत्राद से लेकर 
बोघिमंड-उपक्मण, मार-विध्व॑सन तथा वंज्जोपम-समाधि पर्यन्त मार्गस्वरूप है। यह मार्ग 
पारमिता-नय है। फलावस्था में एकादश-भमि का आविर्भाव माना जाता है। आशय तथा 
प्रयोग के भेद से देतु भी दो प्रकार के हैं। सर्व सत्वों का त्राण आशय है तथा छयानुत्पाद 
ज्ञानरूप बोधि का अवलंबन प्रयोग है। प्रयोग के भो दो प्रकार हैं। एक का विमुक्तिचर्यों 
से संबन्ध है, दूसरे का भूमि से । पहला दानादि-विमुक्ति में प्रायोगिक है, दृत्रा पारमिता- 
विमृक्ति में वेपाकिक है। द्वितीय के भी दो अवान्तर भेद हैं | एक में अभिषस्कार है. द्वितीय में 
अभिसंस्कार नहीं है | प्रथम में सात भूमियाँ हैं, क्योंकि आमोग तथा निमित्त के प्रमाव से 
सम्राधिकी प्रवृत्ति होती है। सप्तम मूमि में निमित्त नहीं रहता, किन्तु झ्ाभोग रहता है । 
अषप्टम में आमोग भी नहीं रूता। शुद्धभूमि को प्राप्ति होने पर निमित्त और आमभोग दोनों छा 
अभाव होता हैं। इसीलिए इसमें स्वमावसिद्ध समाधि का उदय होता है | इसी के प्रमाव से 
निश्चिल जगत्‌ के यावत्‌ अ्र्थों का संपादन हो जाता है | उस समय परार्थ संपादन होता है 
झोर सर्वसंबित्‌ के लामार्थ सर्वानुशासन हो सकता है | 





एक दृष्टि से देखा जाय तो यह भी साधकावस्पा ही है। इसमें चार संपत्‌ का उदय 
होता है। चारों अभ्यात रूप ही हैं--१, अशेष पुण्य तथा ज्ञान-संभार का अभ्यास, २, नैस्न्तर्य 
का अमभ्पास, ३. दीघंकाल का अम्पास और ४, सत्कार का ध्म्यासत | पतड्जलि के योगसूत्र -.. 
“स तु दीघेकालनैस्तयंसत्कारासेवितो दृदमूमि:” में श्रन्तिम तीनों का उल्लेख है। 


तिद्धावस्‍्या दशम भूमि के बाद होती है। उसमें मी चार संपदों का उल्लेख मिलता 
है--१. प्रद्यण, २. ज्ञान, ३. रूपकाय, ४, प्रभाव | प्रत्येक के अवान्तर मेंद हैं, जिनका वर्णन 
यहाँ अनावश्यक है| प्रकृत में वही अपेक्षित है, जो रूपकाय में संपत्‌-चतुष्क के नाम से 


निर्दिष्ट है | उसके अन्तर्गत महापुरुष के बत्तीस लक्षण, अशोति अनुब्यञ्जन, बल तथा बजा 


अथवा स्पिरदेह हैं। पातञ्जल-योगतूत्र मे कायसंपत्‌ के नाम से पद्मरूप-विशिष्ट पश्चमृत-बय 
का जो फल उक्त है, वहीं यहाँ सिद्धपुरुष के रूपकाय को स्वाभाविक संपत्‌ कहकर माना गया 
है। इसमें जो प्रभाव शब्द उल्लिखित है उसका तात्पर्य है, विशिष्ट ऐश्वर्य अथवा ईश्वरत्व । 


९ रहे ) 


किसी किसी आचार्य के अनुसार इसमें बाह्य विवयों का निर्माण, परिणाम-संपादन तथा 
वशित्वरूपी दंपत्‌ तथा भिन्न मिन्न विमृतियों का अनन्‍्तर्माव है | 


कोई कोई परवर्ती आचाय पूर्ववर्णित हेतु और फज़ की झवस्थाओं के अतिरिक्त सच्तार्थ 

क्रिया नाम की प्रथक अ्रवस्था भी मानते हैं| इससे एक मइलपूर्ण बात त्पष्ट होती है कि आध्या 
त्मिक जीवन में मनुष्य का मुख्य लक्ष्य केवल फल-प्राप्ति या सिद्धावस्था का जाम ही नहीं है | 
इस प्राप्ति को सर्व साधारण के लिए सुलम करने का प्रयत्न ही सर्वोत्तम लक्ष्य है। इसी का नाम 
जीव-सेवा है। बौद्ध दार्शनिक इसी को रुछार्थक्रिया नाम से वर्णित करते हैं | इस मत के 
अनुसार बोधिचित्तोत्पाद से बोधिमंड-निवेदन पर्यन्त जितनी अवश्थाएँ हैं, वे सत्र साधन या 
हेतु के अन्तर्गत हैं । सम्यक्‌-संबोधि की उत्तत्ति से सर्व क्लेशों के प्रहाण पर्यन्त फत्ञाक्त्या 
है| इसके बाद प्रथम घर्मचक्रप्रवर्तन से शासन के अन्‍्तर्घान पर्यन्त तृतीय अबस्या है| 
इससे यह प्रतीत होता है लि जीव या जगत्‌ की रुच््चार्यक्रियाूप सेवा यावत्‌ जीवन का लक्षंय 
है, अर्थात्‌ यह सृष्टि पर्यन्त रहेगा। यदि सर्व की मुक्ति हो जाय तब शासन, शास्ता और 
शिष्य कोई नहीं रहेगा | उस समय प्रयोजन का मी झ्रभाव हो जायगा | किन्तु जब तक सबकी 
मुक्ति नहीं होती तत्तक बीवसेवा अवश्य रहेगी | इस मत के अनुसार हेतु-अवस्था आशय, प्रयोग 
और वशिता के भेद से तीन प्रकार की हैं। उत््वानिर्मोन्ष प्रणिघान आ्ाशय है | प्रयोग दो प्रकार 
के हैं--१., सप्त पारमितामय, और २, दश पारमितामय | सप्तपारमिता में दान, शील, क्षान्ति, 
वीर्य, ध्यान, प्रज्ञा तथा उपाय हैं। ये लोग मूमिप्राप्त चतुर्विघ संपत्‌ से संपन्न हैं । इन संपदों का 
नाम--आआाशुय, प्रयोग, प्रतिग्राहक तथा देह संपत्‌ है। साधनावस्था में कमी प्रकार के 'आदि- 

करने पड़ते हैं। किन्तु सत्वार्थक्रियारहूप फलावस्था में अनामोंग से ही प्रवृत्ति होती 
है, अर्थात्‌ इस अवस्था में अपने आप ही कर्म निष्पन्न होते हैं, अभिमानमृलक कर्म की 
भ्रावश्यकता नहीं रहती । दस पारमितावादी सात के बाद प्रणिधान, बल और ज्ञान श्रन्य 
तीन पारमिताओं को भी स्वीकार करते हैं | 


( ८& ) 


बौद्धों के धार्मिक जीवन के ठद्देश्य का पर्यालोचन पहले किया गया है. उसका 
संक्षेप में पुनः स्पष्टीकरण क्रिया बाता है। प्राचीन बौद्ध-धर्म के मुमुक्षुओं में तीन 
आदर्श प्रघानरूप से प्रचलित वे--भ्रावक, प्रत्येक-ुद्ध और सम्यकू-संबुद्ध। पूर्वापेक्षया 
पर पद श्रेष्ठ हैं। आवक का आदर्श अपेक्षाकृत न्यून होने पर मी प्रथगजन से उत्कृष्ट 
था। यद्यपि आवक और ध्वथगूजन दोनों का समान लक्ष्य व्यक्तिगत दुःख-निदृत्ति था 
तथापि प्रृथणलन को उप्रायज्ञान नहीं था, श्रावक उपायज्ञ ये | भ्रावक दुःख-निवृत्ति 
के मार्ग से परिचित ये। यह मार्ग बोघि अथवा ज्ञान है। चार आर्य-सत्यों में यह 
मार्ग-खत्य है। वोधि या ज्ञान उन्हें स्वतः प्राप्त नहीं होता था, उसके उदय के लिए 
बुद्धादि शास्ताओं की देशना अ्रपेक्षित थी | इसीलिए इसे औपदेशिक ज्ञान कहते हैं | प्रथग- 
न्नन धर्म, अर्थ, काम इस त्रिवर्ग की सिद्धि में व्यापृत रहते ये, किन्तु आवक इससे अतीत ये | 
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भ्ावकों में किसी का दुःखनिरोध पुदुगल-नैरात्म्य के ज्ञान से और किसी-किसी का प्रतीत्य- 
सम्त्याद के ज्ञान से होता था। घधमर्म-नैऱत्म्य का ज्ञान किसी शआावक को नहीं होता था| इसी 
लिए उन्हें श्रेष्ठ निबरोश का ल्ाम नहीं होता था। फिर मी इतना तो सत्य है कि ये लोग 
अधघ:पात की आशंका से मुक्त हो बाते ये। क्योंकि ज्ञानाग्नि के द्वारा इनके क्लैश या 
शुद्ध वासनात्मक-आवरण दुग्ध हो जाते थे | इसलिए त्रिघातु में इनके जन्म लेने की 
संभावना नहीं रहती थी | ये बन्म-मृत्यु के प्रवाहरूप प्रेत्यमाव से मुक्त हो बाते ये | 


प्रत्येक-बुद्ध का आदर्श श्रावक से भेछ्ठ है। यद्यपि इनका साधन-बीवन वैयक्तिक स्वार्थ 
से ही प्रेरित है, फिर भी आधार अधिक घुद्ध है | आधास्नुद्धि के कारण इन्हें स्व॒दु:खनिवृत्ति 
के उपाय या ज्ञान के लिए दसरे से उपदेश प्राप्त करने की ग्ावश्यकता नहीं होती। ये 
लोग पूर्वभ्तादि अमिसंस्कारों के द्वारा स्वयं ही बोषि-ल।भ करते ये। बोधि-लाम का फल 
बुद्धत्व की प्राप्तोहि। योगशासऊत्र जिसे श्रनौपदेशिक या प्रातिम ज्ञान कद्धता है, उससे प्रत्येक- 
बुद्धों का डान प्रायः समान है | किसी अंश में यह विवेकोत्य प्रातिम ज्ञान का ही एक रूप 
है| यह लौकिक शाब्द ज्ञान नहीं है। प्रत्येक-बुद्ध अपने बुद्ध/व के लिए प्रार्थी होते हैं, उसे 
प्राप्त भी करते हैं, किन्तु सर्व के बुद्धल के लिए उनकी प्रार्थना नहीं है । 


भ्रावक तथा प्रत्येक-बुद्ध के ज्ञान में भी मिन्‍नता है। भावकों का ज्ञान पुदूगल-नैरात्म्य 
का अवबोध-रूप है, अतः पुद्गलवादियों के अगोचर है। प्रत्येक-बुद्धों का ज्ञान मृदू इन्द्रिय 
है, इसीलिए वह आतकों के मी अगोचर है| आवकों को कलेशावरण नहीं होता, इसीलिए 
इनका ज्ञान सूछम है| प्रत्येक-बुद्ध में जेवावरण का एकदेश श्रर्थात्‌ आह्यावस्ण भी नहीं रहता, 
इसलिए वह और भी अधिक सूछम है। आवक का ज्ञान परोपदेशहेतुक है, अतः षोडशाकार 
से प्रमावित हैं। इसीलिए वह गंभीर है। परउन्तु प्रत्येक-बुद्ध का शान स्वयंबोघरूप है और 
तन्मयतामात्र से उद्भूत है, अतः पूर्व से अधिक गंभीर है । एक बात और मी है। प्रत्येक-बुद्ध 
का ग्राह्म-विकल्प परिहत है, अतः वह शब्द उच्चारण किये बिना ही धर्म का उपदेश देते हैं | 
प्रत्येक-बुद्ध अपने अधिगत ज्ञानादि के सामथ्यं से दूसरों को कुशलादि में प्रवृत्त करते हैं | 
उनके साधन को इसीलिए अति गंभीर कहा जाता है कि वह उच्चाररद्तित है, अतः दूसरे से 
उसका प्रतिघात संभव नहीं है | 


तीसरा सम्यकू-संबुद्ध का आदर्श है। यही श्रेष्ठ आदर्श है | इसका भी प्रकार-मेद है । 
सम्यक-संबुद्ध कों ही बुद्ध मगवान कहते हैं। यद अनुत्तर सम्यक-संब्रोधि प्राप्त हैं। इनका 
लक्ष्य अत्यन्त उदार है| कोटि-कोटि जन्मों की तपस्या ओर अशेष विश्व की कल्याण-मावना 
ही इसका मूलाघार है। क्लेशावरण तथा ज्ञषेयावरण के निवृत्त होने से ही बुद्धत्व का लाभ 
नहीं हो चाता | यह ठीक है कि भ्ावक का द्वंत-ब्रोष नहीं छूटता और प्रत्येक-जुद्ध का भी पूरा 
दत-बोघ नहीं छूटता; केवल सम्बदन-संबुद्ध दी अद्वय-मूृमि में प्रतिष्ठित होते हैं और द्वेंत-मात 
से निवृत्त दोते हैं | यह मी ठीक है कि शेयावरण के निमृत्त न होने पर अद्वेंतमाव का उदय 
नहीं होता | पतज्जलि ने मी कहा है--“'ज्ञानस्पानन्त्याजु शेयमल्पम्‌ ”,ज्ञान श्रनन्त होने से शेय 
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अल्प है | बुद्धावस्था अनन्त ज्ञान की अवस्था है, इसीलिए आचार्यों ने इस ज्ञान को बोधि 
न कहकर महात्रोधि कहा है। इस अनन्त ज्ञान के साथ झनन्त करुणा मी रहती है| तच्वार्थ- 
क्रिया या परार्यापादन का भाव, यही बुद्धों का बीज है | यही ब॒द्धत्व-लाम का प्रधान कारण है । 
निर्वाण या स्वदुःखनिवृत्ति में लीन न द्ोकर निरन्तर जीव-सेवा में निरत रहना बोधिसस्त के 
जीवन का आदर्श हैं। इती आदर्श को लेकर बोघिसत्त बुद्धल्व का लाम कर सकते हैं | 


महाभावक सोपधि तथा निरुपधि बोधि का लाभ कर सकते हैं, किन्त प्रज्ञा में तीज 
करुणा का समावेश नहीं है । इसी से वह संसार से त्रस्त होते हैं| जो ययार्थ कादशिक है 
वह दुःख-भोग करते घबराते नहीं, क्योंकि उनके दुःखनभोग से दूसरों के दुःखों का उपशम होता 
है। ये महाभावक अपने अपने आयुध्य-संत्कार के क्षीण होने के कारण निरवाण न पाने पर 
भी प्रदीप-निर्वाणवत्‌ भेघातुक जन्मों से मुक्त हो बाते हैं, और मस्णोत्तर परिशद्ध इुद-क्ेत्र में 
अर्थात्‌ श्रनाक्षव-घातु में समाद्दित होकर कमल के पुट में बन्म लेते हैं। मातृ-गर्श में उनका 
पुनः प्रवेश नहीं होता | अमिताम प्रभृति संबुद्ध-सर्य इस कमलयोनि में समाघिस्य रच्चों को 
अपनी किरण से अक्लिष्ट तम के नाश के लिए प्रतोधित करते हैं। इस समय यह गतिशीज्ञ 
होते हैं ओर क्रमशः बोधि-संभार ( पुण्य तया ज्ञान ) का संचय करते हुए जगदूगुद का पद 
प्राप्त करते हैं | यह सब झागम की बात है। 


आवक-यान में मुख्य मोक्ष नहीं होता। इसका सद्वम॑पुण्डरीक लंकावतार, घर्ममेघसूज 


नागोछुन के उपदेश झादि में सर्वत्र प्रतिपादन है | इसके लिए ये लोग क्रमशः महायान में 
श्राकृष्ट दोते हैं और उत्तमें आकर मुक्त हो जाते हैं | भ्रावक्रों का यह विश्वास अवश्य है कि 
उनके संप्रदाय में ही बोधि-लाभ करने से निर्वाण-प्राप्त हो बाता है, किन्तु वस्तुतः वह निर्वाण 
नहीं है, जिलोक से निर्गंममात्र होता है। किसी का यह मी झऋना है कि एक-यान का 
उपदेश नियत-गोत्र कै लिए है। किसी का आकर्दण किया जाता है और किसी का घारण | 
जो यथार्थ में महायानी हैं, वद पहले ही प्रमुदिता-मूमि को प्राप्त कर क्रम से अनुत्तर-बोधि का 
लाम करता है। 


केवल शुद्ध बोधि से महावबोधि का लाभ नहीं होता, उसके लिए. भगवत्ता से योग 
होना झावश्यक है। पारमिता-संभार के पूर्ण न दोने तक भगवत्ता का उदय नहीं होता | 
बोधिसत्व चरमजन्म में पारमिता पूर्ण करके मगवान्‌ हो जाते हैं, किन्तु बुद्ध नहीं होते | कोई 
भगवत्ता के साथ बुद्ध भी होते हैं। यही भगवान्‌ बुद्ध हैं। बोधि और भगवत्ता की दो मिन्‍न- 
मिनन घाराए हैं | बोधि की धारा में बुद्धत्व है, किन्तु संबुद्धल्व नहीं है; क्योंकि दूसरे के प्रति 
करुणा नहीं है, इसलिए महाबोधि मी नहीं है। महाबोधि का लाम तब तक नहीं 
होगा, जब तक निखिल विश्व को अपना समककर करुणा-विगलिंत-भाव से उनकी सेवा न की 
जाय | सेवा-कर्म चर्या है, बोधिमाव प्रज्ञा है। एक आश्रय में दोनों के युगपत्‌ अवस्यान से 
बुद्धत्व और मगवत्ता का भ्रप्मेद से प्रकाश होता है। यही मानव जीवन का चरम आदर्श है, 
यही बुद्ध की मगकता है। 


वागुवत 





( २६ ) 


भारतीय उँल्कृति का रहस्य यही है। भीमद्मागवत में इसी को ब्रद्चत्व एवँ मगवत्ता 
कद्दा गया है :-- 
बरह्मेति परमात्मेति मगवानिति शब्दते || 
थ्र्यात्‌ एक अ्रद्वय श्ञानात्मक तत्व को ब्रह्म, परमात्मा तथा भगवान्‌ कह्ा जाता है। 
एक तत्य को ही शान-टृष्टि से ब्र्य, योग-इष्टि से परमात्मा, मक्ति-दष्टि से भगवान्‌ कहते हैं। 
थोग कर्मौत्मक है--योगः कर्मसु कौशलम्‌ | अतः ज्ञान, कर्म तथा भक्ति या भाव इन तीनों का 
एक में मद्ासमन्वय है । ब्रह्म निगुण, निःशक्ति तथा निराकार दै। परमात्मा सग॒ुण, सशक्ति 
एवँ ज्ञानाकार है। मगवान सुगुण, सशक्ति और साकार है | तीनों का यह लक्षण-मेद है, किन्तु 
तीनों एक दी तत्व हैं । मागवत में जो अद्यय-शञान उल्लिखित है, उसका विवरण वज़यान 
सम्प्रदाय के अद्वववज़सिद्धि नामक प्रन्थ में मी है :-- 
यस्य स्वभावों नोत्पत्तिविनाशों नेव दृश्यते | 
तब्तानमद्रये.. नाम स्व॑र्ंकल्पवर्बितम्‌ || 
[ चर्याचर्यविनिश्चय की संस्कृत ठीका में उद्धृत ] 
भागवत में भक्ति का जो स्थान है, बौद्धागम में करुणा का वही स्थान है। प्रशञापारमिता 
तथा करुणा के सामरय का तात्पर्य यह है--प्रज्ञा के प्रमाव से साखव धातुओं का अतिकम है, 
तथा करुणा के प्रमाव से इनका निर्वाण में प्रवेश नहीं होता, प्रत्युत जगत्‌-कल्याण के निमित्त 
झनाझव धातु में स्थिति होती है । 
प्रहया न भवे स्थान कृपया न शमे ध्थितिः | 
अर्यीत्‌ प्रज्ञा से संसार का दर्शन नहीं होता और कृपा से निर्वाण नहीं होता, सच्चार्य- 
कर्णुरूप पारतंत्य के प्रभाव से बोधिसत्व-गण भव या शम किसी में अवस्यान नहीं करते | 
६ थे 
पहले पारमिता-नय तथा मैँत्र-नय का उल्लेख किया गया है। बुद्ध से ही दोनों 
नप प्रवर्तित हुए. ये | दोनों का प्रयोजन भी अभिन्न है | फिर भी विभिन्न दृष्टिकोणों से मंत्रशास्तर 
का प्राधान्य माना जाता है | अद्दवजज़ ने लिखा है-- 
एका्थत्वेष्प्यसमोहाद्‌ बहुपायाददुष्करात्‌ | 
च्गेन्द्रियाधिकाराज् मन्त्रशार्स्त विशिष्यते ॥ 
मेत्र-नय अत्यन्त गमीर एवं विशिष्ट है| उच्चक्रोंटि के अधिकार प्राप्त न हो जाने 
तक इसमें प्रवेश नहीं होता। मंत्र-विज्ञान अतिप्राचीन काज्ञ से भारत में प्रचलित या। 
उसकी तो शक्तिमत्ता के कारण दुरूपयोग की झाशंका से आचायंगण मंत्रमूलक साधना 
को जनसाधारण के समक्ष प्रकाशित नहीं करते ये। ग़ुप्तमाव से ही इसका अनुष्ठान होता 
था। प्रथम घर्मचक्रप्रवतन की बात सच प्रसिद्ध है| द्वितीय तथा तृतीय घर्मचक्रपवर्तन के 


॥ 
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अधिक प्रतिद्ध न होने पर मी वह अप्रामाणिक नहीं प्रतीत होता । जैसे आगम के गंमीर 
तत्वों का उपदेश कैलास झादि के शिखर पर या मेदुसृद्भादि के उच्च प्रदेश पर शँकरादि 
गुब्मूति ने शिष्यरूपा पाव॑ती आदि को किया था, ठीक उसी प्रकार राजग्रह के निकव्स्‍्य 
गृप्रकूट पवत पर बुद्धदेव ने अपने बिजश्ञासु मक्तों के समक्ष पारमिता-मार्ग का प्रकाशन किया | 
गृश्नकूट में जिस समय बुद्ध ने समाधि लीं उस समय उनके देह से दशों दिशाओं में तेज 
निःसत हुआ और सर्व प्रदेश आलोकित हो उठा। मुँह खोलते दी देखा गया कि 
उसमें अगशणित सुवर्भभय सहद्धदुल कमल प्रकाशित हुए हैं | उनके देह के प्रभाव से लोक 
के विभिन्न दुःखों का उपशम दो गया | इस उपदेश का विवस्ण महाप्रज्ञापारमिताशात्त 
में निचद्ध है। कहा जाता है कि नागाजन ने इसकी एक़ टीका भी लिखी थीं। इस प्रन्य 
के विभिन्न संस्करण विभिन्न समय में संकलित हुए ये । कुछ उंस्करणों के कुछ अंशों का 
भाषान्तर भी हुआ था | अतिप्राचीन काल से ह्वी सर्व देश में इसका प्रचार हुआ | महायान 
में शूत्मता, करुणा, परार्थ-सेवा प्रभ्ृति विषयों का तथा योगादि का सविशेष वर्णन उपलब्ध 
होता है। यह प्रशापारमिता दस्तुतः बगन्माता महाशक्तिरूपा मद्बामाया है। महायान-घर्म 
के विकास में शाक्तागम का पूर्ण प्रमाव स्पष्ट लक्षित होता है। यह महाशक्तिरूपा प्रज्ञा 
बोघिसत्तों डी जननी तो दै ही, बुद्धों की मी जननी है। शिव तथा शक्ति में चन्द्र और 
उन्द्रिका के समान अभेद संबन्ध है, ठीक उसी भ्रकार बुद्ध ओर भ्रज्ञापारमिता का तंबन्ध 
है। विश्व के दुःख के निर्मोचन-कर्म में बोधितक्तगण इसी जननी की प्रेस्णा से और 
साम्य से अग्रसर होते हैं। पारमिता तथा मंत्र का यह नय सर्वत्र ही स्वीकृत है। इस महा- 
शक्ति के अनुअह के बिना लोकार्थ-संपादन का कार्य नहीं किया जा सकता | - 


पारमिता-नय का लक्ष्य बुद्धत्व-लाम है, और वही मंत्र-नय का मी | पारमिता-नय 
में अवान्तर भेद भी है। इसका यहाँ विशेष वर्णन नहीं हो सकता | फिर भी इतना कहा जा 
सकता है कि ध्यान, ध्यान-फल, दृष्टि, कणा का स्वरूप, तथा त्रिकायविषयक विचारों में दोनों 
में कहीं-कहीं मतभेद है। मायोपम अ्रद्वययवाद का लक्ष्य एक विशेष प्रकार का है, किन्तु स्वधर्मा- 
प्रतिष्ठानबाद का लक्ष्य उससे कुछ मिन्‍न है| उमयत्र पारमिताश्रों की पूर्ति आवश्यक है। 
दोनों दी नयों में साधना के क्षेत्र में योगाचार अर्थात्‌ योगचर्या का प्राघान्य है | किन्तु दोनों 
के योग में परूपर भेद है| दोनों यान बोघितत्त-यान है। पारमिता-नय में करुणा, मेत्री 
झादि की चर्या प्रधान है | माध्यमिक तथा योगाचार दोनों संप्रदायों में पारमिता-नय का समा- 
दर या | नागाजैन दा प्रवर्तित माध्यमिक-मत कालिक दृष्टि से कुछ प्राचीन हैं | इसका उद्मव- 
ज्षेत्र वही है, बहाँ मंत्र-नय का उद्मव माना जाता है। भ्ीधान्यक्टक नामक यद्द स्थान दु्दिण 
में अमरावती के निकट दे | तांत्रिक साधता के इतिहास में भीशैल या भीपबंत का नाम अत्यन्त 
प्रसिद्ध है । यह ज्योतिर्शिज्ञ मल्लिकार्जुन का न्षेत्र है। बोद्ध तांत्रिक 6ंप्रदाय के विश्वास के 
अनुसार भगवान बुद्ध ने धान्यकटक में मंत्र-नय का तृतीय घर्मचक्रमवर्तन किया था। 43 नागार्जुन 
के कुछु समय बाद अंग का काल है। योगाचार संप्रदाय के इतिहाठ-असिद्ध प्रवर्तक अंग 


( रेप ) 


ही हैं। यह आचार्य बसुबन्धु के ज्वेष्ठ श्लाता ये | उस समय के मद्दायोगियों में यह प्रसिद्ध ये | 
इनके महायानसत्नालंकार में तांत्रिक प्रभाव स्पष्ट प्रतीत होता है। प्रसिद्धि हैं कि मेत्रेय के 
उपदेश से असंग का घार्मिक जीवन झामूल पसितिंत हुआ या। वर्तमान अनुसंघान से प्रतीत 
होता है कि मेंत्रेय एक ऐतिहासिक व्यक्ति ये | इनका नाम मेन्रेयनाथ था | वस्तुत: मदहायान 
खुत्ालंकार की मूलकारिका इन्हीं की रचित है। वस्तुतः बौद्ध-धर्म पर तंत्र का प्रमाव असंग से 
पहले हीं पड़ चुका या। मंजुभीमूलकल्प नामक ग्रन्थ का परिचय प्रायः सभी को है। इसके 
अतिरिक्त उस समय अश्टादश पव्लात्मक गुह्मत्माव की भी बहुत प्रसिद्धि थी। परवर्ती चोद 
ताँतजिक साघना के विकास में गुह्मतमाज का प्रभाव अतुलनीय था। इस पर नागार्जुन, कृष्णा- 
चाय, लीलावज़, शान्तिदेव प्रभ्ति विशिष्ट श्राचार्यों का माष्य था | इतना दी नहीं, परवर्तो 
काल के दीपकर भीज्ञान, कुमास्कलश, ज्ञानकीत्ति, आनन्द्ग्, चन्द्रकीति, मंत्रकलश, श्ञान- 
गर्भ तथा दीपंकसमद्ध प्रभति बहुसंख्यक छिद्ध और विद्दान्‌ बौद्ध पण्डितों ने इस ग्रन्थ में उक्त 
तसतों के विषय में महत्त्वपूर्ण नाना ग्रन्थों की स्वना की थी। असंग के छोटे माई पहले वैमापिक 
ये | बाद में अंग के प्रभाव से परिपक्व योगाचारी बन गये थे | असंग गुह्मसमाज के स्वविता ये 
या नहीं, कददना कठिन दै । किन्तु दोनों में घनिष्ट संबन्ध अवश्य था | प्राचीन शैव तया शाक्त 
आगमों के सुद्म तथा व्यापक झालोचन से ज्ञात होता है कि असंग, नागार्जुन आदि आचार्य 
उनके प्रमाव से मुक्त नहीं ये । कामाख्या, जालंघर, पूर्णंगिरि, उड्बी यान, भ्रीपवंत, ब्याधपुर 
प्रमृति स्थान तातिक विद्या के साधन-केन्द्र ये । मातुका-साघन के उपयोगी क्षेत्र भारतवर्ष के 
विमिन्‍न प्रदेशों में फैले हुए ये | मंत्र-साघन प्राचीन वागूयोग का ही एक विशिष्ट प्रकार 
मरान्न है | 


पहले कद्दा जा चुका दे कि बोद्ध-मत में पारमिता-नय के सहश मंत्र-नय के भी प्रवर्तक 
बुद्ध हो हैं। क्रमशः मंत्रमार्ग में अवान्तर भेद--वज़््यान, कालचक्रयान, तथा सहजयान 
आविभूत हुए. | इनमें किंचित्‌ भेद है, किन्तु बहुत अंशों म॑ लाइर्य है। वस्तुतः समी मंत्र- 
मार्ग के द्वी प्रकार-मेद हैं। इस दृष्टि में भेद नहीं है। माल्दूम होता है, एक ही साधन-घारा 
विभक्त द्वोकर भाव के गुण-प्रधानमाव से विभिन्न रूप में ब्याप्त हों गई। पारमिता-नय का 
प्रायः समस्त साहित्य विश्युद्ध संस्कृत में हैं, किन्तु मंत्र-नय का मूल कुछ संस्कृत, कुछ प्राकृत और 
कुछ अपश्र श में है। शाबर आदि स्लेच्छ भाषाओं में भी मंत्ररइस्थ का व्याख्यान द्ोता है | 
यह लघुतंत्रराजवैंका विमल-प्मा में है। मंत्र-नय की तीनों घाराएं, परत्पर मिलती हैं | वस्तुतः 
यही बौद्ध तान्जिक-धर्म है। यदि महाशक्ति की आराघना ही तान्त्रिक सांघना का वैशिश्य माना 
जाय तो इसमें ठंदेह नहीं कि पारमिता-नय मी तान्जिक कोटि में गिना जायग। | 


बज़यान की साधना में मंत्र का प्राघान्य रहता दे । इसी कारण कमी कभी वज्यान को 
मंत्रयान भी कहते हैं | सहजचयान में मंत्र के ऊपर जोर नहीं दिया गया है। पसन्‍्तु वज़यान 
तथा कालचक्रयान की योग-साधना में मंत्र का ही प्राघान्य माना जाता है। प्रतिद्धि है कि 
गौतम बुद्ध के पूर्ववर्तोी बुद्ध दीपंकर इस मार्ग के आदि उपदेष्टा ये | किन्तु कज़्मार्ग काल-क्रम 
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से लुप्त दो गया, जैसे सुना जाता दे कि सांख्य 'कालाक मक्तित हुआ या, और गीतोक्त योग 
दीर्घकाल से लुप्त दो गया था ( योगों नष्ट: परन्‍्तप )। बाद में कृष्ण ने गीतोक्त योग का पुन 
प्रवर्तन किया | इसी प्रकार वज़यान का मी प्रवाह विच्छिन्न हो गया था | यह ठीक है कि किसी 
किसी स्थान में यह विद्यमान था, इसका आमास मिलता है। किन्तु जन-चित्त पर उसका प्रमाव 
नहीं था। उत्तर काल में वजज-पान वज़बोग के रूप में प्रकद हुआ | उसके प्रवर्तक राजा सुचन्द्र 
थे | यह एक विशाल राज्य के स्वामी ये | इनको राजधानी संमल-नगरी थी | यह सीता नदी 
के तट पर थीं | कालतंत्र में इसका विवरण मिलता है। यह राजा घुचन्द्र वज्रपाणि बुद्ध के 
निर्माण-काय थे | इन्होंने ऊर्व-लोक में जाकर संबुद्ध गौतम से अमभिषेक-तत्व के संबन्ध में कुछ 
प्रश्न किये थे। उनके प्रश्न से प्रसन्न होकर गीतम ने श्रीधान्यकटक में एक सभा का 
झाद्दान किया । जगत्‌ में किसी नवीन मत के प्रचार के लिए प्राय: ऐसा ही हुआ करता है | 
इसके पहले एप्रकूट पर्वत पर समा हुईं यो और उस समय मंत्रमार्ग का उपदेश हुआ था | 

अधिकार संपत्ति अच्छी न रहने से वज़यान में प्रवेश नहीं होता। पारमिता-नप का 
साधन नीति तथा चर्या की शुद्धि पर प्रतिष्ठित हुआ यथा, किन्तु मंत्र-नय की साधना आध्यात्मिक 
योग्यता पर निमंर थी। 

पारमिता-नय का विश्लेषण सौत्ान्तिक दृष्टि से दोता है, किन्तु मंत्र-नय का व्याख्यान 
योगाचार तथा माध्यमिक दृष्टि से ही हो सकता है | सोन्रान्तिक वाह्मार्थ को अनुमेय मानते हैं 
उनके मत में उसका कभी प्रत्यक्ष नहीं हो तकता | माध्यमिक विज्ञान को भी नहीं मानते | इसी 
से समझ में झाता है कि मंत्र-साघना का अधिकार प्राप्त करने के लिए दृष्टि का छितना प्रसार 
तथा उत्कर्ष होना चाहिये। 
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मंत्र-यान का लक्ष्य वज्भयोग-सिद्धि है। जब तक साधक का आधार या क्षेत्र योग्य नहीं 
होता तब तक इसका साघन नहीं किया जा सकता | पूर्शता के मार्ग में आगे बढ़ने के लिए 
यही योग श्रेष्ठ है। इस महामार्ग के चार स्तर हैं। एक एक स्तर में पूर्ण योग का एक एक 
रूप आवस्ण से उन्मुक्त होता हैं। चारों स्तरों के साधन में पूर्णता-लाभ करने पर योग पूर्ण हो 
जाता है। प्रत्येक स्तर में योग-लाम से पहले विमोक्ृ-लाम करना पढ़ता है| विमोक्ष-लाम का 
उद्दे श्य कल्पनादिक से तथा आवज॑नाओं से मुक्त द्ोना है | ध्यान से विमोक्त की प्राप्ति होती 
है, और विमोक्ष से योग सिद्ध होता है। चार स्तरों के कारण विमोक्ष मी चार प्रकार के हं-- 
शत््यता, अनिमित्त, अपणिदित, और अनमिसंस्कार | प्रत्येक योग में विमोक्ष के प्रमाव से एक 
एक शक्ति का विकास होता है, अर्थात्‌ पक एक वज्जयोग से एक एक प्रकार की शक्ति पूर्ण 
होती है। शक्ति के पूर्ण विकास हो जाने पर वज़माव का उदय होता है। स्थूल इष्टि से 
झपनी सत्ता का चार भागों में विमाग किया जाता है--कछाय, वाक, चित्त और ज्ञान | प्रयम 
वज्जयोग में 'कायवज्मावः का उदय होता है। इसी प्रकार द्वितीय, तृतीय तथा चद॒य 
अवस्थाओं का मी उदय होता है। जिसे कायवज़ कट्टा गया है, वह एक़ दृष्टि से स्थूल जगत्‌ 
की पूर्णत! दै। शेष तीन भी इसी प्रकार के हैं । ये चारों समष्टि रूप हैं| 
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पहले वज़्योग का नाम विशुद्ध-योग है | इसके लिए पहले शम्यता नाम का विमोक्ष 
आप्त करना पड़ता है| शुन्यता शब्द से स्वभावहीनता समकनी चाहिये | शन्यता अतीत ४] (६ 
अनागत शेयों से शन्य है। इसका दर्शन शन्यता है। यह गंभीर और उदार है। गँभीर इस 
लिए कि अतीत और अनागत नहीं है। उदार इसलिए कि अतीत और अनागत का दर्शन 
है। बिस ज्ञान में इस शन्यता का ग्रहण होता हैं, वही शुल्यता-विमोक्ष है। इसे प्राप्त करने पर 
तुरीय अवस्था का छ्य हो बाता है, और अक्षर मद्रासुख का उदय होता है। करुणा का लक्षण 
ज्ञानवज़् है| इसी का नामान्तर सहजकाय है, जो प्रज्ञा और उपाय की साम्पावस्था है | 
इसी का नामान्तर विशुद्ध-योग है | 

द्वितीय योग का नाम घर्म-योग है। इसके लिए जिस विमोक्ष की अपेक्षा है, उसे 
झनिमित्त कहा चाता है। बुद्ध, बोधि प्रभति विकल्पमय चित्त ही निमित्त है। जिस ज्ञान में 
इस प्रकार का विकल्प-चित्त नहीं होता, उसे ही झनिमित्त-विमोक्ष कहते हैं | इसे प्राप्त कर लेने 
पर सुषुप्ति दशा का क्षय दो जाता है| नित्य-अनित्यादि इय से रहित मैन्नीरूप चित्त उद्त 
होता है । यह चित्त-वज़् धर्मकाय नाम से प्रसिद्ध है | यह दो कायों का स्फुरण है | वस्तुतः यह 
जगत्‌ के कल्याणु-साधक निर्विकल्पक चित्त से भिन्न और कुछ नहीं है । यह योग भी प्रज्ञा 
तथा उपाय का सामरस्य है। चित्त-बज्ज दी ज्ञानकाय नाम से प्रसिद्ध है| 

बतीय योग का नाम मंत्र-योग है। इसके लिए, अग्रशिद्धित नाम का विमोत्ष आवश्यक 
है। निमित्त के अमाव से तर्क का अभाव होता है । वितक-चित्त के अमाव से प्राणिघान 
का उदय|नहीं होता | इसीलिए यह अग्रशिद्वित है | अप्रणिधान शब्द से "मैं सैबुद्ध हूँ” झादि 
जाकार का भाव समका जाता है | इस प्रकार के विमोक्ष से त्वप्न-क्षय होता है, और मीतर 
से अनाइत घ्यनि सुन पड़ती है | यही मंत्र या सब-भूतदत नाम से प्रसिद्ध है। झुबिता इसी 
का नामान्तर है। सर्वतत्तदत से तात्य॑ मंत्र द्वारा सर्वत्तों में मोदन ( आनन्द ) का संचार 
करना है | यही मुद्िता का तात्पर्य है | मन का ताण हो बाता है, यही मंत्र का उपयोग है। 
यही वागूवम्न या तैमोंग-काय हैं | प्रज्ञा और उपाय का सामसरत्य ही मंत्र-्योग है। यह सूर्य 
स्वरूप दे | 

चतुर्थ योग का नाम संस्थान-योग हैं। इसके लिए, अनभिसंस्कार नाम का विमोच् 
अपेक्तित हैं। प्रणिधान न रहने से अभिसंस्कार नहीं रहता। श्वेत-रक्त-प्राणायाम, 
विज्ञान ये अभिसंस्कार हैं।इस विमोंज्ष के प्रभाव से विशुद्धि होती है | उससे जाग्रत्‌ अवस्था 
का क्षय दोता है, और अनन्त अनन्त निर्माण-कार्यों का स्फुरण होता है । इससे उपेक्षारूप 
काय-वज् का लाभ होता दै। रैद्र शान्तादि रूपों से इसका सांकर्य नहीं है। निर्माण-काय या 
प्रशोपाय का सामस्स्य ही संस्थान-पोंग का रूप है। यह 'कप्रल्-नयन” नाम से प्रसिद्ध है | 

पूर्वोक्त विवरण से स्पष्ट है कि चार योगों से चार अवस्याओ्ों का अतिक्रम होता है | 
बज़यौग का मुख्य फल पूर्ण निर्मलत्व या स्वच्छुत्त आयत्त करना है। तुरीय प्रसति चार 
झवस्याओं में किसी न किसी प्रकार का मल है | चब तक इन मज्नों का संशोघन न हो तब तक 
पूर्णत्व-लाम नहीं हो लकता | तुरीय के मज्न से अभिप्राय रागविशिष्ट इन्द्रिय-इय से है। सुषुतति 
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का मल तम और स्वप्न का मज्ञ श्वास-प्रश्वास है। श्वास-प्रश्वास का अमिप्राय प्राणोल्ादादि 
तथा सत्‌ असत्‌ आदि विकल्प से है | जाग्रत्‌ का मल है संज्ञा अर्थात्‌ देह-बोघ |. 


तोतरिक योगियों का कहना है कि वैदिक योग से मलों की पूर्णतया निबृत्ति नहीं दोती। 
किन्तु तांचिक क्रिया के प्रमाव से मल रह ही नहीं सकता | इस मत में वस्तुमान्न ही शुन्य अर्थात्‌ 
निःस्वमाव है। झतीत नहीं है और अनागत भी नहीं है, यह जान कर ध्यान करने से 
मनोमाव शन्यात्मक होता है। यह अत्यन्त गंभीर है, और देश कालादि से अपरिच्छिन्न है | 
इसके झाधार पर जिस ज्ञान की प्रतिष्ठा है, उत्ती का नाम शुज़्वता-विमोक्ष है| इसके प्रमाव से 
मोहनाशक निर्विकार आनन्द की अभिव्यक्ति होती है । विश्व-कद्णा से युक्त ज्ञान शुद्ध होता 
है। इसी का नाम्र सहज-काय है और इसी का नामान्तर विशुद्ध-काय भी है | 


ऊपर चार वज़जयोगों का जो संक्तिस विवरण दिया गया है, वह गुह्मतमाज झौर विमल- 
प्रभादि अन्‍्यों के आधार पर है। चैतन्य को आवस्ण से मुक्त करना ही योग का उद्देश्य है। 
एक एक वज़पोगरूप चैतन्य से एक एक आवरण का उन्‍्मीलन होता हैं। इससे सम्रम् विश्व- 
दर्शन का एक एक अंग खुल जाता है । इसका पारिमाषिक नाम श्रमिसंब्रोधि है। चार योगों 
से चार प्रकार की अमिंत्रोधि उदित होती है, और पूर्णता की प्राप्ति के अन्तराय दूर दो 
जाते हैं | 


इस सँंबोधि का आलोचन दो तरद से किया जा सकता है--?. उत्पत्तिक्म तथा २, 
उत्पस्न-क्म । वैदिक धारा की साधना में मी इन दोनों का परिचय मिलता है, किन्तु दोनों के 
प्रकार भिन्‍न हैं | सुष्टिक्म और संद्ार-कम अथवा अवरोह-क्ृरम और आारोइ-क्रम का अवलंबन 
किये बिना सम्यक रूपेण विश्वदर्शन नहीं किया जा सकता | भीचक्र लेखन की प्रणाली 
में केन्द्र से परिधि की तरफ या परिधि से केन्द्र की तरफ जैसे गति द्वो सकती है, अथ च दोनों 
में तल्व-दृष्टि तथा कार्य-इष्टि से मेद है; ठीक उसी प्रकार उत्रत्तिक॒म से उत्पन्न-क्रम का 
भी भेद है | 

उत्पत्ति-क्रम में चार संबोधियों को इस क्रम से समझना चाहिये | सबसे पहले है, एक- 
चुण-अभिसंत्रोधि | यदह स्वामाविक या सहजकाय से संश्लिष्ट है | जन्मोन्मुख आलयविज्ञान जिस 
समय मातृगर्म में माता और पिता के समस्तीमृत बिनदु-इ॒य के साथ एकलव-लाम करता है, वह 
पक मद्दाछुण है| इस छ्ण में जो सुख-संवित्ति होती है, उसका नाम एकक्षुण-संबोधि है | 
उस्त समय गर्भस्य काया रोहि तमत्त्य के सदश एकाकार रहती ्ट | उसमें अंग-प्रत्यंग का विमाग 
नहीं रहता | 

इसके बाद पँचाकार-संबोधि द्ोती है। पहले की काया सहच-काय से संश्लिष्ट थी, 
किन्तु यद काया घर्म-काय से संश्लिष्ट है। मातृ-गर्म में जब रूपादि वासनात्मक पाँच संवित्ति 
होती हैं तब वह आकारकुर्मवत्‌ पंचस्फोट्क से विशिष्ट होती हैं। यह पंचाकार-मद्मासंबोधि की 
झव्स्था दे | ;" 





( हऐै१ ) 


द तदनन्तर उक्त पंचज्ञान में से प्रत्येक शान पंचघातु, पंच इन्द्रिय तथा पंच आयतनों के 
बासना-मेद से बीस प्रकार का है। काय भी बीस अंगुलियों से परिपूर्ण होता है। यह विश- 
त्याकार-संबोधि है | इसका संबन्ध संभोग-काय के साथ है। यहाँ तक का विकास मातृ-गर्भ 
मेंद्ोतादै। .., 

इसके बाद गर्भ से निष्कमण अर्थात्‌ प्रसव होता है । उसी समय मायाबाल के सहश 
अनन्त भावों की संवित्तियाँ होती हैं। ज्ञान में विशति भेदों के स्थान पर अनन्त प्रकार के भेदों 
का स्कुरण होता है | इसका नाम मायाजाल-अभिसंद्रोधि है | यद निर्माण-काय से संरिलष्ट है । 


मायाजाल के ज्ञान के उदय होने पर ही समर क्षेना चादिये कि उत्पत्तिकम समातत 
हो गया | परमशुद्ध सत्ता से मायाराज्य में अवतरण का यद्दी इतिहास है | वस्तुतः माया-गर्म में 
हो स्वना होती है। काम-कलातस्व का भी यही रहस्य है। शुक्ल-बिन्दु तथा रक्त-बिन्दु 
नाम के दो कारण-बिन्दु कार्य-बिन्दु के रूप में परिणत होते हैं। आगे की सृष्टि इस कार्य- 
- बिन्दु का ही क्रम-विकास है | इससे स्पष्ट है कि सृष्टि के प्रारम में आनन्द ही आनन्द है। 
इसका नाम केवल सुखसंवित्ति है | उपनिषद्‌ में भी 'आनन्दादुष्येव खल्विमानि मूतानि बायस्ते'” 
के द्वारा यही कहा गया है | यह वच्त॒तः मद्दाह्ुण की स्थिति है | सृष्टि में माथानाल के अनन्त 
नाग-पाश का विस्तार है। आनन्द टूटता है, और नाना प्रकार के दुःखों का आविर्भाव होता 
है | इस प्रत्यावतनकाल में माया को छिल्न कर पुनः उस एक मह्ाक्षण में लौटना पढ़ता है | 
निर्माण-काय से सहब-काय तक का आारोहण द्ोता है। प्रत्यावतंन की धारा में एकच्षण-संबोधि 
दो अन्तिम विकास माना जाता है। वस्तुतः इसी क्षण में विश्वातीत महाशक्ति अवतीर्य 
होती है, और लौटती भी है। योगी गर्भाघान-क्षण को ही उल्तचिल्कण मानते हैं, 
परन्तु अयोगी की दृष्टि में गर्म से निष्क्मण-छूण या नाडीच्छेद-हुण ही उत्तत्ति-ह्षण है। 
उसी छण में माया अर्थात्‌ वैष्णवी-मावा का स्पश होता है । 


इसके बाद ही श्वास-प्रश्वास की क्रिया प्रारंभ होती है | देहस्वना के मूल में है छर- 
छिन्दू अथवा झालय-विशान | यह अश्ुद्ध-विज्ञान है। यही जन्म लेता है| दो काय-किन्दु 
एक साथ रह कर देइरचना करते हैं | 


उत्पन्न-क्रम वस्तुतः आरोह-क्रम है। एक दृष्टि से इसे संद्वार-क्रम कहा जा सकता है | 
दूसरी दृष्टि से इसे ही सृष्टि-क्रम मी कह सकते हैं । जैसे माया से ब्रह्म में स्थिति-लाम करना 
एक घारा है, ठीक इसी प्रकार ब्रह्मावस्था का भी एक विकात-व्यापार है। इससे परमात्मा 
तथा भगवान्‌ पयंत भावों की 5ण्जना दोती है | प्रकृत में भी प्रायः ऐसा ही समझना चाहिये । 
माया के प्रमाव से प्रति दिन २१ हजार ६ सौ श्वास-प्रश्वासों की क्रिया होती है। प्रत्यावरतन 
. की अक्स्या में भी ठीक उसी प्रकार एकक्षण-अमिसंबोधि की अवश्या होती है। इस अ्रवस्था 
में प्राय वायु शान्त होती है । इसी लिए चित्त मद्दाप्राण में स्थिर होता है, और स्थूल 
इन्द्धियों की क्रिया नहीं रहती | इस अ्मदस्था में दिव्य इन्द्रियों करा उदय होता है। स्थृूल- 
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देहामिमान नहीं रहता। दिव्य-देह का श्राविर्माव होता है| इस समय एक ही चरण में 
विश्व-दर्शन हो बाता हैः--ददर्श निखिल लोकमादर्श इव निर्मले | यह ज्ञान वज्ज-यौग 
है, और स्वमाव-काय की अवस्था है | 


क्षरबिन्दु की देहस्वनात्मक सृष्टि बताई गई है। अचर या अच्युतबिन्दु की सृष्टि 
विद्युद्ध ज्ञान-विज्ञानात्मक है । यह एकक्षणामिसंबुद्ध स्थिति ही सर्वार्थदर्शों वज्रसक्त की स्थिति 
समभनी चाहिये | इस स्थिति में श्वास-चक्त की क्रिया नहीं रहती | इस महाक्षण को ही बुद्ध 
का बन्‍्म-चुण कहा जाता है। मनुष्यमात्न ही बुद्धत्व या पूर्णुत्त का लाम इसी महाक्षण में 
करते हैं | इसी का नाम द्वितीय-बन्म हैं| मूल-तन्त्र में कहा गया है:--जन्‍्मस्थानं किनेन्द्राणा- 
गैकस्मिन्‌ समयेडच्चरे | यह स्वभाव-काय की अवस्था है | 


इसके बाद चित्तवज़्योग होता है। पहले जो वज़सत्व ये वही महासत्त्त के रूप में 
प्रकट होते हैं। उस समय परम अक्ष॒र-सुख का अनुभव होता है| इसका नाम पंचाकार-अमि- 
संबोधि है | आदर्श-ज्ञान, समता-शान, प्रत्यवेज्षण-शान, कृत्यानुप्तान-ज्ञान ओर पूर्ण विशुद्ध 
धर्मघातु का ज्ञान ये ही मुख्य ज्ञान हैं | दृव्यादि एंचधातु और रूपादि पंचस्कम्घ ये दोनों प्रज्ञा 
और उपायात्मक हैं। ये पंचर्मडल निरोघ-स्वभाव हैं | यह घर्मं और काल की अवस्था है | इस 
समय श्वास-चक्र पुनः कर्म में प्रवर्तित होता है 


जब तंभोंग-काय की अभिव्यक्ति होती है, तो वागवज़रूप से उसका निरूपण किया 
जा सकता है| यह महासत्व है, इसी का परिणाम है बोघिसस्त | यह द्वाद्शाकार रुच्वार्थ 
बोघिसस्तों का अनुप्राहक है। यह सर्व॑सत्तरत के द्वारा धर्म-देशना करते हैं | यद्द विशत्याकार 
अमभितंस्कार की दशा दै | इसमें ५, इन्द्रिय, ५ विषय, ५, कर्मेन्द्रिय और निरावस्ण लक्षण द्वादश 
संक्रान्तियाँ हैं | 


सबके अन्त में कायवज्ज-योग का निरूपण होता है | यह निर्माण-काय है | समय-सच्त्त 
पोडशाकार तत्नवेदनों के कारण अनुग्राइक है। अनन्त माथाजालों से काय का स्फुरण होता 
है| यहाँ की समाधि भी मायाजाल अमिसंबोधि है | इस अवस्या में एक ही समय में अनन्त 
तथा अपमयन्त नाना प्रकार की माया के निर्माणलक्षण षोडश आनन्दमय बिन्दूँ का 
निरोध है । 


इस समय प्रसंगतः झानन्द के रहस्य के संबन्ध में दो चार बाते कहना आवश्यक है | 
स्थूल दृष्टि से आनन्द के चार भेद हैं--8, आनन्द, २. परमानन्द, ३. विस्मानन्द 
४. सहजानन्द | चिस समय काम के द्वारा मन में क्ञोम होता है, वही सम्रथ आनन्द के 
उद्गम का दै | वस्तुतः यह माव का ही विकास है। शक्ति की अभिव्यक्ति से इसका आविर्माव 
होता है | इसके बाद जब अमिन्यक्त शक्ति के साथ मिलन का पूर्णत्व सिद्ध होता है,तव बोचि- 
चित्त भी पूर्ण हो जाता दै | इस पूर्णत्व का स्थान ललाट है। इस आनन्द का नाम परमानन्द 








( मेड ) 


है । यहाँ स्मरण रखना चाहिये कि बौद्ध तान्तरिक-परिमाषा में शरीर का सारांश बिन्दु ही 
बोधि-चित्त नाम से अमिष्ठित होता है। उत्तमांग से बोधि-बिन्दु का करण होता है। यही 
झमृत-छरण है | उस अवस्था को ज्वाला अवस्या कहते हैं। यह विर्मानन्द है | इसके बाद 
वाक्‌ तथा चित्त-ब्रिन्दु के अवसान में बज चतुजिन्दु का निर्गम होता है, उस काल में सहजानन्द 
का आविर्माब होता है | 

योगी कहते हैं कि प्रत्येक पक्ष में प्रतिपत्‌ से पंचमी पर्यन्त तिथियाँ जो चन्द्रमा की 
कलाएँ हैं, वे आकाशादि पंचमृत के स्वरूप हैं | इन्हीं का नाम नन्‍्दा, भद्गा, जया, रिक्ता तथा 
पूर्णा है। इनके प्रतीक स्वरादि वर्ण हैं। इन पांचों में आनन्द पूर्ण दोता है। पह्ठी से दशमी 
तक की तिथियाँ भी पूर्ववत्‌ आकाशादि एचमृत के स्वरूप हैं। इनमें परमानन्द पूर्ण रहता है। 
एकादशी से पूर्णिमा तक मी झआकाशादि पँचमूृत रूप द्वी हैं। ये विस्मानन्द से पूर्ण रहती हैं | 
इस प्रकार आनन्द, परमानन्द तथा विर्मानन्द की साम्यावस्था षोंडशी कला है | इसी का नाम 
सहबानन्द है | इसमें सब घातुओ्ों का समाड्ार होता है। प्रत्येक आनन्द में जाग्रत्‌ , स्वप्न, 
सुषुप्ति और तुरीय के भेद से काय, वाकू, चित्त तथा ज्ञान के योग से चार प्रकार के योग 
उदित होते हैं। -कायानन्द, वागानन्दादि प्रत्येक आनन्द से संश्लिप्ट योग भी चार 
प्रकार के हैं। इस प्रकार चार वज़योग हो षोडश योग में परिणुत होते हैं। इन शोलहों के 
नाम एथक्‌ प्थक हैं | पहले का नाम काम है | अन्तिम का नाम नाद है । 

( ९१ ) 

तान्त्रिक उपासना शक्ति की उपासना है | बौद्धों की दृष्टि से प्रज्षा ही शक्ति का स्वरूप 
है | इसी का प्रतीक त्रिकोण है | इसमें विशुद्ध छः घातु विद्यमान हैं | इसीलिए इनके छुः गुण 
प्रसिद्ध हैं--ऐश्वर्य, समग्रत्व, रूप, यश, भी, ज्ञान, तथा अ्र्थवत्ता | यथा वेष्णव चद॒ुब्यू द 
के प्रसद्ध में मगक्‍त्‌-स्वरूप श्र्थात्‌ वासुदेव का पाडंगुण्य विग्नद मानते हैं, और संकर्षणादि 
तीन ब्यूड में प्रत्येक का द्विगुण विग्रह मानते हैं वही प्रकार बौद्धागम एव बौद्धेतर शैव, शाक्ता- 
गम में मी है। शक्ति के प्रतीक त्रिकोश के तीन कोणों में तीन बिन्दु हैं। केन्द्र में मध्यबिन्दु 
है, जिसमें तीनों का समाहार होता है | कोश के प्रतिजिन्दु में दो गुण माने बाते हैं। इसीलिए 
सम्रष्टि पड़गुण होता है | शाक्तों के चत॒ष्पीठ का मूल मी यही है। अस्तु, यद्द त्रिकोण क्लेश, 
मार प्रभति का मजन करने वाज़ा है अतः 'मग” नाम से प्रसिद्ध है। देवज़तन्त्र में प्रज्ञा कों मग 
कुद्दा गया है | इसका नाम वज़्घर-घातु-महार्मंडल है | यह महासुख का आवास है | यह 'एकार! 
या घम-घातु पदवाच्य है| यह अजड़, स्वच्छु आकाश के सहश है और झनवकाश एबं प्रकाश- 
मय है| वज्जालय या वज़ासन इसी का नामान्तर है | यह अखणड, अपरिमित, अनन्त प्रकाशमय 
है। इसको सिंहासन बनाकर जो आतसीन होते हैं, उन्हें भगवान्‌ कहा जाता है| उन्हें दी 
महाशक्ति का अधिष्ठाता कहते हैं | 

बौद्धेतर आगम-शाज्ों में “ए? कार शक्ति का प्रतीक है | यह भिकोण है। अनुत्तर पर 
स्पन्द्‌ “झा! है, उच्छुलित आनन्द 'झआा' इझनुत्तर है, चित्‌ तथा आ्रानन्द-चित्‌ इच्छा-रूप (३? में 
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नियोजित होकरत्रिकोण की स्वना करते हैं | इसी का नाम 'ए? कार है | यह विसर्गोनन्दमय 
सुन्दर रूप में वर्णित होता है ( स्मरण रहे कि अशोक की बाझ्ी लिपि में भी 'ए? कार तिकेणा- 
कार ही दे )। 

तिकोणमेकादशर्क बह्िगेंईं च योनिकम्‌ | 

पृज्ञाट चेव 'ए'कारनाममिः परिक्री्तितम ॥ 

इच्छा, शान, तथा क्रिया ये तीनों त्रिकोण के रूप में परिणत होते हैं। विशतर्गरूप 

पराशक्ति के आनन्दोदय क्रम से लेकर क्रिया-शक्ति पर्यन्त रूप ये त्रिकोण ही उल्लसित होते 
हैं। यहाँ की शक्ति नित्योदिता है । इतीलिए यह परमानन्दमय है | इस योगिनी जन्माघार 
ज्िफोण से कुटिल्िरूपा कुंडलिनी शक्ति प्रकट होती है :--- 


त्रिकोण भगमित्युक्त॑ वियत्थ॑ गुप्मएडलम | 

इच्छा-जश्ञान-क्रिया-कोण तन्मष्ये चिब्तिनीकृमम्‌ ॥| 
बौद्धों का सिद्धान्त मी ऐसा ही है :-- 

'ए/काराकृति यहिब्यं मध्ये “दं'कारमूषितम | 

अआलय: सर्बशैस्यानां बोधरुनकरण्डक्म || 


बाहर दिव्य 'ए'कार है। त्रिकोण के मध्य में “ं*'कार है | इसके मध्य बिन्हूं में सर्वसुख 
का झालय बुद्धस््न निहित रइता है। यह प्रज्ञा दी स्लत्नय के अन्तर्गत घर्म है। इसीलिए 
५?कार को घम्म-धातु कहते हैं। बुद्धस्ष इस त्रिकोण के भीतर या पंड़कोण के मी मध्य- 
बिन्दु में प्रच्छु्न दे । 


तान्नरिक-बौद्ध जिसे मुद्रा कहते हैं, वह शक्ति की ही अभिव्यक्ति या बाह्य रूप है । 
मुद्रा के चार प्रकार हँ:--कमंमरद्रा, धर्ममरुद्रा, मद्ामुद्रा और समयमुद्रा । गुरुकस्ण के बाद 
साधना के लिए शिष्य को प्रज्ञा भद्टण करती पड़ती दै | प्रज्ञा हीमुद्रा वा नायिका है। यह 
एक प्रकार से विवाद का द्वी ब्यापार है । इसके बाद अभिषेरु की क्रिया होती है। तदनन्तर 
छाघक तथा मुद्रा दोनों का मएडल में प्रवेश होता है तथा योग-क्रियाका श्रनुष्ठान होता है| इस 
उम्रय आंतर तथा बाह्य विज्लेप दूर करने के लिए, समन्तक क्रिया दी जाती है। इसके बाद बोधि- 
चित्त का उत्पाद आवश्यक होता है| प्र्ञ तथा उपाय के योग से, अर्थात्‌ साधक तथा मुद्रा के 
सेकघ से बोधिचित्त का उद्भव होता है। इस उत्पन्न बोधिचित्त को निर्माणचक्र में, श्र्यात 
नामिप्रदेश में धारण करना पड़ता है। यह क्रिया झत्यन्त कठिन है, क्योंकि स्कलन होने पर 
योग भ्रष्ट होने की रूमावना ई और नरक-गति निश्चित है। नामि में इस बिन्दु को स्थिर न कर 
सकते से सदसदत्मक दन्द्व का बन्धन अनिवार्य है। मन की चंचलता तथा प्राण की चंचज्ञता 
किन्दु की चंचलज्ञता के अ्रधोन दे। चंचल बिन्दु द्वी रुंब्रूति बोधिचित्त है। बिन्दु स्थिर दो 
बाने पर उतकी ऊध्व॑र्गात दो सकती है, अन्त में उष्यीष-कमल्न में, अर्थात्‌ लह्तदल कमल में 
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मद्ाबिन्दुस्थान में जाने पर मुक्ति या नित्य आनऋद का झाविमाव होता है। बिन्दु की स्थिस्ता 
दी ब्रह्मचर्यानुछान का फल है । बिन्दु के स्थिर ही जाने पर योग क्रिया के द्वारा क्षोमण से 
उसमें स्सन्‍्दन कराया जाता है। वैदिक सिद्धि के बाद विवादोत्तर एहस्थाभ्म के संबन्ध मै 
'उद्धीकों धर्मम्राचरेतः का भी यही अमिप्राय है | उसके बाद उसमें क्रमश ऊर्ध्व॑गति होती है । 
इस गति की निबृत्ति दी मद्दासुख का अमिव्यंजक है । 


कर्ममुद्रा प्रारम्मिक है| कर्मपंद का वाच्य है काय, वाक्‌ तथा चित्त की चिन्तादिरूप क्रिया। 
इस मुद्रा के अधिकार में छुण के भेद से चार प्रकार के आनन्दों की अभिव्यक्ति होती है। 
इनके क्रम के विषय में अद्दयवज्ञ के अनुसार तृतीय का नाम सहजानन्द ओर चद्॒र्थ का विरमा 
नन्‍्द दै | यह क्रम इसलिए. है कि परम और विराम के मध्य में लक्ष्य दर्शन होता है | चार छणों 
के नाम ई--विचित्र, विपाक, विलदण और विमर्द | घर्ममरद्रा धर्मघातु स्वरूप दे | यह निष्पपंच, 
निर्विकल्प, अकृत्रिम, अनादि अथ च करुणाल्वरमाव है | यह प्रवादेण नित्य है, इसलिए सहज 
स्वमाव है। धर्ममुद्रा को स्थितिं में अज्ञान या श्ान्ति पुर्शंतया निदृत्त हो जाती हैं| साधारण 
योग-साहित्य में देहस्थित वाम नाड़ी तथा दक्षिण नाड़ी को आवतंमय मानकर सरल मध्य नाड़ी 
को अर्थात्‌ सुषुम्ना या ब्क्षनाड़ी को योग या ज्ञान का मार्ग माना बाता है। आगमिक बौद्ध 
साहित्य में मी ठीक इसी प्रकार ललना तथा रखना नाम से पार्व॑वर्ती नाड़ीदय को भ्रज्ञा ओर 
उपायरूप माना है, और मध्य नाड़ी को अवधूती कहा है । अवधूती का नामान्तर ध्मंमुद्रा है | 
तथता के अवतरण के लिए, यद्दी संनिकृष्ट कारण है, अतः यही मार्ग है। मध्यमा-अतिपत्‌ यही 
है । आदर के सह्दित निसतर इसके अम्याक्ष से निरोध का साक्षात्कार होता है। दान और 
उपादान वर्बित जो त्वरूपदर्शन है, वही सत्यद्शन है। इस मध्य-मार्ग में ज्ञानान्तव॑र्तों ग्राह्म तया 
ग्राहक-विक्प छूट जाते हैं। तृतीय मुद्रा का नाम महददामुद्रा है। यह निःस्वमाव है, और सर्व 
प्रकार के आवस्णों से वर्जित है, मध्याह् गगन के सदृश निर्मल और अत्यन्त सच्छु है। यही 
सरवृंपत्‌ का आधार है| एक प्रकार से यह निर्वोण स्वरूप ही दै | यहाँ अकल्पित संकल्प का 
उदय होता है | यह अप्रतिष्ठित मानत की स्थिति है | यह पूर्ण निरालम्ब अवस्था है | योगी 
इसे अस्पृत्यमनसिकार नाम से वर्ण न करते हैं | इसका फल समय-मुद्रा या चतुर्थ-मुद्रा है। यह 
समय अचिन्य स्वरूप है। इस अवस्था में जगत्‌ कल्याण के लिए स्वच्छु एवं विशिष्ट संमोग- 
काय तथा निर्माणकाय-स्वमाव होकर वज़घर के रूप में इसका स्फुरण होता है | इत विश्वकल्थाणु- 
कारी रूप को तिन्‍्बती बौद्ध देखक नाम देते हैं। आचायंगण इस मुद्रा को प्रहण कर चक्राकार 
में पांच प्रकार के ज्ञान की पांच प्रकार से परिकल्पना करके आदशं-शान, समता-ज्वान आदि 
का प्रकाश करते हैं | 





( १२ ) 
अभिषेक के विषय में कुछ न कहने से योग-साधन का विवरण अरुपूर्ण ही रहेगा। 
क्तः इस विषय में मी संक्षेप ते कुछ कटद्दा था रदा है | वजयान के अनुसार अभिषेक सात प्रकार 
के हैं। यधा-उदकामिपेक, मुकुटाभिषेक, पट्टामिषेक, बन्नधस्टामिपेक, वज़बतामिषेक, नामा- 
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प्रिषेक और अनुशाभिषेक | इसमें पहले दो देह-शुद्धि के लिए हैं। तृतीय और चतुर्थ से 
वाकूझुद्धि द्ोती है ॥ पंचम और पष्ठ से चित्त-शुद्धि दोती है। सप्तम से ज्ञानन्युद्धि होती है । 
अमिषेक के संबन्ध में बाह्य विवरण वज़यान के बहुत से प्रन्थों में है। उसकी यहाँ चर्चा अना- 
वश्यक है। देह पंचधातुमय है। उष्णीष से छ्ोकर कटिसन्धि तक पंच जन्‍्म-स्थानों में 
ययाविधि समन्‍्त्रक अभिषेक के द्वारा प॑चघातुओं की शुद्धि की जाती है। इससे काय शुद्ध हो 
जाता है। इसी का नाम उदकामिषेक हैं। मुकुटामिषेक से पंचस्कन्ध वा पंचतयागत की 
शुद्धि दोती है। इस प्रकार प्रथम तथा द्वितीय से घातु तथा कून्धों के निर्मल हो बाने के 
कारण काय की सम्पक्‌ छुद्धि हो जाती है। पद्मामिषेक और वज्जघण्टामिषेक के द्वारा दस 
पारमिताओं की पूर्ति होती है। इससे चन्द्र और व्‌. का शोधन होता है | पंचम से रूपादि 
विषय तथा चक्षुरादि इन्द्रियों का शोधन होता दै। इससे प्राकृत विषयों के नियन्त्रण तथा 
मह्दामुद्रा की सिद्धि में सहायता मिलती है। घष्ठ से राग-देंप का शोधन द्वोता है, और मैत्री 
झादि ब्ह्मविद्दारों की पूर्ति होती है। पट्ठाभिषिक के बाद की अ्रक्‍्स्या का वन्रः शब्द 
से अभिधान द्ोता है। सप्तम अभिषेक घर्मचक्पवर्तन के लिए या बुद्धललाम के लिए है | 
अपरिमित सत्तों के आशय के अनुसार परमगुद्य वज़्यान के रहस्य का उपदेश करने के लिए 
संबृतिसत्य तथा परमार्थरुत्य का विभाग किया जाता है। इस प्रकार से बुद्धल्व के निष्पादन 
के लिए सप्तम अमिषेक का उपयोग है। इन सात अ्रमिषेक्रों से शिष्य के कायादि चार वज़ 
शुद्ध दो जाते हैं। उस समय उनके ह्वाय में धास्थ करने के लिए बज्र या वज्पर्टा द्ोता 
है। अभिषेक के संबृति तथा परमार्थ दो रूप है। तंब्ृति भी दो भ्रकार की दै--शोक- 
संबृति तथा योगी-संब्रति | लोक-संबृति को अघर-संबृति तथा योगी-संब्रति को उत्तर-संबृति 
कह जाता हैं| पहले उद॒कादि सप्त सेकों का नाम कहां गया है। ये लौकिक सिद्धि के 
सोपान हैं। ये सब पूर्वसेक हैं, उत्तरसेक नहीं। योगी-संब्रतिरूप सेंक कुमादि तीन 
प्रकार के हैं--दुंमामिषेक या कल्शाभिषेक, गुह्मामिषेक और प्रज्ञामिषेक | ये उत्तरसेक 
लोकोच्तर सिद्धियों के मूल दै | यद्यपि ये सांबत है, फिर भी परमार्थ के अनुकूल हैं। परमाथ 
सेक हो अनुत्तर सेक है। पूर्वसेक के लिए मुद्रा आवश्यक नहीं है। उत्तरसेक के लिए 
मुद्रा आवश्यक हैं| अनुत्तर के लिए कुछ कइना दी नहीं दै। 


(के: ५ 


अब तान्त्रिक बौद्धों के पडज्ञ योग के संबन्ध में दो चार बातें कटी जायेंगी | हृठयोग तथा 
राजयोग में पढज्ञ या अशजक्ञ दोनों ही प्रसिद्ध हें। ब्ौद्धों का पढज्ञ योग इससे विलक्षण है। 
इसका प्राचीन विवरण गुह्मसमाज में तथा मज्जुभीकृत कालचक्रोत्तर में पाया जाता है। परवर्ती 
साहित्य में, विशेषतः नडपाद की सेकोदेशटीका में तथा मर्मकलिकातन्त्र में इसका वर्णन है। बहुत 
से लोग इसे बौद्धन्योंग के नाम से भी वर्णन करते हैं। यह सत्य भी है। परन्तु बद्धातूज के माष्य- 
कार भास्कराचार्य भी अपनी गीतादीका में ठीक इसी क्रम से पदज्ञ योग का उल्लेल करते हैं । 
यह टीका अभी तक प्रकाशित नहीं है। प्रत्याह्ार, ध्यान, आणायाम, घास्णा, अनुस्व॒ति, समाधि 
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ये घडज्ञ योग हैं | सिद्धि दो प्रकार की हैः--१. सामान्य और २, उत्तम | यौगिक विमूतियाँ 
सामान्य सिद्धि के अन्तर्गत हैं। सम्पकू-संबोधि या बुद्धस्व उत्तमा सिद्धि है। समाबोत्तर- 
तन्‍्त्र के अनुसार पडकृयोग से ही बुद्धच्च या सम्यक-संबोधि प्राप्त दो सकती है। इसके चार 
उपाय हैं:--१. सेवाविधान, २. उपसाधन, ३, साधन, ४. मदाताथन। महोष्शीषबिंब 
की भावना सेवाविधान के अन्तर्गत है। यह अशेष त्रेघातुक वद्ध-बिब्र दै। असृत कुंडलिनी 
रूप से बिंब की भावना उपसाधन है। देवताब्रिंव क्री भावना साधन है। ब॒द्धाधिप तथा 
विभुरूप से ब्िंव की मावना मदासाघना है। दुस इन्द्रियों क्री अपने अपने विषय के प्रति 
बृत्ति आहस्ण है | इन इन्द्रियों का अन्तमु'ख होकर अपने स्वरूपमात्र में अनुवर्तन प्रत्याहार 
है | प्रत्याहार के रुमय इन्द्रियों की विषय-मावापत्ति या विषय-अहण नहीं रहता | प्रत्याहार का 
फल वैराग्य, भिकाल दर्शन, धूमादि दस निमित्तों के दर्शन की सिद्धि है। छुद्ध आकाश में 
धूम, मरीचि, खद्योत, दीपकलिका, चन्द्र-धूये, या किल्‍्दु का दर्शन निमित्त-दर्शन है | इस दर्शन 
के स्थिर होने पर मन्त्र साघक के अधीन हो जाता है | उसे वाक-ठिद्धि होती है। 

प्रत्याह्वर से बिब-दर्शन होने पर ध्यान का शआ्रारम्म होता दै। यह योग का द्वितीय 
श्रद्ध दे । स्थिर तथा चर, अर्थात्‌ यावत्‌ चराचर भाव को पंचकाम कद्दा जाता है। पंचबुद्ध के 
प्रयोग से सत्र भावों में यह कल्पना करना हि सभी बुद्ध हैं, ध्यान है | 


ध्यान के बाद ठृतीय अज्ञ प्राणायाम दहै। मनुष्य का श्वास पंचज्ञानमय है, और पंचभूत- 
स्वमाव है | इसको पिश्डरूप में निश्चल करके नासिका के अग्रदेश में कल्मना +रनी चाहिये | 
यह अवश्या महाझून नामसे प्रसिद्ध है। अन्ञोभ्य प्रशृति पंचबुद्ध पंचज्ञानस्वमाव हैं । 
विज्ञानादि पंचस्कष॒ ही इनका स्वरूप है | वाम तथा दक्षिण नातापुट में श्वास का प्रवाह होता 
है| इन दोनों प्रवाहों के एक्रीमूत होने पर वह पिश्डाकार हो दाते हैं। इसी पिणड को नासाग्र 
पर स्थिर करना पड़ता है । पहले प्राणवायु को मध्य मार्ग में निश्चल करना चाहिये, उसके 
बाद नातिकाग्न में | इसे नामि, दुदय, कएठ, ललाट तथा उप्णीष-कमल की कर्णिका में स्थिर 
करना चादिये; क्योंकि नासाप्र और कमल का बिन्दु समसुन्र है। महारून पंचदर्ण कहा जाता 
है। वाम तथा दक्धिण प्रवाह का निरोध करके केवल मध्यमरा में उसे प्रवाहित करना चाहिये | 
इस प्रकार निदद्ध प्राणवायु पंचवर्ण महार्न कहा जाता है। वज़्यानी इस प्राणायाम 
को बजाए! कहते हैं। दो विरुद्ध घाराझ्ों को संमिलित करके मध्यनाड़ी का अवलम्ब 
क्षेते हुए उत्थापन करना चाहिये और नासाम्र में स्थिर करना चाहिये | साधारण मनुष्यों 
का आ्राणवादर अप्ुद्ध प्रद्ृत्तियों का वाइन है। यह संसार का कास्ण है। यही पंचक्रम का 
रहस्य भी है | 
चतुर्थ अज्ञ धारणा है | अपने इष्ट मन्त्र प्राण का हृदय में ध्यान करते हुए. उसे ललाट 
में निरद्ध करना चाहिये | ( मन का त्राणमूत होने के कारण प्राण ही मन्ज्पद का वाच्य है। ) 
दुदय से अर्थात्‌ कणिका से हटाकर कर्शिका के भरध्य में स्थापित करना चाहिये | इसके बाद 
विन्दु-सथान क्ल्वाद में उत्का नियेघ किया बात़ा दै। इसी ढ। नाम धास्णा है| उस समय प्राण 


[ है - ) 


का सँचरण, अर्थात्‌ श्वास-प्रश्वास नहीं रइता | प्राण एकलोल दो ललास्स्य बिन्दु में प्रवेश 
करते हैं। निरुद्ध इन्द्रिय रत्न” पद का वाच्य दै | चित्त के अवधूती-मार्ग में प्रविष्ट होने पर पूर्व- 
वर्शित धूमादि निमित्तों का प्रतिमास होता है। धास्णा का फल बज़ में समावेश है। 
इसके प्रभाव से स्थिरीमृत महास्त्त या प्राणवायु नामिचक्र से चाण्डाली को, अर्थात्‌ कुश्डलिनी 
शक्ति को उठाता है। वज्जमार्ग से मध्यघारा का अवलंब करते हुये क्रमशः यह उष्णीषचक्र 
तक पहुँचता है। यह उप्णीष-कमल की कर्णिका तक पहुँच कर कायादि-स्वभाव चार बिन्दुओं 
को उस निर्दिष्ट स्थान विशेष में ले जाता है, बिसका निर्देश गुरु ने पहले ही किया है। 
धारणा सिद्ध दोने पर चाण्डाली शक्ति स्वमावतः उज्ज्वज्ञ हो जाती है । 


पैचम अंग झनुस्मृति है| प्रत्याहार तथा ध्यान से त्रिधातु को प्रतिमासित करने वाले 
संबृति-सत्य की मावना निश्चल की जाती है। अनुस्मृति का उद्देश्य है, संबृति-सत्य की 
मावना का स्फुस्ण करना। इसके प्रमाव से एक़देशब्ृत्तिक आकार, जो संबृति-सत्याकार 
है, समग्र आकाशब्यापीरूप से परिहष्ठ होने लगता है। उससे जिकालस्थ समग्र भुवन का 
दर्शन होता है| यही अनुस्मृति है। झनुस्मृति का फल प्रमामणडइल का आविर्भाव है | चित्त 
के विकल्पहीन होने से इस विमल प्रमामएढल का आविर्भाव होता है | इस समय रोम-कूप से 
पंचरशिमियों का निर्गम होता है। 


इस योग का पष्ठ अंग समाधि है| प्रशोपाय-स्मापत्ति के द्वारा सर्व भावों का समाहार 
करके पिशडयोग से बिंव के मीतर मावना करनी पड़ती है | ठीक-ठीक मावना करने पर अ्रकृस्मात्‌ 
एक महात्लेण में महाशान की निष्पत्ति हो जातो है | यददी समाधि दै। निषन्नादि क्रम से ब्योम- 
कमल का उद्गम होने पर अच्र-सुख का उदय द्वोता है। ज्ञेय और ज्ञान के एकलोलीमूत 
होने से विमल श्रवस्‍्था का आ्विर्माव होता है । उस समय ग्रतिमासस्वरूप स्थावर-ंगम यावत्‌ 
भावों को उपर्ुदृत अर्थात्‌ संकुचित करके पिंडवोग से अ्रर्यात्‌ परम झनाद्धत्र महासुलात्मक प्रमात्वर 
रूप से बिंब के मीतर मावना करनी पड़ती है। जैसे लौद्ादि सब रपों को मक्षण करने पर 
ग़कमान्र सिद्ध रत रहता है, इसे भी ठीक इसी प्रकार का समझना चाहिये | इस परम अनाक्षव 
महादुखमय प्रमास्तर के मीतर संबृति-सत्यरूप जिंत्र की भावना करनी चाहिये। इस 
प्रकार की भावना या साहात्कार का फत परम महज्ञान का आाविर्भाव हैं। इसमें संबृति-सत्य तया 
परमार्थ-सत्य का द्वेघोमाव छूट घाता है, और दोनों अद्ववरूप में प्रकाशमान होते हैं| युगनद्ध 
विज्ञान का यहीं रहस्य हे | यही बुद्ध का परम स्वरूप हैं, श्र्यात्‌ प्रत्येक झात्मा का परम स्वरूप 
है | समाधिवशिता से निरावरण-भाव उदित होता है | 


मंजुओ ने कहा हैः-पत्याद्रादि छः अंगों से वस्तुतः शान्पता-मावना दी उछ दै। 
धूमादि निमित्तों के क्रम से आकाश में प्रेधातुक विंबदर्शन को अ्रत्यादार के अंगरूप में स्थिर 
करके जब जिंबदर्शन की स्थिति सिद्ध की बाती है, तब योगी सब मन्त्रों का अधिष्ाता द्ोता 
है । ध्यान के प्रभाव से बाह्ममाव छूट जाते है, चित्त इढ़ होता है, और विंब-लग्न चित्त दोने 
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पर अनिमेष या दिव्य-चत्चु का उदय होता है। इसी प्रकार दिव्य श्ोत्रादि तथा पंच 
अभिज्ञाओं का लाभ होता है | जब योगी चन्द-घू के मार्ग से मध्यमा में प्रवेश करते हैं, 
और प्राणायाम से शुद्ध होते हैं, तब बोधिसत्वगण उनका निरीक्षण करते हैं | धास्णा के 
प्रमाव से ग्राहक-चित्त या वज्जसत््व शुत्पता-विंवरूप प्राह्म का समावेश करते हैं। बिन्दु में 
धारणा का फल्न प्राण गतिशुत्य हो एकाग्र होता है। तब विमल प्रभामंडल प्रकाशित होता 
है | रोम-कूृप से पंच-रश्मियों का निःसरण होता है। यह महारश्मि-रूप है। ग्राह्म तथा ग्राहक 
चित्त एक होने पर अक्षर-सुख होता है, यही समाधि है| समाधि के आयत्त होने पर अचल 
या निरावरणभाव झाता है। इस परमाकृर ज्ञान को प्रमास्वर ज्ञान कद्दा जाता है| इसके 
द्वारा आवरण के सर्वथा निःशेष होने से सत्य-द्य के एकीमाव होने पर अद्दयन्भाव की 
प्रतिष्ठा होती है | 


साधक पूर्व वर्णित पडंगयोग के प्रथम अंग ध्रत्याद्यार से धूमादि निमित्त आदि दस ज्ञानों 
का लाम करता है| यह अकल्पित विज्ञान-स्कन्ध है। इस अवस्था में विज्ञान-शन्यताबिंब में 
प्रवृत्ति दोती है। ध्यान में ये दस विज्ञान-विश्वविंत्र दस प्रकार के विषय-विषयी के साथ 
एकौमृत होते हैं | इसे अच्षोम्य-माव कद्द। जाता है। इस समय शुन्यता-बिंत्र का अवज्ञोकन 
होता है | यही प्रज्ञा है | मावन्ग्दण तर्क हैं | उसका निशञ्य विचार है | विंव में आसक्ति प्रीति 
है। बिंब के साथ चित्त का एकीकरण सुख्ध है | ये पाँच अंग हैं| पाँच प्रकार के प्राणायाम 
सैल्कार-स्कन्ध हैं। इस समय वाम तथा दक्षिण महल समरस हो बाते हैं। यह 
लण्डमाव है | इस स्थिति में उमय मार्ग का परिद्दार होता है, और मध्य मार्ग में प्रवेश होता 
है| यहीं से निरोध का सुत्रपात होता है। दस प्रकार की धारणाएँ वेदना-स्‍्कन्ध हैं | नामि 
से उष्णीष-कमल पयन्त प्राण की गतियाँ और उष्णीष से नामि तक पाँच शागतियाँ हैं। इस 
प्रकार धारणा दस हैं। इन्हें र्नपाणि कहा जाता है। मध्य नाड़ी में काम की चिन्तादि दस 
झवस्थाएं अनुस्मृति कही जाती हैं | चिन्ता से लेकर तीज मूच्छा पर्यन्त दस दशाएं आलंकारिक 
तथा बष्ण॒व साहित्यों में सुप्रतिद्ध हैं। वहाँ दसम दशा को मृत्यु नाम दिया गया है| यह 
भावों के विकास की दस अव्स्थाएँ हैं | बोद्ध-मत में ये अवस्याएं वज़सच्वावस्था प्राप्त योगी के 
सत्व-विकास की द्योतक हैं| झनुस्मृति के प्रभाव से आकाश में चांडाली का दर्शन दोता है| 
दस प्रकार की बायुओं के निरोध से समाधि भी दस प्रकार की हैं। सम्ताधि से शेय तथा ज्ञान 
के अमेद होने पर अक्षर-सुख का उदय होता है, और उती से ज्ञान-बिंब में पूर्ण समाधान 
हो जाता है | यह पहंग योग ही विश्वमर्ता कालचक्र का साधन है| मन्त्र-मार्ग के अनुसार 
बुद्धल्व-प्राप्ति के लिए, यही मुख्य द्वार है । 


( १४ ) 
कालंचक क्‍या है | कालचक् अद्दय, अक्षर परमतत्त्व का नामान्तर है| काल करुणा 
से अभिन्न शन्यता की मृति है। संबृतिरुप शुन्यता चक्रपद का अर्थ है। प्रकारान्तर से 


कहा गया हैं-- / 
काकारात्‌ कारणे शान्ते छाकाराल्‍लयोष्च वै | 
चकाराज्चज़चित्तत्य ककारात्‌ू._ क्रमबन्धनैः || 


अर्थात्‌ बाग्रतू अवध्या के ज्ञीण होने के कारण बोधि-चित्त-काय शान्त या विकह्प- 
हीन होता है, यही का? से अ्मिप्राय है। काय-बिस्दू के निरोध से ललाट में निर्माण- 
काय नाम का बुद्ध-काय प्रकट होता है| स्वप्नावध्था का जो क्षय होता है यही प्राण का 
लय है | इस अवस्था में वाग-बिन्दू का निरोध होता है। इससे कण्ठ में संभोग-काय का उदय 
होता है, जो 'ल” से अमिग्रेत है | सुपुप्ति के क्षय होने पर चित्-विन्दु का निरोघ होता है | 
उस समय दुदय में धर्मकाय का ठदय होता है! जागप्रतु तथा त्वप्तावसस्‍्या में चित्त शब्दादि 
विषयों में विचस्ण करता है| इसीलिए च॑चल रहता है और तम से झआमिमृत रहता है| 
अट्ठारह प्रकार के घातु-विकारों से वह विकृत होता हैं। इनके अपसार्या से छुदय में चित्त 
निरुद्ध हो जाता है | यही च' का अभिप्राय हैं | इसके बाद तुरीयादम्या का भी ज्षय हो जाता 
है | तव कायादि सब बिन्द सहज सुख्व के दारा हृच्युत हो जाते हैं। तसी समय तुरीयावस्या 
का नाश होता है। स्वस्गत ज्ञानबिन्द्‌ के निरोंघ से नाभि में सहज-काय का आविर्माव होता 
है | यही क्र का गअमिप्राय है। अतएव कालचक्र चार बुद्ध कार्यों को समाहार है। यह प्रज्ञा 
तथा उपाय का सामरस्य है। एकाघार में यही ज्ञान है, श्रौर यही शेय भी है | ज्ञान का तात्यय॑ 
है अक्षर-सुख का बोघ।| इससे सब आवरणों का क्षय होता है। शेय से अंभिपाय है, अनन्त 
पेय ब्ंघातुक जगत्‌-चक्र, अर्थात्‌ समग्र विश्व | प्रज्ञा शन्पात्मक है, और उपाय कंझणात्मक 
तथा पहमिज्ञात्मक है | प्रज्ञा शुम्पांकार है, परन्तु करुणा सर्वाकार है | दौनों का एकत्व ही कालं- 
चक्र है| यही यथार्थ युंगनंद है। कालचकतन्त्र में लिखा है कि शुद्ध तथा अध्ुद्ध भेद से 
अनन्त विश्व ही चक्रस्वरूप है | किन्तु अनन्त होकर भी यह एक ही है। बुद्ध या शंभु जैसे 
एक हैं, उनका चक्र भी वैसे ही एक है। वस्तुतः बुद्ध और चक्र अभिन्न हैं। अनन्त बुद्ध-त्षेत्र 
अनन्त गुण, झआंकाशादि सर्वधात, उत्पत्ति-स्थिति-विनाशात्मक तीन प्रकार के मब, छुः गतियों 
में विद्यमान सकल स्व, बुद्धशण, क्रोधगण, सुरादिवंग, करुणा, बोघिसस्वगण ये तभी इस 
अखंड मदहाचक्र के अन्तमूत हैं। यह कालचक्र ही आदि-बुद्ध दै। नामसंगीतितंत्र में 
अनादिनिधनों दुद्ध आदिजुद्धों निस्वयः]। «७ 
पेतिद्वासिक बद्धशण इन्हीं के वहिः प्रकाश हैं| 

साधक के दृष्टिकोण से देखने पर इस काल-चक्र में तीन माजाएं तथा तीन मुद्राएँ लक्षित 
होती हैं। बौधिचित्त की ऋसति मृदुमात्रा है। स्पन्दगति हैं मध्यमात्रा, निष्यन्दर्गात है 
अधिमान्नां। चिंससे अंक्षुर-सुख का उदय होता है वह कम-मुद्रा हैं। जिससे स्पन्द-सुख 
का उदय होता है वह ज्ञान-मुद्रा है। बिससे निष्यन्द-सुल का उदय होता है वह महमुद्रा 

है। पंढंग योग के द्वारा इन तीन मुद्राओं की मावना बौद्ध-ठंत्रों में उपदिष्ट हुईं है | 


( ४ ) 


श॒त्वता-बिब साधन की अनुकूल दृष्टि के साघन के रहस्य से प्राचीन लोग परिचित ये | 
सेवा ही इसका रुख्य उपाय है। धूमादि दस निमित्तों को भावना ही सेवा है। इस अवस्था 
में चित्त आकाश में निमित्त दशन करता है। यह उच्णोष की क्रोध-दष्ठि या ऊध्व-दृष्टि से 
होता है। यह अनिभेष-दृष्टि है। सात्रि में चार प्रकार की और दिन में छः प्रकार की सेवा का 
विधान है। जत्र तक वित्र का साज्षात्कार नहीं दोता, तत्र तक सेवा करनां चाहिये। यह ज्ञान 
साधन का प़्यम अँग है | क्रोघ-दष्टि के बाद ही अमृत-ृष्टि का अवसर आता है| यह लक्ाट 
की दृष्टि है | इसी का नाम झमृतपद है। यह अमृतकुंडली नामक विष्नेश्वर की दृष्टि है | इस 
के प्रभाव से प्राण-विंब का दर्शन द्ोता है | 


प्राण-विंब दर्शन के अनन्तर प्राणायाम तया घारणा की झावश्यकता पड़ती है। भद्धा 
राग से संष्ट बोधि-चित्तरूप बिन्दु इस समय अच्षुस््योग का लाम करता है। गुहा, नामि, तथा 
हुदय में क्रमशः यह योग प्रतिष्ठित होता है। शान-साधन का यह तृतीय अंग है। अनष्ट 
सौख्य के साथ बोधिचित्त का एकक्षण॒त्व--यदहदी शानन्‍्त या सहज समिति है । इस समय चित्त 
अक्षर सुख के साथ एक हो जाता है| यह ज्ञान-साधन का चतुर्थ अंग दै। 


तांत्रिक बौद्ध-साधना में दो प्रकार का योगाम्यास होता है। मँत्र-यान में आकाश में तथा 
पारमिता-यान में अम्यवकाश में | प्रथम मार्गों में आवश्यक है कि साधक रात्रि में छिद्द्वीन तथा 
अंघकारपूर्ण एह में आकाश की तरफ दृष्टि लगाकर और सर्व चिन्ताओं से मुक्त होकर एक दिन 
परीक्षा के लिए बैठे | यहाँ देखना चाद्ये कि धूमादि निमित्तों का दर्शन द्वो रद्या है या नहीं [ 
नयन को अनिमिष रखना चाहिये, और वज़माग में या मध्यमा-मार्ग में प्रविष्ट होना चाहिये | तब 
शूत्य से पूर्वोक्त घूम, मरीचि, खद्योत तथा प्रदीप दृष्टिगोचर होंगे। जबतक यह न हो तबतक 
राज्ि में इस अभ्यास को चलाना चाहिये | उसके बाद मेघद्दीन निर्मल आकाश में गगनोद्मूत 
महाप्रज्ञा का दर्शन होगा। यह दीस अग्नि की शिखा के समान होंगा। इस ज्ञान-ब्योति 
का नाम वैरोचन है। चन्द्र और सूर्य का दर्शन मां होगा | प्रमास्वर विद्युत तथा परम-कमल्र 
का दर्शन मी होगा। अन्त में बिन्दू का साक्षात्कार होगा। ये सब निम्मित्त किठी संप्रदाय के 
अनुसार रात्रि में और किसी के अनुधार दिन में दर्शनीय हैं । अन्त में सर्वाकार घट्पटादि बिंब 
का दर्शन होता है| इस ब्िंच के भीतर बुद्ध-त्रिब का दर्शन दोता हैं। इस अवस्था में क्षय 
नहीं रहता, दृश्य नहीं रहता, और कक्षनना भों शत्प हों जाती है। यहाँ अनेक 6भोग-काय 
हैं| इस बिव के सौय योग होने पर ययाये अनाइत ध्वनि का अवण होता है | 
इससे प्रतीत द्ोता है कि रूपामाठ से निर्माण-काय तथा शब्दावमास से संभोग-काय 
द्ोता दै | 
दिन के समय योगी को स्तन्ध इृष्टि से पूर्बाढ़् तथा अपराह् में मेघन्दीन आकाश को 
देखना चाहिये। दूर्य की तरफ प्रृष्ठ रखना चाहिये, अन्यथा दूर्य-रश्मि से तिमिर होने की 
श्राशंका रोगी | तबतक प्रतिदिन इस्का ऋभ्यात होना चाहिये, चक्तक बिन्दु के मीतर काज्- 


( ४३ ) 


नाड़ी में अवधूती के अन्दर कृण्णा-रेख्ा, हष्गोचर न हो | इससे अमल-किस्णों का स्फ्रणां 
होता है | यह रेज्ा केशप्रमाण है, फरन्‍्तु इ में अशेय भ्रेघातुक सर्वज्-बित्र दीमश्त पड़ता है। 
यह जज में धूर्य-:तित्रिव के समान है। यह बित्र बस्तुतः स्वाचत्त है, श्रर्थात्‌ अनाब्लि, 
अनन्तवर्ण विशिष्ट, “पकार, विधयददीन स्वच्ित्त | यह पर्रानत्त नहीं है। यह स्वच्त्ताभाप 
पहले स्थूजइृष्टि से, अयात्‌ मां/चक्तु से दृष्ट हांता है, बाद में दिव्य-च्ु, बुद्ध-चक्तु, प्रज्ञा चक्ु, 
शान-चर्ु प्रद्मांत का विकास होता है | भावना के प्रभाव से चूक्म चक्तुओं। के द्वारा हूं पर्राचत्त 
का बाह्ात्कार द्ोता है | 


प्रसिद्धि है कि वज़पाणि ने भी अपने दृष्टिकोण से पढंग योग का उपदेश दिया था | 
डउतमें किसी किती अंश मे वेलज्षएय भी है | 


जिस समय अत्याद्रादि अंगों से बिंब-दर्शन का प्रभावहेतुक अछ्र-क्ुण का उदय होता 
है, तब नाद के अम्यात से अल्लपूर्वक प्राण करों मध्य नाड़ी मे गतिशीक्ष करके ५ज्ञा-कमल 
स्थित वज़मणि में ओषिचित्त-जिन्दु को निदद करके निष्यन्द भाव से ७ाघन करना 
पड़ता है । इसी का नाम तांतिक हृठयोग दें। यह योग माइंणडेय प्रवाध्व हठयोग से 
मिन्न है, तथा मल्सपेन्द्रनाय और गोरद्न/य अ्रश्धति सिद्धों द्वारा प्रचारिति नवान इृत्योग से भा 
भिन्न है | 

जो शक्ति नाभि के भीतर द्वादशान्त नामक परमपद्‌ पर्यन्त चलतो है, उसे निदंद्ध 
करने पर वह वैद्युतिक अग्नि के सहश दंडवत्‌ उपध्यित होती है, और मध्य नाड़ी में म्ृदुगति से 
चालित दोकर चक्र से चक्रान्तर में गमन करती है। इस प्रकार जब उष्णीष-रजर का सं होता 
है, तब अपान-वायु को ऊध्व-मार्ग में प्रेरित करना पड़ता है । इसके प्रमाव से उष्णोष-कमल 
का भेद हो जाता है, और पर-पुर में गति होती है। दोनों वायुझ्ों का निरोध आब- 
श्यक है | इसी का नाम वज्न-प्रबोध है| इससे विषय सहित मन खेचरत्व-लाम करता है। 
इतना होने पर योगियों की विश्वमाता पंच-अभिज्ञा स्वमाव घास्ण करती है। चित्त-प्रज्ञा 
शानरूप होती है, उसका ञामास दस प्रकार से होता है। यही सेक का रहस्य है| इसे विमल- 
चन्द्र फै सहश या आादशं-ब्रिंच के सहश समकना चाहिये।| इसमें मब्जन होता है। इसका 
फत्त होता है नि्वाण-सुख में अ्च्चुत सहज चतुर्थ अच्चर | प्रशा आइकर्नचत्त हैं, और ज्ञान 
प्राह्म-चित्त है। ग्राहक-चित्त के दस आ्राह्म आदर्श आभास-ज्ञान या प्राह्मनचत्त है। दर्पण में 
जैसे अपने चन्ु का प्रतिबिंत्र दीख पड़ता है,यह मी उस! अ्रकार है। प्राह्म-चित्त में परइकर्नचित्त 
का प्रवेश द्वी सेक है| उसमें मज्जन करना चाहिये | इससे प्राह्म विषय में अप्रब्वांच होती है। 
पढंग योग में इसे ही अत्याह्र कहते हैं| ध्यान, प्रा्यायाम, और घारण इन तानों का नाम 
मत्जन है | इस मज्जन से निर्वाण-सुख का उदय होता है | यद्द अच्युत दोने पर भी तहज है, 
और अचछूर या चतुर्थ सुख है | यह शूत्यताकार सर्वाकार प्रतिमास लक्षण है। इसमें कर्म-मुद्रा 
या शान-मुद्रारूप देतु नहीं हैं। इसमें किसी प्रकार का इन्द्र नहीं है। यह बाल-औढ़ादि 
स्पन्‍द के अतीत दे | यह बुद्ध-वक्त्र या शान-वक्‍त्र है। यह जिस आचार्य को छुदयगत होता 


का, 


है, वद्दी यथार्थ वज़घर गुद नाम से अभिद्दित होने के योग्य है। मध्य नाड़ी में प्राण के 
प्रवेश से निमित्त-दर्शनादि बुद्ध-वक्त्र का प्रथम रूप है| इसका नाम कायवज़-वकत्र है | 
नाड़ीदय की गाते के रुद्व द्ोने पर प्राण बद्ध होता है। उस समय के बुद्ध-वक्त्र का नाम 
बाग-वज-वकत्र है | वेज-संबोधन और बोधिनचत्त के टतिकाल में बुद्ध-बक्त्र का नाम चित्त- 
वज-बकक्‍न है| अन्त मे ज्ञान-वंज-सक्त्र का आांवर्भाव होता है | 
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बौद्धवोग वागयोग का ही प्रकारमेद है, यह कद्दा गया है। प्राकृतिक शक्तियों को 
जगाने का भे्ठ उपाय शब्द-बीज दै | वर्णुमातुका या कुंइज्षिनी शक्ति प्रति आधार में छुप्त है | 
इसे प्रबुद्ध करने से जाअत्‌-शक्ति साधक की अन्तःप्रकृति के गुशु के साथ वैचित्य-लाम करती है । 
इसलिए साधक के भेद से मन्त्र का भी भेद होता है | जैसे बीज अंकुरित और विकसित होकर 
बुच्ू, पुष्प, फलादि रूप घारण करते हैं, उसी प्रकार शब्दबीज मी मूर्त होने से ही देव- 
देवियों के झाकार का परिप्रह करता है| मोमांधा के मत में मन्त्रात्मिका देवता है। वेदान्त के 
मत में देवता विम्रहक्‍्ती हैं| दोनों मत रत्य हैं| वाचक तथा वाच्य के अभिन्न होने से तथा 
नम या रूप के अमिन्न द्वोने के कारण मनन और दिव्यविग्रह ताक्त्िक दृष्टि से अभिन्न ही हैं | 
निरुक्त के दंवत-कांड म देवता को छाकारता और निराकासता का कुछ संकेत है| सत्र ही 
ऐसा देखा जाता है | साधक की प्रकृनात के विचार के आधार पर ही मन्त्र-विचार प्रतिष्ठित हैं | 
रोग का निशय किये बिना भेषज्न का नरणंय नहीं होता | “चस्कन्ध पंचमृतमूलक हैं | इसीलिए 
मूल मे पाँच प्रकारभेद लदित होते हैं। पारिभाषिक नाम 'कुल” है | देवज़तन्त्र में कुल-विवरण 
है | देवता के प्रकट होने पर उसका झावाहन करना होता है। अब्यक्त अ्रम्नि से जैसे प्रदीप 
जलाया नहीं जाता, पंसे हां अश्रकट देवता का आवाहन नहीं होता । आवाहन का करण और 
छाघन हूं। बुद्रा ६ । एक एक प्रकार के आकर्षणु के लिए, एक एक प्रकार की मुद्रा की आवश्य- 
कता होता ६ । दंवता प्रकट होकर, आकृष्ट होकर, अपने झपने गुणानुत्तार निदिष्ठ स्थान ले 
ज्ञेती दै। इसी का नाम मंदल हूं | मंडल के केन् मे अधिध्ानी देवता रहती हँ। चारों ओर 
बृत्ताकार असंख्य देव।-देव निवास करते हूं । 
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बौद्-धम का ज्ञान, योग ओर चर्या आादि में झ्ागम का प्रभाव कब और किस रूप 
में पड़ने लगा, इसे कहना कठिन है | विश्वास है कि बीबरूप से यह प्राचीन काल में भी था 
शोर कुछ विशिष्ट अधिकारी अतिप्राचीन काल में भी इसका अनुशीलन करते ये | किसी-किसी 
का इतना निश्चय है कि यह गुप्त साधना है, और इसकी धारा प्राकू-ऐतिद्वासिक काल से हो 
प्रचलित थी । भास्तवप और इसके बाहर मिस्च, एशियाम्ताइनर, क्रीठ, मध्यएशिया प्रश्ति देशों 
में इसका प्रादुर्भाव पहल्के हों चुका था | वैदिक-साहित्य तथा उपनिषदादि में भी इसका इंगित 
पिज्ञता दै | वंब्रयान के विषय में बौद्ध समाज में जो किंवदन्ती प्रचलित है, उसका उल्लेख पहले 
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किया गया है। ऐेतिदाप्तिक विद्वान तारानाथ का विश्वास या कि तन्‍त्रों के प्रथम प्रकाशन के 
बाद दीर्घतराल तक गुरु-परंप्रा के क्रम से यह साधन गुप्त रूप में प्रचलित था | इसके बाद 
सिद्ध और वज्जाचायों ने इसे प्रकाशित किया | चौरासी रिद्धों के नाम, उनके मत तथा उनका 
अन्यान्य परिचय मी कुछ कुछ प्राप्त हैं। नाम-चूजो में मतभेद है। स्सिद्ध, महेश्वरसिद्ध 
नाथसिद्ध प्रश्तति विभिन्न ओेणियों के सिद्धों का परिचय मिलता है | टिद्धों की संख्या केवल 
व४ ही नहीं है, प्रत्युत इससे बहुत अधिक है। किन्हीं सिद्धों करी पदावलियाँ प्राचीन 
भाषा में प्रथत मिलती हैं। इनमें से बहुत से लोग वज़यान या कालचक्रयान मानते 
थये। उहजयान मानने वाले मी कुछ ये | प्रायः समी अद्वेतवादी ये | तिब्बत तथा चीन में 
प्रसिद्धि है कि आचार्य असंग ने तुपित-स्वर्ग से तन्‍्त्रकी अ्रवतास्णा की। उन्होंने मेंत्रेय से 
तन्त्रविद्या का अधिकार प्राप्त किया था यह मैत्रेय भावी बुद्ध हैं या मेत्रेयनाथ नाम के कोई सिद्ध 
पुरुष हैं, यह गवेषणीय हैं। बहुत लोग मेंत्रेय कों ऐतिद्वासिक व्यक्ति मानते हैं। इसमें 
सन्देद नहीं कि वे सिद्ध थे | इस प्रसंग में नागाजुन की भी चर्चा द्वोती दै। यह व्मस्णीय 
है कि उनका वासस्थान श्रीपवत और धान्यकृुटक तान्विक साधना के प्रधान केन्द्र थे | 
आगमीय गुरुमंडली के मीतर झोघजञ्मय में मानवीघ से उपर दिव्य तथा थविद्ध झोष का परिचिय 
मिलता है | यह माना जा सकता है कि मेत्रेयनाथ उप प्रकार के सिद्धों में थे, या उस्ती कोटि के 
कोई अन्य महापुरुष ये | ऐतिहासिक पंडितों के अनुतार बौद-सादित्य में गुहसमात्र में ही सर्ब- 
प्रथम शक्ति उपासना का मूल लक्षित होता है । अतण्व असंग से भो पहक्षे शक्ति उपासना 
फ्ी धारा सुहद दो चुकों थी। मातुरूप में कुमारों शक्ति की उपासना उस समय चारों ओर 
प्रचलित थी। 

इन बहिरंग आलोचनाशों का कोई विशेष फल नहीं हैं| वस्तुतः तंत्र का अवतरण एक 
गंभीर रहस्य है । 

शैवागर्मों के अवतरण के विषय में तात्विक दृष्टि से आचायंगण ने जो कहा है, उससे यह 
सम्रक में आता है कि यह रइस्प सर्वत्र उद्घाटित करने योग्य नहीं है | तन्न्ालोक कौ टीका में 
जयस्थ ने कहा है कि परावाकू परम परामशंमय बोघरूप है | इसमें सभी भाज्रों का पूझत्व है | 
इसमें अनन्त शास्त्र या ज्ञान-विज्ञान पर-आंघ रूप म॑ विद्यमान हूँ | पश्यन्ता अवस्था परा वाकू 
की बहिमंखी अवस्था है | इस दशा में पूर्वोक्त परूषों घात्मक शाल्लन 'अइपरामर्श' छूप से अन्तर 
में उदित होता है| इसमें विमर्श के स्वमाव से वाच्यवाचकमाव नहीं रहता । यद्द आ्न्तर 
प्रत्यवमर्श है | यह झसाधारण रूप में ट्वोता है| इसलिए इस अवस्था में प्रत्यवमरशंक प्रमाता 
द्वारा परामृश्यमान वाच्या्थ अहंता से आच्छादित हांकर स्फुरित होता है| अस्तुनिरपेचछ 
व्यक्तिगत बोध के उद्मव की प्रणाली यहाँ है | इसीलिए भत्‌ हर ने वाक्यपदीय में कद्ठा है-- 


ऋषीणामपि यच्ज्ञानं तदृष्यागमद्देतुकम्‌ | 


आर्प-ज्ञान या प्रातिमन्ज्ञान के मूज़ में भी आगम विद्यमान है । बिसकों की. दृदय का 
स्पत्तः स्फूर्त प्रकाश समक्रा जाता है, व्रद भी वस्तुतः स्वतः स्फू्त नहीं है। उ्तके मुल्न में 
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मी आगम है | मध्यमा-मूमि में आन्तर परामर्श अन्तर में ही विमक्त हो बाता है | उस समंय 

वह वेद्य वेदक प्रपचोंदय से भिन्न वाच्य-वाचक स्वभाव में उल्लसित हो जाता है | इस मध्यप्रा- 

भूमि में द्वी परमेश्वर ज्त्‌ , आनन्द, इच्छा, ज्ञान आर क्रिया से अपने पंचमुखत्व का अ्मि 

ब्यैजन करते है, सदाशिव और ईश्वरदशा का आश्रय लेते हैं, और गुरु-शिष्य-माव का परि प्र 

करते हैं | इस पंचमुख के मेजन से ही वह ५चद्धोतोमय निखिल शाज््ों की अवतरणा करते हैं । 

यही शान का भ्रवतस्ण है | अस्फुट दोने के कारण यह इन्द्रिय का अगोचर है | किन्तु वैखरी 
भूमि में यद् इन्द्रिब-गोचर होता ई और परिस्फुट द्ोता है | 


नागाओन, असंग या झन्य किसी भी आचार्य से किसी भी शाज्न के अवतरण को 
एकमात्र प्रणालों यही है। ऋआंषयों के मजलाक्षाक्तार की प्रणाली भी यही थी। यहाँ ध्यान 
देने को बात यद हैं. क धारक पुरुष के ब्याक्तरत मानस संस्कार उस अवतीर्ण ज्ञान-शक्ति के 
साथ संश्लिष्ट न द्वां जाये। याद एस़ा हां बाय तो अ्रति स्मृति में परिणत हो बाती है, तथा 
प्रत्यक्ष परोक्ष म पांख्युत द्वो जाता दे | ऐस। दशा म अ्रक्‍तीर्ण ज्ञान का प्रामाण्य कम हो जाता 
है। मानव के दुभाग्य से कमा मो आंनच्छुया भा ऐस। हो जाता है | 

इस [विषय में एक दो बातें और मां कहनी हैं। साधक वर्ग आध्यात्मिक उत्कर्ष की 
किसी-किसी भूम मे बव्योक्षणत भाव से [दुब्यवाणी प्राप्त करते हैं। इन सभी वाणियों का मूल्य 
समान नहाों ई। इनक उद्गम कं स्थान भी एक़ नहीं द्ोते | स्पेन देश की सुप्रणिद्ध ईसाई 
सांघका सन्त ठेंरुंसा नामक माला ने अपनी ब्ावनव्यापी अनुमूतियों के आधार पर जो 
घिद्धान्त प्रकट किये हैं, उनके अनुसार अलौकिक अवण के तीन विमाग किये जा 
सकते हैं । 


१--स्थूल भवण । स्थूल दोने पर मी साधारण श्रवण से यह विलक्षण है, क्योंकि यह 
घ्यानावस्था में दाता हे | लौकक अवण से ध्यानज चुब्घ इन्द्रियल बाह्य अवण भिन्‍न है, क्योंकि 
वह बाहरी शब्द का नहीं हैं । वह प्रातिमासिक मात्र है | प्रतीत तो यह द्वोता है कि यह शब्द 
बंटोच्चारित दे और स्पष्ट है, फिर मी यद अवास्तव एवं विकल्पब्न्य है | 


२--ट्वितीय भव्य इन्द्रिय संबन्धद्दीन कल्पनामात्र प्रधृत शब्द है। इन्द्रिय की 
क्रिया से कल्पना-शक्ति में जैसी छाप लगतों है यहाँ क्रिया न रहनें पर भी वही 
प्रकार है। किन्तु यह अम का विकार है। घातु-कैम्य जनित देंहिक विकार से यह 
बिकार उत्पन्न होता है। पहले स्मृति-शक्ति में विकार होता है, पश्चात्‌ पूर्व संस्कारों में 
होता है | 


३- प्रामाणिक भवण | इसका टेरिस ने इंट्छ्िक्न्युझ्लल लाक्यूशन' नाम से वर्णन किया 
है | यह चिन्मय शब्द है | इसमें न बुद्धि का, न इन्द्रियों का और न कहपना शक्ति का प्रमाव 
है।यह सत्य का साक्धात्‌ प्रकाशक है, ओर संशय का निवर्तक है। यह मगवत्‌-शक्ति के 
प्रभाव से दवुद्य में उदित द्ोता दे, संशय विकारादि से यह सबंया मुक्त है | 
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अब अन्त में बौद्धतन्त्र तथा योग विषयक साहित्य का क़िंचित्‌ परिचय देना उचित 
प्रतीत होता है । इस विय्य के बहुत से प्रन्य तिब्बत तथा चीन में विद्यमान हैं। कुछु इस 
देश में मी हैं। सुमी ग्रन्थों का प्रकाशन अमी तक नहीं हुआ और निकट मविष्य में भी होने 
को संभावना नहीं है | किन्तु विशिष्ट ग्रन्थों में कुछ का प्रकाशन हुआ है, और किसी किसी 
का हो भी रहा है। भास्तीय पुस्तक संग्रहों में अप्रकाशित हस्तलिखित ग्रन्थों की संख्या 
भी उल्लेखयोग्य दे। गुह्म-समाज, उसकी टीका और माष्यों के कुछ नाम पहले दिये 
गये हैं| मंजुअमूलकल्ा का नाम मी दिया गया है। उसके अतिरिक्त ग्रन्थों के नाम 
निम्नलिखित हैं :-- 
१, कालचक्रतन्त्र और उतकी विमल्नप्रमा टीका | 
२. भ्रीसंपुट--यह योगिनी तन्‍्त्र है | 
२० समाबोत्तर-तन्त्र | 





! 
दे 
४. मूलतन्त्र । 
५४. नामसंगीति | 
दि 


० अचक्रम | 

७. सेकोई श--तिलोपा कृत | 

८. सेकोइ शटीका--नरोपा कृत | 

६, गुह्मसिद्धि--पदूमवंज़ अथवा सरोग्हवज् कृत | 


प्रसिद्धि है कि ये झाचाय॑ देवज़ साधन के प्रवर्तक थे । सरोझ्हवज़ के शिष्य अनंग- 

वज़ ये | अनंगवज़ के प्रशोपायविनिश्वयस्तिद्धि प्रशांत प्रन्य प्रसिद्ध हैं। हेवज़-साधन विषय के 
भी इन्होंने प्रन्थ लिखे हैं | अनंगवज़ के शिष्य इन्द्रभूति थे | इन्होंने *ीसम्पुट की यैका लिखी 
थी | इनके अतिरिक्त शानसिद्धि, सहजसिद्धि प्रभात अन्य प्रन्य भी इनके नाम से उपलब्ध होते 
हैं। यह उश्जियान-लिद्ध अवधूत थे । इनकी छोटी मगिनी तथा शिष्या लक्ष्मीकरा ने इनके 
साहित्य के प्रचार करने में प्रतिद्धि प्रात की थी। अद्वयवज् ने तन्तस्नावली प्रश्तति अनेक 
ग्रन्थों की स्वना की | डाकार्ण॑व एक विशिष्ट प्रन्य है | इसका प्रकाशन दो चुका दै। वर्तमान 
समय में विनयतोष भट्टाचा य॑, शशिमूषणदास गुप्त, प्रबोधचन्द्र बागची, अ्रध्यापक ठुच्ी, मेररियो 
करेली, डा० गुन्यर प्रभृति कई विद्वान इस कार्य में दत्तचित्त हें। सिलवां लषेवों »भ्रांत ने 
गंसनीय कार्य किया था, बिससे तनन्‍्हनशासतत्र के अध्ययन में बढ़ीं धांवषा 





( (८) 
भूमिका सैक्षेप करते करते भी विस्तृत हो गयी | अधिक लिखने का स्थान नहीं है। में 
सउम्रभता हूँ कि इससे आंघक लिखने का प्रयोजन भी नही दे | |मजबर झ्राचाय जा के अवध 
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से मैं इस भूमिका में बौद्ध-तन्त्र की लंक्षेप में ग्ालोचना करने में लगा | किन्तु आलोच्य विषय 
इतना जटिल एवं विशाल है कि छोटे कलेवर में आवश्यक सभो विषयों का संनिवेश करना 
संभव नहीं है | फेवल कुछ मुख्य विषयों की चर्चा करने की चेश की गयी है। बोग-विज्ञान 
का गंभोर रहत्य आगम-साघना में ही निहित है । एक समय था, जब माग्त की यह गुप्तविया 
चीन,तिब्बत, जापान आदि बहु प्रदेशों में सप्रादर के साथ ग्रद्दीत होती थी | इसी प्रकार इसका 
घीरे-घीरे नाना स्थानों में प्रसार हुआ था | एक तरफ जैसा बुद्धि के विकास का क्षेत्र गंभीर 
दाशंनिक एवं न्यायशासत्र के झालोचन से मार्जित होता या, और उत्तरोत्तर दियाज विद्वानों 
के उदूमव से दशन-शाज््र की पुष्टि होती थी, तो दूसरी तरफ उी प्रकार योग-मार्ग में भी बोधि 
के ज्ञेत्र में बड़े-बड़े सिद्ध एवं महापुरुषों का उद्मव होता था। ये लोग प्राकृतिक तथा 
झति-पराकृत शक्तिपु थो को झपने वश में करके लोकोत्तर सिद्धि-संपत्तियों से झपने को मंडित 
करते थे | यदि किसी समय इनका प्रामाणिक इतिहास लिपिबद्ध होना संभव हुआ, तो अवश्य 
ही वततमान युग भी उन विद्वान सिद्धों के गौरूपूर्ण जीवन का झामास पा सकेगा | 


तांत्रिक योग के मार्ग में श्रयोग्य व्यक्तियों का प्रवेश नव अवारित हो गया. तो 
स्भावतः नागार्जुन या अर्ंग का महान्‌ आदर्श धब लोग समान रूप से संरक्तित नहीं रख 
सके | इसीलिए अन्यान्य धामिक प्रस्थानों के सहश बौद्धन्प्रस्थान में भी नीति-लंघन और 
जझाचारगत शिथिलता की क्रमशः वृद्धि हुईं। बोद्ध-धर्म के अवताद के कारणों में यह 
एक मुख्य है, इसमें धन्देद नहीं; क्योंकि नीति-घर्म के ऊपर ही जगत्‌ के ध्षामानिद प्रतिध्लान 
विधृत है। किन्तु व्यक्तित और सामूहिक स्खलन देखकर मूल आदर्श का महत्त्व की 
विष्मृति नहीं होनी चाहिये | 





खिंगरा, बनारस . _गोपीनाथ कविराज़ 
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बोधिसत्त की साक्षात्‌ प्रतिमा 


आचार नरेन्‍्द्रदेवगी १६-२-५६ को शरीर के बीर्ण बस्तर कों त्यागकर उस लाक 
में च ते गये, जहाँ सबको जाना है । उनके लिए मानवीय घरातल पर हमारा शोकाकुल होना 
स्वाभाविक है, किन्तु वे बिस धरातल पर जौवित ये, उसे पहचान लेने पर शोक करना व्यर्थ 
है | प्रत्येक मानव बन्म और मृत्यु के छुल्द से छुन्दित है | चीवन और मृत्यु कभी समाप्त न होने 
वाली संकोच-अतार-परिपाटी के रूप हैं | हममें से प्रत्येक व्यक्ति इसी स्प्दन के नियम से अपने 
अपने कर्म्षेत्र में बीवित हैं | आचार्यजी ने प्राण के इस सनातन स्पन्दन को मानवीय घरातल 
पर मानव के सुख-दुःख को अपना बना कर जितना निकट कर लिया या, वैसा कम देखने में 
आता है। अपने चारों ओर दुःखों से टूटे हुए. अमावग्रस्त मानवों को दम समी देखते हैं। 
आचार्यंत्री ने मी उन्हें देखा था । उनका चित्त कबणणा से पतोब कर स्वयं उस दुःख में सन 
गया । उनका वह चित्त जितना उदार था, उतना ही दृढ़ था, इसीलिए वे दुःख के इतने बोक 
को बहन कर सके | दुःखियों का दुःख दूर करने के लिए. दिन-रात दहकने वाली अग्नि उनके 
भीतर प्रज्वलित रहती थी । निबंल देह में बहुत उब्॒ल मन वे धारण किये हुए ये | ऐसे कद्णा 
विगलित चित्त को ही 'बोधिचित्त! यह परिमाषिक नाम दिया जाता है| महाकरुणा, महमैत्री 
बिनके चित्त में स्वतः अंकुरित होती हैं और जीवन पर्यन्त पुष्यित और फलित हो कर बढ़ती 
रहती हैं, वे ही सचमुच बोधिचित्त के गुणों से धनी होते हैं ॥ झ्राचार्यजी को अपने पास स्थूल 
धन रखते हुए जेसे किसी मारी ठोस का अनुभव होताथा। लखनऊ-विश्वविद्याल्य एवं 
काशी-विश्वविद्यालय में पाँच छुः वर्ष तक कुलपति पद्‌ पर रहते हुए उन्हें यो वेतन मिलता 
था, उसका लगमग आधा भाग वे निर्धन छात्रों के लिए दे डालते ये। तब दूसरा आाघा 
भाग--वह भी दबे हुए आत्मसन्तोष से वे स्वीकार कर पाते थे | अपने समय, शारीरिक शक्ति 
तथा बुद्धि का अबस्ध दान तो वे करते दी रहते ये । बत्र से उन्होंने तोचना झुरू किया या, 
तब से लेकर उनके जीवन के अन्तिम क्षण तक कदणा से प्रेरित उनके मद्दादान का यह सत्र 
चलता ही रहा | 
यह दान किस लिए था | मद्दा-यान बौद्ध धर्म के शब्दों में, जिसके आदर्श का उनके 
जीवन में प्रत्यक्ष हुआ था, उनका यह दान 'न स्वर्ग के लिए, न इन्द्रद के लिए, न मोग' 
के लिए और न राज्य के लिए या | उनके जीवन का सत्य इसलिए था कि जो अमुक्‍त हैं, उन्हें 
मुक्त करें, जो बिना श्ाशा के हैं, उन्हें आशा दें, थो बिना अवलंब के ईं, उन्हें पेय ओर 
दिलाता दें ओर जो दुःखी हैं उनके दु।ख की ज्वाला कम करें ।” आचायंत्री कुछ इस प्रकार 
सोचते थे--दूसरे प्राणियों का दुःख दूर करने में जो आनन्द के लहराते हुए समुद्र का 
नुभव है, मुझे उसी का एक कण चाहिए । मैं प्रथिबी के भोग, राज्य अथवा नीस्स मोक्ष को 
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भी लेकर कया करूँगा !” झाज कल के युग में इस प्रकार का मद्ान्‌ संकल्प अति दुष्कर है 
और विरल भी, किन्तु वे स्वमाव से बिस पथ के पथिक ये उस 7र्ग पर इसी प्रकार के “बहुलन- 
हिताय बहुबनसुलाय” वाल्ले सुरमित पुष्प बिखरे रहते हैं | वह मार्ग बोधिसत्वों के ऊँचे आदशों 
से बना हुआ है | सब सत्वों के लिए, प्राणिमात्र के लिए बिसिके हृदय में झनुकंपा है वही 
उस पथ पर चलने का झावाहन सुन सकता है | अपने राष्ट्र में बिस समय राष्ट्रगपिता ने परिवारों 
में लालित-पालित कुलपुत्रों को इस प्रकार के कब्णामय जीवन के लिए. पुकारा, आचाये 
नरेन्द्रदेव अपने पूर्वसंचित संस्कारों के वेग बल से उस पंक्ति में आकर मिल गए। उन्होंने 
संसार के अनेक प्रलोमनों की ओर मुड़कर नहीं देखा | बिघर पाँव रखा, उघर ही पैर बढ़ाते 
हुए महायात्रा के द्वार तक चले गए | एक बार जो चले, फिर पश्चातपद नहीं हुए | शरीर 
साथ नहीं देता या, दूसरों के संचित दुःख को मानो वह उन्हीं पर बार-बार जैड़ेल रहा था 
किन्तु मन की शक्ति को शरोर की अशक्ति कहीं डावा-डोल कर सकती है ? उनके निबी 
मित्र और हितू घब उन्हें श्वास की पीड़ा से दाय-हाय करते हुए और क॒तंब्यवश कागज पत्रों 
पर हस्ताक्षर करते हुए या समाब और राष्ट्र की उम्रत्या पर परामश्श देते हुए देखते ये तो वे 
अधीर होकर आ्चाय जी की उस एकनिष्ठा पर खीक उठते थे और आचाय॑ची उस खीक को 
ही अपने लिए शीतल बना कर आगे बद बाते ये | 


वे त्यागी और साइसी नेता थे। भास्तीय छंस्कृति, इतिहास, संस्कृतमाषा, महायान 
बोद्धंघर्मदर्शन और पालि-साहित्य के उद्मट विद्वान ये | पर थो गुण उनका नित्वी या, जो उनमें 
ही अनन्य-सामान्य था, वह उनकी ऐसी मानवता थी, जो एक ऋण के लिए भी उन्हें न भूलती 
थी | यद्यपि लखनऊ विश्वविद्यालय में जब॒ वे कुलपति थे तभी में उनसे परिचित हो गया 
था, तथापि उनके बहुमुखी व्यक्तित्व के पहलुओं को निकट से देखने का और उनके प्रगाढ़ 
गुणों को पदचानने का अवसर मुझे काशी विश्वविद्यालय में मिला | मैं नवम्बर सन्‌ १६४१ में 
और वे एक मास बाद दिसंबर सन्‌ १६४६१ में विश्वविद्यालय में आए । तब से उनका सान्निष्य 
निरन्तर बढता गया | चरित्र और व्यक्तित्व के ऋनेक गुणों में छिस केँचे घरातल पर वे ये 
उसे मन ही मन पहचान कर मुझे शान्तरिक प्रसन्नता हुईें। अन्तःकरण स्वीकार करता था-- 
धयह एक व्यक्ति है जो इतना निरमिमान है, बिसके व्यक्तित्व को पद का गौरव कमी छू नहीं 
पाता, थो झपने शील से स्वयं इतना महान है कि उसे और किसी प्रकार के कृत्रिम गौरव 
की झावश्यता नहीं ।* वे विश्वविद्यालय के कुलपति थे तो क्या हुआ ! ख्च्छुन्द भाव से 
अध्यापकों के घर पर स्वय चल्ते आते | पूर्व तूचना की मी आवश्यकता नहीं समझते ये | साथ 
बैठकर बात करते, अपनी कदते और दूसरे की सुनते थये। वे औरों को भी मानव समझते 
थे और संमवतः विश्वविद्यालय में कोई ऐसा व्यक्ति न था बिसे उनके साथ इसो आत्मीयता का 
अनुमव न होता हो | कहाँ है ऐसा मानव | उसे दीपक लेकर हूँढ़ना होगा। दूात्र, 
विश्वविद्यालय के रूत्य, शहर के मेइनती मबदूर ओर कहाँ-कहाँ के लोग उनके पात नदी के 
प्रवाह की तरद बराबर आते रहते थे | प्रातःकाल से रात के १०बने तक यह ताँता समाप्त न होता 
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था । उनके रोषणशील मित्र कहते कि आचायंजी श्राप स्वयं अपने ऊपर अत्याचार कर रहे है। 

आपके स्वास्थ्य की ओषघ ख्वय॑ आपके द्वाय में है | पर सम्मवतः यही एक ऐसी चिढ़ित्साविधि, 
थी, किसका आचार्य जी ने कमी उपयोग नहीं किया | वे बस प्रकृति के बने ये उसके र्दते 

हुए ऐला करना सम्भव भी नहीं था। यदि दशंन की परिभाषा का उपयोग ढरने की अनुमति 

हो तो प्रश्ञानघन के स्थान पर उन्हें सौबन्यघन कद्दना उपयुक्त होगा। दूसरों के प्रति सब्जनता, 

ओर दूसरों का सम्मान यही उनका मारी गुण था | कह सकते हैं कि शासक के पद से यही 

सम्मवतः उनको तुटि थी, क्योंकि वे उस लाक के लिए बने थे, जहाँ उन्जनता का साम्राज्य हो, 

वहां प्रत्येक व्यक्ति अपनी बुद्धि से स्वय॑ विचार करता हो, और छिस सम्मान का उसे पात्र 
समक्का गया है, उसो के अनुरूप आजुता के घरातल पर वह भी व्यव॒ददर करता हो। आचार्य 
जी के लिए यह खमभना कठिन था कि सौचन्य और विश्वास्त का व्यवहार पाकर कोई व्यक्ति 
उनके साथ दूसरी तरह का बर्ताव क्यों करेगा । अस्ठ, जीवन की सफलताएं और असफलताएं 
नश्वर हैं, संसार अपने पथ पर यपेड़े खाता हुआ चला बचाता है एवं सब्बन और झसछ्जन दोनों 
ही अपनी अपनो सीमाओं से परिवेष्टित आगे बढ़ने के लिए मबबूर होते हैं । किन्तु एक तत्व 
जिसका केवल सौज्नन्य द्वारा ही जीवन में साज्ञात्‌ किया जा सकता है, वह प्राणिमात्र के प्रति 
ब्रनुकंपा ओर करुणा का भाव दे | औरों के दुःख से दुःखी होने की क्मता भी प्रकृति सबको 
नहीं देती । जिसमें इस प्रकार की चमता है, बिसके केन्र में इस प्रकार का कोई एक गुण 
लवल्षेश है उसे ही हम बोधिचित्त वाज्ञा व्यक्ति कहते हैं। इस प्रकार के व्यक्ति समान के 
शोरम हैं, वे देवपूबा में समपरित होने योग्य पुष्णों के समान हैं। यह क्या कम सौभाग्य है कि 
आचार्य बी का बोवन मातृभूमि के लिए समपित हुआ और राष्ट्र के अधिदेवता ने उनकी 
'उत्त पूजा को स्वीकार किया | आच महामन्त्रों से लेकर साघारण किसान तक उनके शोक से 
आकुल दे | ईश्वर करे इस प्रकार के बोघिसत्व व्यक्ति समाब में जन्म लेते रहें, चिससे मानवता 
का आदश राष्ट्र में ओमल न होने पावे | 


हिन्दू विश्वविद्यालय काशी धासबेबशर्क आफ 
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आचार्यजी ओर बोद्धदर्शन 


आचार्य नरेन्द्रदेव कों राननीति, समाबनीति और भारतीय संस्कृति एवं इतिहास के 
ज्षेत्र में जो नेतृत्व, प्रकाण्ड विद्वत्ता एवं अपूर्य कल्पनाशक्ति प्राप्त थी उससे देश पूर्ण परिचित 
है, किन्तु दर्शन के क्षेत्र में विशेषतः पालि तथा बौद्ध-दर्शान के ज्षेत्र में उन्होंने नो कष्ट साध्य 
विद्वत्ता अजित की थीं, उससे कम लोग परिचित हैं। इतिहास और संस्कृति के अध्ययन ने ही 
उन्हें बौद्ध धर्म और दशन की ओर झाकृछ किया । उन्होंने पालि के विशाल वाइमय का उस 
समय अध्ययन किया लत्र अध्ययन की अपेक्षित सामग्री उपलब्ध नहीं थी और पूरे भारत में 
इनें-गिने विद्वान ही इस दिशा में प्रयात करते ये | अध्ययन की इस अपरिचित दिशा की 
ओर वह अकेले बढ़े थे, फिर भी उन्होंने पूरे त्रिपिटक और अनुपिटक साहित्य का तलस्पशो 
ज्ञान प्राप्त किया या। आचार्यत्री के गंभीर निबन्‍्ध इसके प्रमाण हैं कि उन्होंने “अप्रिघम 
पिटक! के उन अंशों का भी गंभीर अध्ययन किया था बिसका अध्ययन पूरी सामप्री प्रात 
होने पर भी आब देश में नहीं हो रहा है। स्थविस्वाद के शमथयान ( समाधि ) का अध्ययन 
अपनी दृरूहता के कारण विदेश के बौद्ध मठों में भी उपेक्तित-सा रहा है | झाचारय॑ जी ने इस 
विषय के मूल ग्रन्थों के अतिरिक्त अटटूकयाओं ( भाष्य-ब्याख्याओं ) तक का सांगोंपांग अध्ययन 
किया और इन विषयों पर गंभोर निबन्ध भी लिखे | इसके लिए उन्हें सिंघली और बी अन्यों 
की सहायता लेनी पड़ी | बौद्ध घ्म और दशन की दिशा में आचार्य बी की अ्प्रतिम विशेषता 
यह थी कि उन्होंने स्थविर्वाद और द्वीनयान के दर्शन और धर्म के दुरूदइ अध्ययन के साथ 
साथ संत्कछृत के महायानों दशनों का भी मूल ग्रन्थों से अध्ययन किया था। संभवत: इस 
उमयज्ञता के आप एकमात्र उदाहरण हैं। महायानी दर्शनों का अध्ययन उन्होंने मल संस्कृत 
सें किया था और फ्रंच, अंग्रेजी कृतियों का मी आधार लिया | बौद्ध घर्म और दर्शन ढी इन 
समस्त शाला-प्रशाखओं का अध्ययन उन्होंने सन्‌ १६३३-३४ तक पूरा कर लिया था | 


यह रुत्यं है कि आचाय बी के ब्लीवन के परवर्ती २०-२२ वर्ष समाबवाद और मार्क्स 
के जीवन दर्शन से अत्यधिक प्रमावित हुए, किन्तु इतने से ही उनके जीवन की व्याख्या नहीं 
की जा सकती | उनके पूर्व जीवन से पर जीवन का जो सहज एवं समन्वित अंगांगी मात्र था 
उसे भी देखना होगा । अवश्य ही सन्‌ १६३३-३४ तक उनके जीबन में एक ऐसो सांध्कृतिक 
भूमि तैयार हो चुकी थी, बिलकी नेतिकता और उदारता बौद्ध-दर्शन के तड-कर्कश तेल में 
परीक्चित हो चुकी यो और जिसकी ह॒दय-ग्राहिता तथागत की करुणा के अबल्ल प्रवाह से झप्ि- 
पिक्त दो चुकी थी | 
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उनके बाल्यकाल पर उनके पिता के सनातनघर्मी भावनाओं एवं कम्मकांडों का प्रभाव 
पड़ा | :नके पिता के कारण उन दिनों फैबाबाद सनातनघर्म का गढ़ था | अपने पिता के साथ- 
साथ उन्होंने बाल्यकाल में सनातनघर्म और आर्यतमात्र के अनेकानेक विराट अधिवेशनों को 
देखा था और उनमें घुझ्ांघार खंडन मंडनात्मछ शास्त्रार्थ और भाषण भी घुने ये | उन्हीं दिनों 
कद्राष्टाध्यायी! और 'अष्टाध्यायी? के माध्यम से उन्हें संस्कृत एवं तंथ्कृति की शिक्षा मिली | 
त्रिकाल नहीं तो द्विकाल संध्या उनके लिए अनिवाय थी | इस प्रकार उनके प्रार मिक निर्माण में 
धार्मिक प्रमावों का प्राधान्य था। उन्हीं दिनों अपने घर में स्वामी रामतीय की प्रखर तेजस्विता 
का उन्हें अनेक बार साक्षात॒कार हुआ था। इसका भी उनपर स्थायी प्रभाव पढ़ा | कालेब में 
आते ही बंगाल को राष्ट्रीय चेतना की लद्दर ने उनके विद्यार्थी जीवन को नया सन्देश दिया | 
अब जीवन की चेतना और अध्ययन में परस्पर आदान-प्रदान प्रारंभ हुआ और उसमें 
धीरे-घीरे समसखता मी आने लगी। बीवन की इसी चेतना ने भास्तीय संस्कृति और इतिहास 
के प्रति उनमें विशेष आकर्षण उत्पन्न किया | डाक्टर वेनिस ओर प्रोफेसर नार्मन ने उनके 
अध्ययन को विकसित किया और विशेष प्रकार से सबाया | डाक्टर वेनिस ने उन्हें दर्शन भी 
पढ़ाया और उसके प्रति उनमें झअभिदचि उत्पन्न की । दशन के विभिन्न सूतग्रन्थ एवं भाष्यों 
का अध्ययन उन्होंने बनारस संस्कृत काल्लेज के अध्यापक पणिडत जीवनाथ मिश्र आदि 
से किया था | 

अबतक पाआत्य दर्शनों से वे परिचित हो चुके थे किन्तु बीवन-संबन्ची दर्शन की 
लिशासा उत्तरोत्तर प्रन्‍त्ल होती जा रहो थींगे पालि और बौद्ध-दर्शन के अध्ययन ने उन्हें 
शैतिक एवं आध्यात्मिक मान्यताझों की चमत्कारपूर्ण ब्याख्या दी | इससे उन्हें मानवीय मूल्यों के 
तर्कसंगत एवं दृदयआदी स्वरूप का प्रत्यक्ष हुआ | बोद्धों का गतिशील दशन, मानक्‍-मन के 
भेद और उसकी क्रिया-प्रतिक्रियाओं का विस्तृत विश्लेषण, व्यक्ति के द्वारा सब ( सम्ताब ) के 
उद्धार का संकल्प और बुद्धिवादिता, इसके अतिरिक्त जातिवाद, शाल्मवाद आर देवाधिदेववाद 
जझादि का विरोध, ये तत्व ऐसे मानवीय एवं सामाजिक हैं, वो पुरानी मान्यताशञ्रों को नवीन दृष्ि 
से देखने की शक्ति प्रदान करते हैं। आचाये जी ने इसी प्रस्यान-बिन्दु से समस्त भारतीय 
संस्कृति का पर्ववेक्षण किया था | मारतीय संध्कृति के पर्यवेक्षण की यह नवीन शक्ति इन्हीं दिनों 
उनमें प्रादुमू त हुईं । समाजवाद के अध्ययन से तो उसपर एक नयी चमक आ। गयी । 

आचाय जी का जीवन बौद्धों की नैतिक दृष्टि से बड़ा ही प्रभावित या | ञ्ञार्य शांतिदेव 
के 'बोधिचर्यांवतारः के हुृदयग्रादी पद्म उन्हें बढ़े हो प्रिय पे | प्रायः अपने प्रित्रों को इसके पद्म 
सुनाया करते थे और पढ़ने के लिए प्रेरित करते यें। काल का ब्यंग्य कि जो अन्थ उनके पूरे 
बीवन में प्रिय या उसे जब्र पेद दुराई के विभाम-काल में पढने के लिए अपने मित्र भरी भीप्रकाश 
जी के द्वारा मद्रास विश्वविद्यालय पुस्तकालय से उन्होने मैंगाया तंब उसकी एक पंक्ति भा 
पदने के पहले दी इस लोक से चल्ले गये | 

जो पद्य उनको बहुत प्रिय थे उनमें शांतिदेव के वे पंथ ये जिनका सार्राश है कि “जब 
सप्नक्त लोक दुःख से आत॑ और दीन है तो मैं हीं इस रखहीन मोक्ष को प्राप्त कर क्‍या 
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करूँगा |? प्राणियों के सकड़ों दुःखों को स्वयं मोग करके उनके दुःखों को दरण करने कौ कामना 
करने वाले को और उसे ही अपना सुख्ध सौख्य सममाने वाले को बोधिचित्त का परित्याग कमी 
नहीं करना चाहिये!। बोधिचित्त' चित्त का वह हंकल्प है, बिससे संसार के समस्त आत॑ 
प्राणियों का उद्धार होगा | 'कंटकादि से रक्षा करने के लिए. प्ृध्वी को चमे से अाच्छादित करना 
उचित है, परन्तु यह संभव नहीं है, क्योंकि इतना चर्म कहां मिलेगा, यदि मिले मी तो 
श्राच्छादन असंभव हैं, किन्दु उपाय के द्वारा कंटकादि से रक्षा हो सकती है, क्योंकि जूते के 
उमड़े से सब भूमि अच्छादित दो बाती है|! इसी प्रकार व्यक्ति अनन्त बाह्य भावों हे का निवारण 
एक चित्त के निवास्ण से कर सकता है | शोलका 'करुणा' में विकास, कुशल बुद्धि का “प्रज्ञा 
में विकास ओर इन दोनों के अ्भेद से ध्यक्तित्व का निर्माण, बोद्धों की इस बीवन-दंष्टि से 
आचाय जी बहुत दी प्रभावित ये | व्यक्तित्व की शज्वता और समाज की सत्ता का बौद्ध सिद्धांत 
मी उनके चितन का विषय छदा बना रहा | 


आचार्य नी कद्दा करते थे कि नैतिकता और आध्यात्मिकता की थो तईसंमत और 
दृदयप्रादी व्याख्या बेद़ो ने की है उससे व्यक्ति में अन्घ-परंपरा से विमुक्त निरीक्षण की शक्ति 
जग्राती हैं । आचायत्री की नेतिकता इसी सुदृद दाशंनिक व्याख्या के आधार पर सुषुष्ट हुई । 
इसी के आलोक में उन्होंने भ्राच्य प्रतीच्य विभिन्‍न नैतिक व्याख्याओं का पर्यौजोचन किया था 
भ्रौर उनके मस्तिष्क में भारतीय संस्कृति का एक अपूर्व चित्र बना था | इस सांस्कृतिक आधार 
पर समाबवाद के अध्ययन ने आचाय॑ नरेन्द्रदेव को समाजवाद की नैतिक व्याख्या करने के लिए. 
वाष्य किया। आचायंजी की वह सांस्कृतिक प्रातमा भारतीय तमाजवाद में भी प्रतिफल्षित हुई | 
यही काए्य है कि वह लमाजवाद और भारतीय संस्कृति दोनों के समान रूप से मूड॑न्य व्याख्या- 
कार हुए | उन्होंने माक्संबादु से भारतीय संस्कृति या नैतिकृता का अ्रविरोध नहीं, अनिवाय॑ 
समन्वय स्थापित किया। इसीलिए, नहेँ तवोदय या भृदान क्री नैतिकता माक्सवाद से डिगा 
नहीं सकी श्रोर न सवोंदय को बीवन-दर्शन के रूप में स्वीकृति दिला सक़ी । इन उमत्त 
दाशंनिक ८३ सांल्कृतिक अध्ययनों का पर्यवस्ान एक नयी संस्कृति के निर्माण में है, आचार्य 
के 'नवसंस्कृति-संघ! को कल्पना उसका फल्िितार्थ या | 


घोर राजनीतिक अस्तव्यस्त्ता के त्रीच और रोगों के मार्मिंक प्रहारों के बीच भी उन्हें 

बन समय मिला बोद्धद्शंन का अपना प्रिय अध्ययन प्रारंभ कर दिया । थे चाइते ये दि 
हिन्दी में बोद्धदर्शन के अध्ययन की अ्रपेक्षित सामग्री शीघ्र से शीघ्र प्रस्तुत कर दें| इसके 
लिए, गवेष्णात्मक निक्‍्धों के अतिरिक्त कुछ प्रामाणिक प्रंथों का संक्षेप अनुवाद भी 
आवश्यक समझते ये | इसी दृष्टि से उन्होंने हिन्दी में 'औैद्धघम॑ और दरशान! 
नाम से यह महत्वपूर्ण ग्रंथ लिखा। पाँच खण्डों और २० अध्यायों के इस अंथ प्र 
स्पविर्वाद की साधना, घर्म॑ और दर्शन, महायान-घर्म और दर्शन, महायान की 
उत्पत्ति और विकास, उसका साहित्य और साधना, बोद्धदशन की सामान्य मान्यताएँ, 
परतीलत्घुलादवाद, कझण-मंगवाद, अ्रनीरवरवाद, #रमंवराद, निर्वाण, बौद्धदर्शन के वैमाणिद 
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लैत्रान्तिक, विज्ञानवाद, शत्यवाद का विषय-परिचय और तुलना आदि विषय का विस्त्तारपूवंक 
विवेचन है | 

इसके अतिरिक्त झाचाय वसुवस्घु के “अभिषम कोश' का रुंच्षेप, आय अंग के 
प्रद्ययान सूत्रालंकार' का भाषानुवाद, हेनसांग की “विज्ञप्ति मात्ता सिद्धि! के आघार पर विस्तृत 
निबूच, आचार्य नागाजुन की माध्यमिक कारिका' श्र आचार्य चन्द्रकीर्ति को 'प्रसन्‍नपदा वृत्ति' 
का संक्तिप्त अनुवाद इस ग्रंथ में समाविष्ट हैं | इस पंथ का पांचवाँ खण्ड बौद्ध न्याय पर लिखा 
गया है बिसमें झाकाश-दिक और काल पर एक महत्तपूर्ण अध्याय है। दूसरे अध्याय में बौद्ध 
प्रमाणों का और उसके अवान्तर भेदों का जैसा विवेचनापूर्ण झौर स्पष्ट निर्वचन किया गया 
है, वह अन्यत्र दुलंभ है। आचायजी के परममित्र महामहोपाष्याय डाक्टर गोपीनाथ कविराब 
ने अपनी मूमिका में बौद्धतन्‍्त्र पर लिखकर इस अन्य को बोद्धतन्त्र से भी पूर्ण कर दिया। 
इस प्रकार यह एकमात्र ग्रन्य बोद्ध-दर्शन के अध्ययन के लिए समस्त द्वार खोल देता है | 
अंग्रबी या फ्रेंच में इस विषय को कोई ऐसी पुस्तक नहीं है, बिसमें इतनी सामग्री एकत्र 
उपलब्ध दो | संस्कृत के अबतक के प्राप्त ग्रन्यों में मी इस प्रकार का कोई ग्रन्थ नहीं, बिससे 
समस्त बौद्ध-घाराओं का परिचय प्रात हो | 


झाचाय॑त्री ने कुछ विशिष्ट बोद्ध-अन्यों का अविकल अनुवाद भी किया है। उसमें 
र्वास्तिवांद का प्रसिद्ध ग्रन्थ वसुबन्‍्धु-रचित 'अमिषर्मकोश” है| यह अन्य ६०० कारिकाओं 
का है। वसुब्धु ने ही इन कारिकाओं पर अपना भाष्य लिखा था। यह गन्य बड़े महत्व का 
इसलिए हुआ कि भाष्य में बसुबन्घु ने जगइ जगद्ट पर अपने पू्॑ंवर्ती विभिन्न आाचार्यों का 
मत दे दिया है| बौद्ध-संसार पंर इस ग्रन्थ का बड़ा प्रभाव है| इसके चीनी और तिब्क्ती 
अनुवाद उपलब्ध हैं, किन्तु मूल संल्कृत लुप्त हो गया था| लुईं द ला वली पूर्त ने चीनी से 
फ्रेंच अनुवाद किया। अपने अनुवाद में पूर्त ने घोर परिभ्रम करके अपनी टिप्यणियों में समस्त 
त्रिपिटक, स्थविरवाद तथा अन्य बौद्ध-दाशनिकों का तुलनार्थ उद्धरण दे दिया है। इन 
टिपपणशियों ने ऋमिधर्मक्रोश' को बौद्ध-दर्शन का और भी बृदत्तर कोश बना दिया है । 
जाचायंती ने १० बिल्दों के इस परन्थ का अविकल अनुवाद किया है| इस प्रन्थ के अनुवाद 
की संबसे बढ़ी विशेषता बौद्धदर्शन के माषा-सम्बन्धी वातावरण की सुरक्षा है। इस हिन्दों प्रन्थ 
का अपने मूल ठंत्कृत की ही भाँति अशिथिल वाक्यावलियों में धाराप्रवाह पाठ किया जा 
सकता है | माषा के कारण यह बौद्ध-वातावरण से कहीं भी च्युत नहीं हुआ है । इस ग्रन्थ का 
अनुवाद आचार्य नरेन्द्रदेव के बौद्धदर्शन के पारिइत्य का ज्ललन्त प्रमाण है| इस ग्न्य के 
अध्ययन के बिना बौद्धदेशंन का अध्ययन अत्यन्त अपूर्ण रहता है| आचार्यत्री ने इसका अनुवाद 
कर बोद्दशंन के प्रौद़ अध्ययन का द्वार खोल दिया है | मद्दायंडित भी राहुल सांकृत्यायन के 
प्रयास से इस ग्रन्थ का मूल संल्कृत माग मी उपलब्ध हों गया दै। आचार्यबी उत मूल से 
इस ग्रन्थ को मिल्लाकर चीनों अनुवाद और फ्रेंच अनुवाद की सम्भावित जुटियों का निराकरण 
कर कैना चाइते ये और वे अपनी विस्तृत भूमिका में पू्स के बाद इल ज्षेत्र में हुए क्रार्यो 
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का सारांश भी दे देना चाहते ये, किन्तु अल्वस्यता और काल ने इसे संभव नहीं दोने 
दिया | इस प्रन्य का अंग्रेबी अनुवाद भी झाचाय॑त्री ने किया है | 


आचार्यत्री ने विज्ञानाद के महत्वपूर्ण ग्रन्थ का हिन्दी अनुवाद किया है | वसुब्न्घु ने 
(बिशिका! नामक ग्रंथ लिखा | ह नसांगने “त्रिशिका' पर 'विशप्तिमात्रता सिद्धि! नामक टीका 
चीनी माषा में लिखी है | पूर्त ने इस प्रंथ का फ्रेंच में अनुवाद प्रकाशित किया था | इस बढ़े 
प्रंथ का महत्व इसमें है कि त्रिशिका के पृर्ववर्ती दश टीकाकारों का मत दिया गया है | इस एक 
ग्रंथ के अध्ययन से ही विज्ञानवाद के समस्त आाचायों के मतों का कथितार्थ ज्ञात हो बाता है| 
आचार्य छी ने इसका हिन्दी शनुवाद करके विश्ञानवाद के अध्ययन का मार्ग प्रशस्त कर दिया 
है। इसके अतिरिक्त पालिग्रथ 'अमिघम्मत्यधंगददो! का मी अनुवाद किया था । उन्होंने त्षेमेन्दर 
के प्राकृत व्याकरण का भी हिंन्दी अनुवाद किया और उस पर अपनी खोंबपूर्ण टिप्पणी मी 
लिखी। पालि व्याकस्ण के ज्ञान के लिए भी एक मुन्दर नोट तैयार किया था, किंतु इनके ये 
दोनों काय कुछ दिन पहले दी लापता हो गये थे | 

ञ्ाचाय जी की यह प्रबल अभिलाषा थी कि बौद्ध दर्शन की फ्रेंच क्ृतियों का अनुवाद 
करके बोद्ध दर्शन के अध्ययन का मार्ग ग्रशस्त्त कर दिया जाय | उनके निघन से राजनीति के 
क्षेत्र में चाहे बितनी बड़ी चृति हुई हो किग्तु बौद्धवर्शन के विषय को निश्य ही अपूरणीय 
क्षति हुई है | देश-विदेश में पालि और बौद्ध दर्शन के संकन्‍्च में शिक्षा संत्पाश्रों या विद्वानों के 
द्वारा जो-बो काये होते थे, उन डा सबसे वे सदा परिचित रहते थे ; बौद्ध न्याय का अ्रध्ययन 
उन्होंने नहीं किया था | बोद्धधर्म और दर्शन? नामझ अपने अन्थ में न्याय का अध्याय न देने 
से अपूर्णता आ रही थी | इधर वर्षों से लगातार रोगाक्नान्त थे, फिर मी उन्होंने बौद्ध न्याय के 
मूल म्रन्‍्थों को ओर रचेरवाहस्की के 'बुद्धिल्ट लॉजिक! तथा अनेक फ्रेंच ग्न्यों का घोर अध्ययन 
कर उस अध्याय को लिख कर ग्न्थ पूर्ण किया। बौद्ध न्याय के इस अध्याय ने आचार्यत्री पर 
अवश्य ही निर्मम प्रहार किया | जब जब इस कार्य में उन्होंने अपने को लगाया तब तब रोगों 
के बड़े-बड़े ब्राक्मण हुए | मृत्युशय्या पर लेटे-लेटे ही उन्होंने ध्वौद्धदर्शनः के एड हजार पारि- 
भाषिक शब्दों के कोश के निर्माण का कार्य भी प्रारंभ किया था | पेर दुराई के विशामकाल 
में उन्होंने चार सौ शब्दों का व्याख्यात्मड कोश लिखा | मृत्यु ने इस महत्व पूर्ण संकल्प को पूरा 
नहीं होने दिया | 


नो कुछ हो, झाचाय॑त्री ने अपने प्रन्यों एवं निबन्धों से बौद्धदर्शन के अध्ययन का मार्ग 
"डुत इछ प्रशस्त कर दिया है | इस क्षेत्र के विद्वान उनके रदा ऋणी रहेंगे । 


जगतगंज काशी जगन्नाथ उपाध्याय 


मेरे संस्मरण 
[ झ्ाचार्य थी के जीवन का सं॑ज्षिप्त विवस्ण, उन्हीं के शब्दों में लिखा हुआ ] 


मेरा जन्म संवत्‌ १६४६ में कार्तिक शुक्ल अष्टमी को सीतापुर में हुआ था | हम लोगों 
का पैतुक घर फैबाबाद में है, किंतु उत समय मेरे पिता ओ बलदेव प्रसाद जी सीतापुर में 
वकालत करते थे | इमारे खानदान में सबसे पहले अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त करने वाले व्यक्ति मेरे 
दादा के छोटे भाई ये । अब में अंग्रेजी हुकूमत सन्‌ १८४६ में कायम हुईं। इस कारण 
अवध में अंग्रेजी शिक्षा का आरंभ देर से हुआ | मेरे बाबा का नाम बाबू सोहनलाल था | वे 
पुराने कैनिंग काल्षेज में श्रध्यापक का कार्य करते ये | उन्होंने मेरे पिता और मेरे ताऊ को 
प्रंग्रेजी की शिक्षा दी। पिता जी ने कैनिंग कालेज से एफ० ए० कर वकालत की परीक्षा पात 
को थी। आंखों की बीमारी के कारण वे बी० ०० नहीं कर सके | मेरे बाबा उनकों कानून 
की पुस्तक सुनाया करते थे और घुन सुन कर ही उन्होंने परीक्षा की तैयारी की थी। वकालत 
पास करने पर वे सीतापुर में बात्रा के शिष्य मुंशी मुरलीघर जी के साथ वकालत करने लगे। 
दोनों सगे भाई की तरइ रहते थे | दोनों की आमदनी और खर्च॑ एक ही जगह से होते ये । 
मुंशी जी के कोई सनन्‍्तान न थी। वे अपने भतीजे और बड़े माई को पुत्र के समान मानते थे | 
मेरे बन्म के लगमग दो वर्ष बाद मेरे दादा की मृत्यु दो बाने के कारण पिता जी को सीतापुर 
छोड़ना पड़ा और वे फैजाबाद में वकालत करने लगे | 


जब वे सीतापुर में थे, तमी उनकी घार्मिक प्रवृत्ति शुरू हो गयी थी। किसी संन्यास 
के प्रमाव में आने से ऐसा हुआ्ला था। वे बड़े दानशील और सात्विक वृत्ति के ये । वेदान्त 
में उनकी बड़ी अभिरुचि थी और इस शास्त्र का उनको अच्छा ज्ञान था। वे संम्यासियों का 
सत्सेंग सदा किया करते थे | जिस समय उन्होंने शिक्षा प्राप्त की थी, उस समय फ़ारसी का 
प्रचलन था| किन्तु अपनी संस्कृति और धर्म का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उन्होंने संस्कृत का 
अम्यास किया था। वे एक नामी वकील ये, किंतु वकालत के श्रतिरिक्त भी उनकी अनेक 
दिलचस्पियां थीं। बालकों के लिए उन्होंने अंग्रेजी, हिंदी और फारसी में पाख्यपुस्तके लिखी 
थीं। इनके झतिरिकत उन्होंने कई संग्रह-मंथ भी प्रकाशित किये ये | अंग्रेजों की प्राइमर तो 
उन्होंने मेरे बड़े माई को पढ़ाने के लिए लिखी यी | मेरा विद्यारंभ इन्हीं पुस्तकों से हुआ था। 
डनको मकान बनाने और बाग लगाने का बड़ा शौंक था | हमारे घरपर एक छोटा-सा पुस्तकालय 
मी या। जब मैं बड़ा हुआ तो गममों की छुट्टियों में इनकी देख माल मी किया करता या। मैं 
ऊपर कह चुका हूँ कि मेरे पिता बी घामिक ये। और इस नाते सनातन धर्म के हक: 
सन्यासी और पशिढत मेरे घरपर प्रायः झाया करते ये, किंतु पिता जी कांग्रेस और सोशल 
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कान्परैन्स के कामों में भों थोड़ी बहुत दिलचस्पी लेते ये | मेरे प्रथम गुद ये पशिडित कालीदीन 
अवस्थी | ये हम माई-बहनों को हिंदी, गणित और मूगोल पढ़ाया करते ये | पिता जी मुभमे 
विशेष रूप से स्नेह करते ये | वे भी मुझे नित्य आध धण्टा पढ़ाया करते ये | में उनके साथ 
प्रायः कचहरी लाया करता था। मुझे याद है कि वे मुसे झपने साथ एक बार दिल्ली ले गये 
ये। वहाँ भारत घर्ममहामए्डल का अधिवेशन हुआ था | उस अवसर पर पणिडित दीनदयाल 
शर्मा का माषण सुनने को मिला था | उस समय उसके मूल्य को आंकने की मुभमें बुद्धि न 
थी। केवल इतना याद है कि शर्मा जी की उत समय बड़ी प्रतिद्धि थी। 


जैने घर पर दलसींकृत रामायण और समग्र हिन्दी महाभारत पढ़ा | इनके अतिरिक्त 
जैताल पत्नीसी, तिंदातन बत्तीती, सूरसागर आदि पुस्तकें भी पढ़ीं। उस समय चद्रड्नान्ता की 
बड़ी शोहरत थी। मैंने इस उपन्यास को १६ बार पढ़ा होगा। चम्द्रकान्ता सन्वति को, जो 
२४ भाग में है, एक बार पढ़ा था। न माल्लूम कितने लोगों ने चन्द्रकान्ता पढ़ने के लिए, 
हिन्दी सीखी होगी । उस समय कदाचित्‌ इन्हीं पुस्तकों का पठन-पाठन हुआ करता था। 
१० बे की उम्र में मेरा यशोपवीत संस्कार हुआ | पिता के साथ नित्य मैं संष्या-वन्दन और 
मंगवद्गीता का पाठ करता था| एक महाराष्ट्र आक्षण मुझको सत्वर बेद्पाठ सिंखाते थे और 
मुझकों एक समय ढद्ी और सम्पूर्ण गीता ऋण्ठल्थ थी। मैंने अ्रमरफोश और लघुकौमुदी मी 
पढ़ी थी | जब मैं १० वर्ष का था अर्थात्‌ सब १८६६ में लखनऊ में काँग्रेस का अधिवेशन 
हुआ था। पिताजी डेलीगेट ये। में मी उनके साथ गया था| उप्त उप्र डेलीगेट का 'बैज! 
होता था कपड़े का फूल | मैंने भी दरजी से वैसा ही एक फूल बनवा शिया और उसको लगा 
कर अपने चचाजाद माई के साथ “विचिदर्स गैलरी” में जा बैठा | उत ब्माने में प्रायः भाषण 
अँग्रेजी में हो होते वे और यदि हिंदी में होते तब भी में कुछ ज्यादा न सम सकता | ऐशी 
झबध्या में सिवा शोरगुल मचाने के में कर ही क्‍या सकता था | दर्शकों ने तंग ग्राकर मुके डाटा 
और पंणडाल से भाग कर मैं बाहर चला आया | उस समय मैं कांग्रेस के महत्व को क्या समझ 
सकता या | किन्तु इतना मैं जान ठका कि लोकमान्य तिलक, भी स्मेशचन्द्र देच आर जलह्टिस 
गानाडे देश के बड़े नेताश्रों में से हैं। इनका दर्शन मैंने प्रयम्त बार वहीं किया। रानाडे 
मदाशय की तो सन्‌ १६०१ में झृत्यु दो गई। दत्त महाशय का दर्शन दोबारा सन १६०६ में 
कलकता काँग्रेस के अवसर पर हुआ | 








मैं सन १६०२ में स्कूल में मस्ती हुआ | सत्त्‌ १६०४ या १६०५ में मैंने थोड़ी बंगला 
सीखी और मेरे अ्रध्यापक मुभक्ो ऋृत्तिवास की रामायण सुनाया करते थे। पिताबी का मेरे 
जोवन पर बड़ा गहरा असर पड़ा । उतरी रुदा शिक्षा थी कि नौकरों के साथ अच्छा व्यवहार 
किया करों, उनको गाली-गलौंज न दो | मैंने इस शिक्षा का सदा पालन किया | विद्याथियों 
में सिगरेट पीने की बुरी प्रथा उठ समय भी थो। एक बार मुक्के थाद हे कि अयोध्या में कोई 
म्रेल्ला था | मैंने शौकिया सिगरेट को एक डिबिया खरोंदी। सिगरेट जलाकर जो पहला कश 
खींचा तो छिर घुमने लगा | इलायची पान खाने पर तबीयत समली | मुझे आश्चर्य हुआश्ला कि 





2 


लोग क्यों क्तिरेट पीते हैं। मैंने उत्त दिन से आज तक सिगरेट नहीं छुआ | दा, श्वांस के 
कष्ट को कम करने के लिए कमी-भी स्ट्ृ मोनियम के सिगरेट पीने पड़े हैं। मेरे पिता सदा 
झादेश दिया करते थे कि कमी कूठ न बोलना चाहिये । मुझे इस संजन्ध में एक घटना याद 
ञ्ाती दै। मैं बहुत छोटा या। कोई सजन मेरे मामू को पूछते हुए आये | में घर के अन्दर 
गया | मामू से कद्दा कि आपकों कोई बाहर बुला रहा है। उन्दोंनें कहा कि जाकर कद दो 
कि पर में नहीं हैं। मैंने उनसे यदह सन्देश ज्यों का त्यों कद्ट दिया। मेरें मामू बहुत नाराज 
हुए | मैं अपनी सिधाई में यद भी न समर सक्या कि मेंने कोई अनुचित काम किया है । इससे 
कौई यह नतीबा न निकाले कि में बड़ा सत्यवादी हुँ | किन्तु इतना सच है कि में कूठ कम 
बोलता हूँ | ऐसा जब कमी द्वोता है तो लजित होता हूं और जहुत देर तक सन्ताप बना रहता 
है। पिताजी की शिद्वा चेतावनी का काम करती है। मैं ऊपर कह चुड़ा हूँ कि मेरे यहाँ अक्सर 
साधु-संन्याती और उपदेशरू झावा करते थे | मेरे पिता के एक स्नेद्दी थे | उनका नाप्र या 
पशिडत माघवंप्रसाद मिक्ष। वें मद्दीनों इमारें घर पर रहा करते थे। वें बंगला भाषा अच्छी 
तरह ब्ानते ये | उन्होंने देशेर कथा' का हिन्दी में अनुवाद किया था| यह पुस्तक जब्त कर 
ली गईं थी। वे दिन्दी के बड़े अच्छे केखक ये | वें राष्ट्रीय विचार के थे | मैं इनके निकट 
सपके में आया | मेरा घर का नाम अबिनाशीलाल” था। पुराने परिचित श्ाब भी इसी नाम 
से पुकारते हैं। मिभ्रजी पर बंगला भाषा का अच्छु प्रमाव पड़ा या | उन्होंने हम सत्र भाइयों 
के नाम बंदल दिये | उन्होंने ही मेरा नाम “नरेंद्रदेव” सता | सनातन धर्म पर प्रायः व्याख्यान 
मेरे घर पर हुआ करते ये | सन्‌ १६०६ में चत्र में एगट्रेंस में पढ़ता था, स्वामी रामतीय का 
फैजाबाद आना हुआ और हमारे अतिथि हुए | उत समय वे केवल दुघ पर रहते ये | शहर 
में उनका एक ब्याख्यान तरक्षचर्य पर हुआ। था और दुसरा ब्याख्यान वेंदान्त पर मेरे घर पर 
हुआ था | उनके चेहरे पर बढ़ा तेज था। उनके ब्यक्तित्व का मुझ पर बड़ा प्रभाव पड़ा और 
बाद को मेने उनके ग्रन्थों का अ्रध्ययन छिया। वें हिमालय की यात्रा करने जा रहेये। 
मिश्रजी ने उनसे कद्दा कि संग्यास्ती को किसी सामग्री की क्‍या आवश्यकता, इतना कहना 
था कि वे अपना सारा सामान छोड़कर चत्ते गये और पढ्ाड़ से उनकी चिट्ठी आई कि 
'राम खुश है 

हमारे ल्कूल में एक बड़े योग्य शिक्षक थे। उनका नाम या--भो दत्तात्रेय मीकाची 
ग़नाडे | उनका मुझपर बड़ा ध्रमाव पड़ा | उनके पढ़ाने का दंग निशाज्ञा या। उस समय 
में ८ूवीं कच्चा में था। किन्तु अंग्रेजी व्याकस्ण में हमारे दर्जे के विद्यार्थों १० वीं कक्का के 
विद्याथियों के कान काटते थे | में झपनी का में सबप्रथम हुआ करता था। मेरें गुरूजन 
मी मुझसे प्रसन्न रहा करते ये | किन्तु संस्कृत के पणिडत मद्ाशय अकारण मुझसे और 
मेरे सहपादियों से नाराज हो गये और उन्होंने वापिक परीक्षा में इम लोगों को फेल करने का 
इरादा कर लिया। हम लोग बड़े परेशान हुए | उश्त समय मेरी क॒च्ा के अध्यापक मास्टर 
राधेरमणलाल स्कूल-ज्ञाझजं रिवन ये | इनका भी इस लोगों पर बहुत अच्छा प्रभाव पड़ा 
था। अपने जीवन में एक बार यह विस्क हो गये थे | इनके घर पर दम ल्लोग प्रायः जाया 
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करते थे | यह अपने विद्यार्थियों को बहुत मानते थे। लाइब्रेरी की कुंजी मेरे सुपुर्द यी 
और मैं ही पुस्तक निझ्ाल कर दिया कर्ता या। मुमे की याद आया कि पशिडत जी दो वर्ष 
के कैलेण्डर अपने नाम ले गये हैं। खयाल आया कहीं इन्दीं वर्षों के एयट्रेंस के प्रश्नपत्र 
से प्रश्न न पूछ बैठ | मैंने अपने सहपाठियों के साथ बैठकर उन प्रश्नपत्रों को हल किया | 
देखा गया कि उन्हीं प्रश्नपत्रों से सब प्रश्न पूछे गये हैं। परीक्षा मवन में पंडित जी ने मुझसे 
पूछा कि कहो कैसा कर रो हो १ मैंने उत्तेजित द्वोकर कहा कि जीवन में ऐसा अच्छा परचा 
कमी नहीं किया | उन्होंने कोर्स के बाहर के भी प्रश्न पूछे थे। मुझे विवश होकर ४० में से 
४६ अंक देने पढ़े और कोई भी विद्यार्यी फेश नहीं हुआ | यदि मैं लाइब्रे रियन महाशय का 
सहायक न होता तो श्रवश्य फेल हो गया होता | 

सन्‌ १६०५ में पिताजी के साथ में बनारस काँग्रेत में गया। पिताबी के सम्पर्क में 
झाने से मुझे भारतीय संस्कृति से प्रेम हो गया या | यह मौखिक प्रेम था। उसका ज्ञान तो 
कुछ था नहीं, किन्तु इसी कारण आगे चलकर मैंने एम० ए० में छंस्कृत ली । उन १६०४ में 
पृज्य मालवीय जी फैचाबाद झाये ये | मास्तघर्म महामंडल से संजन्ध होने के नाते बढ़ मेरे 
पिताबी से मिलने घर पर आये। गीता के एकाघ अध्याय सुने। वे मेरे शुद्ध उच्चारण से 
बहुत प्रसन्न हुए और कट्दा कि एज्ट्रे 8 पास कर प्रयाग झ्राना और मेरे हिन्दू बोडिंग हाउस में 
रहना । पूज्य मालवीय जी के दर्शन प्रयम बार हुए. ये । उनका सौम्य चेहरा और मघुर भाषण 
अपना प्रमाव डाल्ले बिना रहता नहीं था। यद्यपि मैंने सेन्ट्रल हिन्दू काल्लेज में नाम लिखाने 
का विचार किया था, किन्तु साथियों के कास्ण उस विचार को छोड़ना पड़ा | एज्ट्रें ख पातकर 
- मैं इलाहाबाद पढ़ने गया और हिन्दू बोरिंग द्वाउस में रइने लगा | मेरे ३-४ रुहयाठी थे | 
हमको एक बड़े कमरे में रखा गया । छात्रावाप्त में रहने छा यह पहला अवसर या। 


बंग भंग के कारण कांग्रेस में एक नये दल का जन्म हुआ या, जिसके नेता लोकपरान्य 
तिलक, भ्री विपिनचन्द्र पाल आदि थे । उठ समपर तक मेरे कोई खास ग्रबनीतिक विचार न 
थे, किन्तु कांग्रेस के प्रति श्रादर और भ्रद्धा का भाव था। मैं सन्त १६०५ में दर्शक के रूप 
में क्रिस में शरीक हुआ था | प्रिंस आव वेह्स मारत ञआाने वाले थे और उनका स्वागत करने 
के लिये एक प्रस्ताव गोखले ने कांग्रेत के सम्परुल्त रखा था। तिलक ने उसका घोर विरोध 
किया। अन्त में दबाव में उत्ते वापित ले जिया, डिन्तु उस समय पण्डाल से बाहर चल्ने 
झाये। विरोध को यह पहली ध्वनि छुनायी पड़ी । सन्‌ १६०६ में कलकत्ते में कांग्रेस का 
अधिवेशन हुआ । प्रयाग झाने पर मेरे विचार तेजी से बदलने लगे। हिन्दू -बो हिंग 
द्वाउस उग्र विचारों का केन्द्र था | पशिडित सुन्दरलालबी उस सम्रय विद्यार्थियों के अगुवा ये | 
अपने राजनीतिक विचारों के कारण वे विश्वविद्यालय से निकाले गये। उत्त समय बोडिंग- 
हाउस में रात-दिन राजनीतिक चर्चा हुआ करती थी। मैं बहुत जल्दी गरम दल के विचार 
का हो गया | दममें से कुछ लोग कलकत्ते के अधिवेशन में शरीक हुए। रिपन काक्षिच में 
इम लोग ठदराये गये | नरम गरम दल का संघर्ष चल रहा था और यदि भी दादामाई 
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नौरोंची समापति न दोते तो वहीं दो टुकड़े हो गये होते। उनके कारण यह सैकट टल्ला | 
इस नवीन दल के कार्यक्रम के प्रधान अंग ये स्वदेशी-विदेशी माल का बहिष्कार और राष्ट्रीय 
शिक्षा | कांग्रेस का लक्ष्य बदलने की भी बातचीत थी। दादाभाई नोरोबी ने अपने माषण 
में 'स्वराज्य' शब्द का प्रयोग किया और इस शब्द को लेकर दोनों दल में विवाद खड़ा 
हो गया | यद्यपि पुराने नेता बहिष्कार के विरुद्ध ये। उनका कहना या कि इससे विद्वेंष 
और धर्मों का माव फैलता है, तथापि बंगाल के लिए. उनकों भो इसे स्वीकार 
करना पड़ा | 

जापान की विजय से एशिया में जन बाग्रति का आर्म्म हुआ। एशिया वातियों ने 
अपने खोये हुए. आत्म-विश्वास को फिर से पाया और अंग्रेजों की ईमानदारी पर थो बालोचित 
विश्वास था वह उठने लगा | इस पीढ़ी का अंग्रेजी शिक्तितवर्ग समभता या कि अंग्रेज हमारे 
कल्याण के लिए मारत झाया है और जब हमकों शासन के कार्य में दक्ष बना देंगा, 
तब वह स्वेच्छा से राज्य सॉपकर चला जायगा | बिना इस विश्वास को दूर किये राजनीति 
में प्रगति झा नहीं सकती थी। लोकमान्य ने यही काम किया। इस नये दल की स्थापना 
की घोषणा कलकत्ते में की गयी | इसकी ओर से कलकत्ते में दो सभाएँ हुई | एक़ समा 
बढ़ा बाजार में हुईं थी | उसमें भी मैं मौजूद था | इस सभा की विशेषता यह थी कि इसमें 
सब भाषण हिन्दी में हुए ये | श्री विपिन-चन्द्रपाल और लोकमान्य तिलक मी हिन्दी में बोले 
ये | भी पाल को हिन्दी बोलने में कोई विशेष कठिनाई नहीं प्रतीत हुईं, किन्तु लोकमान्य की 
हिंदी टूटी फूटो थी। बड़ा बाजार में उत्तर भारत के लोग अधिकतर रहते हैं। उन्हीं की 
सुविधा के लिए हिन्दी में ही माषण कराये गए थे | बंगाल में इस नये दल का अच्छा प्रभाव 
था। कलकत्त की कांग्रेत के बाद संयुक्त प्रांत कों सर करने के लिए दोनों दलों में होड़ 
लग गयी | प्रयाग में दोनों दलों के बड़े नेता आये और उनके व्याख्यानों को सुनने का मुझे 
अवसर मिला। सबसे पहले लोकमान्य आये । उनके स्वागत के लिए हम लोग स्टेशन पर 
गये | उनकी उम्ता का झ्ायोबन थोड़े से विद्यार्थियों ने किया था। शहर के नेताओं में से 
कोई उनके स्वागत के लिए नहीं गया | उनकी सवारी के लिए. एक सज्जन घोड़ा गाड़ी लाये 
ये। हम लोगों ने घोड़ा खोल कर स्रय॑ गाड़ी खींचने का आग्रह किया डिन्तु उन्होंने स्वीकार 
नहीं किया । लोकमान्य के शब्द थे -'इस उत्साह को किसी और अच्छे काम के लिए सुरक्षित 
रखिये ।! एक वकील साहब के अहाते में उनका व्याख्यान हुआ था | वकील साइज इलाहाबाद 
से बाहर गये हुए ये । उनकी पत्नी ने इजाजत दें दी थी। हम लोगों ने दरी तरिछायी | एक 
विद्यार्थी ने 'बन्दे मातरम! गाना गाया और अंग्रेजी में भाषण शुरू हुआ | लोकमान्य तर्ब 
झौर युक्ति से काम लेते थे। उनके भाषण में हास्प-रस का भी पुट रहता-था। किन्तु वह 
भाबुकता से बहुत दूर थे। उन्होंने कहा कि अंग्रेजी मसल हैं कि ईश्वर उस्ती की सहायत 
करता है जो अपनी उद्दायता करता है | तो क्या तुम समभते हो कि अंग्रेज ईश्वर से मी बड़ा 
है | इसके कुछ दिनों वाद श्री गोलले आए और उनके वई व्याख्यान कायध्य पांठशाला में 
हुए | एक ब्याख्यान में उन्होंने कह्दा कि आवश्यकता पड़ने पर इम और टेक्स देना भी बन्द 
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कर सकते हैं | इसके बाद भी विपिनचन्द्र पाल आए और उनके ४ ओजल्वी व्याख्यान हुएं | 
इस तरह समय समय पर किसी न किसी दल के नेता प्रयाग आते रहते ये | लाला लानपतराय 
और दैदररजा भी थ्राए | नरम दल के नेताशों में केवल भी गोखले का कुछ प्रमाव इम विद्या- 
थियों पर पड़ा । हम लोगों ने स्वदेशी का अत लिया और गरम दल के अखबार कलश 
लगे | कलकत्ते से देनिक 'वन्दे मातरम! झाता था, जिप्ते हम बड़े चाव से पढ़ा करते ये | 
इसके लेख बढ़े प्रमावशाली होते थे । भ्री अरविन्द घोष इसमें प्रायः लिखा करते ये | उनके 
लेखों ने मुझे विशेष रूप से प्रभावित किया । शायद ही उनका कोई लेख होगा जो मैंने न 
पढ़ा हो और बिसे दूसरों को न पढ़ाया हो | पाणिडचेरी जाने के बाद भी उनका प्रमाव कायम 
रहा और में “आर्य! का वर्षों आह रहा | बहुत दिनों तक यह आशा थी कि वह साधना पूर्ण 
करके बंगाल लौटेंगे और राजनीति में पुन: प्रवेश करेंगे। तन १६२१ में उनसे ऐसी प्रार्थना 
भी की गयी थी, किन्तु उन्होंने अपने माई वीरेंद्र को लिखा कि सन्‌ १६०८ के अरविंद को 
बंगाल चाहता है, किन्तु में सन्‌ १६०८: का अरविंद नहीं रहा | यदि मेरे दंग के ६६ मी कमी 
तैयार दो चाय तो मैं थ्रा सकता हूँ | बहुत दिनों तक मुके यह आशा बनी रदी, किन्दु अन्त 
में जब में निराश हो गया तो उघर से मुं ह मोड़ लिया | उनके विचारों में ओब के साय-साथ 
सचाई यी। प्राचीन संस्कृति के मक्त होने के कारण भी उनके लेख मुझे विशेष रूप से पसन्द 
आते थे । उनका जीवन बड़ा सादा था। छिन्होंने अपनी पत्नी को लिखे उनके पत्र पढ़े हैं, 
थे इसको बानते हैं। उनके सादे जीवन ने मुझको इहुत प्रमावित किया | उत समय लाला 
हरदयाल अपनी छात्रवृत्ति को छोड़कर विलञायत से लौट आये ये | उन्होंने सरकारों विद्यालयों 
में दी बानेवाली शिक्षा प्रणाली क। विशेध किया या और "हमारी शिक्षा-समस्या' पर १४ लेख 
पंजाबी में लिखे | उनके प्रमाव में आकर पंजाब के कुछ विद्यार्थियों ने पड़ना छोड़ दिया था | 
उनके पढ़ाने का भार उन्होंने स्त्रयं लिया था। ऐसे विद्यार्थियों की रंख्या बहुत योड़ी थी | 
दरदयालजी बड़े प्रतिभाशाली थे और उनका विचार था कि कोई चड़ा काम बिना कठौर 
साधना के नहीं दोता । एडविन्‌ आरनोल्‍ड की 'लाइट आफ एशिया? को पढ़कर वह बिल्कुज्ञ 
बदल गए, थे | विज्ञायत में श्री श्यामबी कृष्ण वर्मा का उन पर अमाव पड़ा था। उन्होंने 
विद्यार्थियों के लिए दो पाज्यक्रम तैयार किए ये | इन सूचियों की पुस्तकों को पढ़ना मैंने 
आरम्भ किया। उम्र विचार के विद्यार्थी उत उम्रथ रूस-बापान युद्ध, गैरीबाल्टों और मैजनों 
पर पुस्तक और रूस के आतंकवादियों के उपन्यास पढ़ा करते थे | सन्‌ १६०७ में प्रयाग से 
रामानन्द वाबू का 'माडन रिव्यू! भी निकलने लगा | इसका बड़ा आदर था | उस समय हम 
लोग प्रत्येक बंगाली नव्युवक को क्रान्तिकारी समभते थे | इंगला-साहित्य में इस कारण और 
भी रुचि उल्लन्न दो गयी | मेंने रमेशचन्द्रदत और बंकिम के उपन्यास पढ़े और बंगला-साहित्य 
थोड़ा बहुत समभने लगा | स्वदेशी के ब्रत में हम पूरे उतरे | उस समय हम कोई भी विदेशी 
वस्तु नहीं खरीदते ये | माष-मेला के अवसर पर इम स्वदेशी पर व्यास्यान भी दिया करते 
ये। उस समय म्योर कालेज के प्रिसिपिल केनिब्स साहब थे | उह कट्टर एंग्लो-इण्डियन थे | 
इमारे छात्रावास में एक विद्यार्थों के कमरे में खुदीराम बच्चु की तसवीर थी | किसी ने प्रिंसिपल 





(; १६७-) 


को इसकी सूचना दे दी | एक दिन शाम को वह आये और सींधे मेरेशमित्र के कमरे में गए। 
मेरे मित्र काज्षेज से निकाल दिये गये, किन्तु श्रीमती एनी बेसेश्ट ने उनको द्विन्दू काछ्षेज में 
भस्ती कर लिया | 


धीरे-धीरे हम में से कुछ का क्रान्तिकारियों से सम्बन्ध होने लगा | उस समय कुछ « 
क्रान्तिकारियों का विचार था कि आई७ सीं० एस०» में शामिल होना चाहिये, ताकि क्रान्ति के 
समय हम जिले का शासन सम्माल सकें। इस विचार से मेरे ४ साथी इज्जलैणड गये | में मी 
सन्‌ १६११ में जाना चाहता था, किन्तु माताजी की झाज्ञा न मिलने के कारण न बा सका | 
इधर सन्‌ १६०७ में सूरत में फूल पड़ चुकी थी और कांग्रेस के गरम दल के लोग निकल आये 
ये | कन्वेन्शन बुलाकर कांग्रेत का विधान बंदला गया | इसे गरम दल के लोग कन्वशन 
कृप्रेस कहते थे। गवनंमेणट ने इस फूट से लाभ उठाकर गरम दल को छिन-मिन्न कर दिया | 
कई नेता जेल में डाल॑ दिए गए। कुछ समय को प्रतिकूल देख भारत से ब्राइर चज्ञे गये और 
लन्दन, पेरिस, बिनेता और बलिन में क्रांति के केन्द्र बनाने लगे और वर्हा से ही साहित्य 
प्रकाशित होता था | मेरे जो साथी विलायत पढ़ने गये थे, वद इस साहित्य को मेरे पास भेजा 
करते थे। भी सावरकर की वार आफ इण्डियन इनडिपेय्डेन्स! की एक प्रति भी मेरे पास 
शआायी थी। और मे बराबर हरदयाल का 'बन्दे मातरम”, बजिनका तलवार! और पेरिस का 
<इशिडियन सोशलानिस्ट! मिला करता था। मेरे दोस्तों में से एक हन्‌ १६०८ की लड़ाई में 
जेल में बन्द कर दिये गये थे तथा अन्य दोस्त केवल वैरिस्टर होकर लौट आये। मैंने सन्‌ 
१६०८ के बाद से कांग्रेस के अधिवेशनों में जाना छोड़ दिया, क्य्रोंकि हम लोग गरम दल के 
साथ थे। यहाँ तक कि जब कांग्रेस का अधिवेशन प्रयाग में हुआ, तब भी हम उसमें नहीं 
ग़यै। सन्‌ १६१६ में जब कांग्रेस में दोनों दलों का मेल हुआ तब हम फिर कांग्रेस 
में झा गए | 


बी० ए० पास करने के बाद मेरे सामने यह प्रश्न आया कि में क्या करू | में काबून 
पढ़ना नहीं चाहता था, में प्राचीन इतिहास में गवशणा करना चाहता था। म्बोर काल्लेब में 
भी अच्छे-अच्छे अध्यापकों के सम्पर्क में झावा | डाक्टर गंगानाव का की मुकपर बड़ी कृपा थी | 
बी० ए७ में प्रोफेतर ब्राउन से इतिहास पढ़ा | भारत के मध्ययुग का इतिहास वह बहुत अच्छा 
जानते थे | पढाते भी अच्छा ये | उन्हीं के द्ास्ण मेंने इतिहास का विषय लिया | बीं० ए७ 
पाप्ठ कर मैं पुरातत्व पढ़ने काशी चला गया | वहाँ डाक्टर वेनिस और नास्मन ऐसे सुयोग्य 
अध्यापक मिले। क्वींठ काल्लेब में जो अंग्रेज अध्यापक आते ये, वह सल्कृत सीखने का प्रयत्न 
करते थे। डाक्टर वेनिस ऐसा पढ़ाने वाला कम होगा । नास्मन साइब के श्रत्ति भी मेरी बड़ी 
अद्धा यी। जत्र मैं कदींत कालेज में था, तब वहां श्री शाचोन्धनाथ साम्याज्ञ से परिचय हुआ। 
विदेश से आने वाला साहित्य वह भभूसे ले जाया करते थे। उनके द्वारा मुझे क्रान्तिकारियों के 
समाचार मिलते रहते ये। मेरी इन लोगों के साथ बड़ी तद्दातुमूति थीं। किन्द मैं डकेती आदि 
के सदा विरुद्ध था| मैं किसी भी क्रान्तिकारी दल का सद॒स्प न था। ढिंतु उनके कई नेताओं 
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से परिचय था। वे मुझपर विश्वास करते ये और समय समय सर मेरी सद्दायता भी ज्षेते रहते 
ये। सन्‌ १६१३ में बच मैंने एम> ए० पास किया तत्र मेरे घरवालों ने वकालत पढने का 
आग्रह किया | मैं इस पेशे को पसन्द नहीं करता था, किन्तु बत्र पुरातत्व-विभाग में स्थान न 
मिला, तब इस विचार से कि वकालत करते हुए मैं राजनीति में भाग ले सकूंगा, मैंने 
कानून पढ़ा | 


सन्‌ १६१५ में में एल०-एल० बीं० पास कर वकालत करने फैजाबाद आया | मेरे 
विचार प्रयाग में परिपक्व हुए और वहीं मुझको एक नया जीवन मिला | इस नाते मेरा प्रयाग 
से एक प्रकार का आध्यात्मिक संबन्ध है। भेरे जीवन में सदा दो प्रवृत्तियाँ रही हैं--एक 
पढ़ने लिखने की ओर, दूसरी राजनीति की झोर | इन दोनों में संघर्ष रहता है| यदि दोनों 
की सुविधा एक साथ मिल बाती दै तो मुझे बड़ा परितोष रहता है और यह सुविधा मुके 
विद्यापीठ में मिली | इसी कारण वह मेरे जीवन का सत्रसे अ्रच्छा हिस्सा है जो विद्यापीठ की 
सेवा में ब्यतीत हुआ और आज भी उसे में अपना कुद्ध ब सममता हैँ । 


सन्‌ १६१४ में लोकमान्य मंडले जेल से रिहा होकर आए और अपने सहयोशियों 
को फिर से एकत्र करने लगे। भीमती बेसेए्ट का उनको सहयोग प्राप्त हुआ और दोमरूल 
लीग को स्थापना हुईं। सन्‌ १६१६ में हमारे प्रांत में श्रीमती बेसेश्ट की लौग की स्थापना 
हुई | मैंने इस संबन्ध में लोकमान्य से बातें कीं और उनकी लोग की एक शाखा फैजाबाद में 
खोलना चाहा, डिन्तु उन्होंने यद कहकर मना किया क़ि दोनों के उद्दे श्य एक हैं, दो होने 
का कारण केवल इतना है कि कुछ लोग मेरे द्वारा कायम की गयी किसी सैंस्‍्या में शरीक 
नहीं होना चाइते और कुछ लोग भीमती बेतेशट द्वारा स्थापित क़िती स्थान में नहीं रहना 
चाहते | मैंने लीग की शाखा फैजाबाद में खोली और उसका मनन्‍्त्री चुना गया | इसको ओर 
से प्रचार का कार्य होता या और समय समय पर समाओश्रों का झ्ायोजन होता था | मेरा सबसे 
प्रदला माषण अलीबन्घुओं की नजर-बन्दी का विरोध करने के लिए झामन्तित समा में ड्च्मा 
या | में बोलते हुए बहत डरता था, ड्रिन्तु किसी प्रद्ार बोल गया और कुछ रुज्जनों ने मेरे 
भाषण की प्रशंसा की । इससे मेरा उत्साह बढ़ा और फिर घौरे-धीरे संकोच दूर हो गया | 
मैं तोचता हूँ कि वदि भेरा पहला भाषण बिगड़ गया द्ोता तो शायद मैं भाषण देने का 
फिर साहस न करता | 


.... मैं लीग के साथ साथ कांग्रेस में भी था और बहुत जल़दी उसकी सब कमेटियों में 
बिना भ्रयत्त के पहुँच गया | महात्मा जी के राजनीतिक क्षेत्र में श्ाने से घीरे घोरे कांग्रेस का 
रूप बदलने लगा | आरंभ में वद कोई ऐसा द्विस्सा नहीं लेते थे, किन्तु सन्‌ १६१६ से वह 
प्रमुख भाग लेने लगे। खिलाफत के प्रश्न को लेकर जत्र मद्मास्माबी ने अठहयोंग झान्दोलन 


चलाना चाहा तो झठहयोग के कार्यक्रम के संबन्ध में लोकमान्य से उनका मत भेद था | जून 


खिला 


१६२० में काशी में ए० झाई० सी० सी० की बैठक के समय मैं इस र्ुबन्ध में लौकमान्य से 
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बाते की | उन्होंने कहा कि मैंने अपने जीवन में कमी सरकार के साथ सहयोग नहीं किया; प्रश्न 
असहयोग के कार्यक्रम का है। जेल से लौटने के बाद जनता पर उनका वह पुराना विश्वास 
नहीं रह गया था और उनका ख्याल था हि प्रोग्राम ऐसा हो जिस पर बनता चल सके | वह 
कौंसिलों के बहिष्कार के खिलाफ ये | उनका कहना था कि यदि आधी भी बगहें खाली रहे 
तो यद्द ठीक है, किन्तु यदि वहाँ जगह मर जायेंगी तो अपने को प्रतिनिधि कहकर सरकार- 
परस्त लोग देश का अद्दित करेंगे | 

उनका एक सिद्धान्त यद्द भी था कि कांग्रेस में अपनी बात रखो और अन्त में जो 
उसका निर्णाय हो उसे स्वीकार करों। मैं तिलक का अनुयायी था, इसलिए मैंने कांप्रेस मे 
कौंसिल-बह्ष्कार के विरुद्ध वोट दिया, किन्तु लत्र एक बार निर्णय हो गया तो उसे शिरोघार्य 
किया। वकालत के पेशे में मेशर मनन था। नागपुर के अधिवेशन में जब असहयोग का 
प्रस्ताव पास हो गया तो उसके अनुसार मैंने तुरन्त वकालत छोड़ दी | इस निश्चय में मुके 
एक क्षण की मी देर न लगी। मैंने किसी ते परामर्श भी नहीं किया क्‍योंकि मैं कांग्रेस के 
निर्णय से अपने को बंघा हुआ मानता था | मैंने अपने भविष्य का मी खयाल नहीों किया। 
पिता जी से एक वार पूछुना चाहा, किंतु यह सोचकर कि यदि उन्होंने विरोध किया तो में 
उनकी आज्ञा का उल्लंघन न कर सकूंगा, मेने उनसे भी अनुमत्ति नहीं मांगी । किंतु पिताबी 
को जब पता चला तो उन्होंने कुछ ग्ञापत्ति न की | केवल इतना कह्टा कि तुमकों अपनी लतंत्र 
जीविका की कुछ फिक्र करनी चाहिये और बज तक जीवित रहें, मुके किसी प्रकार की चिन्ता 
नहीं होने दों। असहयोग आंदोलन के शुरू होने के बाद एक बार पण्डित बवाइस्लाल 
फैजाबाद आये और उन्होंने मुझसे कहा कि बनारस में विद्यापीठ खुलने जा रहा है | वहां लोग 
तुम्हें चाइते हैं| मैंने अपने धिय मित्र श्री शिवप्रसाद जी को पत्र लिखा | उन्होंने मुके वुर्रत 
बुला लिया। शिवप्रताद बी मेरे सइपाठी ये और विचार-साम्य होने के कारण मेरी उनकी 
मित्रता हो गयी । वह बड़े उदार ददय के व्यक्ति ये। दानियों में मेने उन्हीं को एक पाया जो 
नाम नहीं चाहते ये | क्रांतिकारियों की भी वह घन से सहायता करते थे | विद्यापीठ के काम 
में मेरा मन लग गया | श्रद्धेय डाक्टर मगवानदास जी ने मुकपर विश्वास कर मुझे उपाध्यक्ष 
बना दिया। उन्हीं ढी देख रेख में मैं काम करने लगा। मैं दो वर्ष तक छात्रावास में ही 
विद्यायियों के साथ रहता था | एक कुद्धम्ब-सा था | साथ-साथ हम लोग राजनीतिक कार्य भी 
करते ये | कराची में जब॒ अलीबन्घुओं को सबा हुईं थी, तब इम सब॒बनास्स के गांवों में 
प्रचार के लिए गये ये | ्रपना-अपना बिस्तर बगल में दबा, नित्य पैदल घूमते थे । उन्‌ १६२६ 
में डाक्टर साहब ने अध्यक्ष के पद से त्यांगपत्र दें दिया और मुमे अध्यक्ष बना दिया | बनारस 
में मुके कई नये मित्र मिले । विद्यापीठ के अध्यापक़ों से मेरा बढ़ा मीठा सम्बन्ध रद्दा। भी 
ग्रीप्रकाशली से मेरा विशेष स्नेह हो गया | यह अत्युक्ति न होगी कि वह स्नेहदश मेरे प्रचारक 
हो गये | उन्होंने मुके आचार्य कइ्टना शुरू किया, यहाँ तक कि वह मेरे नाम का एक अंग बन 
गया दै। सबसे बह मेरी प्रशंसा करते रहते थे | यद्यपि मेंर परिचय जवाहरलाल बी ते द्ोमरूल 
आंदोलन के उमय से या,तयापि भी भीग्रकाश जी द्वारा उनसे तथा गयेश जी से मेयें घनिष्ठता 
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हुईं। मैं उनके घर में महीनों रद्द हूं । वह मेरी सदा फिक उसी तरह किया करते हैं जैसे माता 
झपने बालक की | मेरे बारे में उनकी राय है कि मैं झपनी फिक्र नहीं कर्ता हूँ, शरीर के प्रति 
बड़ा लापरबाह हूं | मेरे विचार चाहे उनसे मिलें या न मिले उनका स्नेह घटता नहीं । रियाततती 
दोस्ती पायदार नहीं होती, किन्तु विचारों में अन्तर होते हुए भी हम लोगों के स्नेह में फडन्‍ 
बहुत अ्रन्तर नहीं पड़ता | ऐसी मिसाले हैं, किंतु बहुत कम | 


नेता का मुझमें कोई भी गुण नहीं हैं। महत्वाकांछा भी नहीं है। यह बड़ी कमी 
है। मेरी बनावट कुछ ऐसी हुई दै के मैं न नेता हो सकता हूँ और न झन्घमक्त ऋनुयायी । 
इसका श्वर्थ नहीं है कि मैं अनुशासन में नहीं रहना चाहता | मैं व्यक्तिवादी नहीं हूं | नेताओं 
को दूर से श्राराघना करता रहा हूं | उनके पास बहुत कप्त जाता रहा हूं। यह्द मेरा स्वामाविक 
संकोच दै। आत्मप्रशंशा सुनकर कौन खुश नहीं होता, अ्रच्छा पद पाकर किसको प्रसन्नता 
नहीं होती, क़ितु मैंते कभी इसके लिए. प्रयत्न नहीं किया | प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी के सम्तापति 
होने के लिए मैंने श्रनिच्छा प्रकट की, डिंतु अपने मान्य नेताओं के अनुरोध पर खड़ा द्वोना 
पड़ा | इसी प्रकार जञ्र॒परिडत ज्वाइसलाल नेहरू ने मुझसे कार्यसप्रिति में आने को कूह्ा, 
मैंने इनकार दर दिया किंतु उनके आग्रह करने पर मुके निर्मत्रण स्वीकार करना पड़ा | 


मैं ऊपर कह चुक़ा हूं कि मैं नेता नहीं हूँ। इसलिए किसी नये आंदो- 
जन या पार्टी का आरम्म नहीं कर सकृता। सन्‌ १६३४ में जत्र जयप्रकाशबी ने 
समाजवादी पार्य बनाने का प्रस्ताव रखा और भुमे; सम्मेलन का समापति बनाना चाह्दा तो 
मैंने इनकार कर दिया । इसलिए नहीं कि समाबवाद को नहीं मानता था, किन्तु इसलिए 
कि में किसी बड़ी जिम्मेदारी को उठाना नहीं चाहता था। उनसे मेरा काफी स्नेह था और 
इसी कारण मुमे भ्रन्त में उनड़ी बात माननी पड़ी | सम्मेलन मई सन्‌ १६३४ में हुआ या | 
बिहार में मूकम्प हो गया था। उसी सिलसिले में विद्यार्थियों को लेकर काम करने गया 
था| वहाँ पहली बार डाक्टर लोदिया से परिचय हुआ | झंसे यह कहने में प्रसन्नता है 
कि जब पार्टी का विधान बना तो केवल डाक्टर लोदिया और हम इस पक्त में थे कि ठ्द्देश्य 
के अन्तर्गत पूर्ण त्वाघीनता मी होनी चाहिए | अन्त में हम लोगों की विजय हुई | 
भी मेहर अ्ज्जी से एक बार सन्‌ १६२८ में मुलाकात हुई थीं। अम्बई के और मित्रों को मैं 
उठ समय तक नहीं बानता था | अपरिनित व्यक्तियों के साथ काम करते मुझको घबराहट 
होती है, किन्तु प्रस्षता की बात है कि सोशलिस्ट पार्टो के सभी प्रमुख कार्यकर्ता शीम्र ही एक 
कुठुम्ब के सदस्य की तरह हो गये | 


यों तो में अपने सूबे में बरावर भाषण किया करता था, किन्तु अखिल भारतीय ढांग्रेस 
करेगी में में पहली बार पटने में वोला । मौलाना मुहम्मद अली ने एक बार कहा था ढ्ि 
बज्ञाली श्रोर मद्रासी कांग्रेस में बहुत बोला कस्ते हैं, बिहार के लोग जब औरें को 
बोलते देखते हैं तो खिलक कर राजेन्द्रबाबू के पाल बाते हैं और कहते हैं कि 'रोवां बोली न, 
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और यूं& पौ० के लोग खुईं नहीं बौजते और जज कोई बोलता दै तो कहते हैं, "क्या बेवकूफ 
बौलता हैं!” हमारे प्रान्त के बढ़े-बढ़े नेताओं के आगे हम लोगों को कमी बोलने की बरूरत 
नहीं पड़ती थी। एक समय पश्डित जवाहरलाल भी बहुत कम बोलते ये | किन्तु सन्‌ १६३४ 
में रुके पाये की ओर से बोलना पढ़ां। वदि पार्टी बनी न होती तो शायद मं कांग्रेस में 
बौलने का साहस मी नहीं करता । 


पशिइत जंवाहरलांल जी से मेरी विचारधारा बंहुंत/मिलंती-जुलती थीं। इस कारण 
तथा उनके व्यक्तित्व के कासण मेंशा उनके प्रति सदा आकर्षण रहा। उनके संज्रन्ध में कई 
कोमल स्घृतियाँ हैं। यहाँ केबल एक बात का उल्लेख करता हूँ। हम लोग अदहदमदनगर के 
किल्ले में एक साथ ये । एक बार दहलते हुए कुछ पुरानी बातों की चर्चा चल पड़ी | उन्होंने 
कह्ा--'नरेन्द्रदेव | यदि मैं कांग्रेस के आंदोलन में न आता और उसके लिए कई बार जेल 
की यात्रा न कस्ता तो मैं इन्सान न बनता ।” उनकी बइन कृष्णा ने अपनी पुस्तक में लवाइर 
लाल जी का एक पत्र उद्छृत किया है, जिससे उनके व्यक्तित्व पर प्रकाश पड़ता है | पणिडत 
मोतीलाल जी की मृत्यु के पश्चात्‌ उन्होंने अपनी बहिनों को लिखा कि पिता की संपत्ति मेरी 
नहीं है, मैं तो सबके लिए, उसका ट्रस्टीमात्र हूँ । उस पन्न को पंढ़कर मेरी आँखों में धांद आ 
गये और मैंने जवाइरलाल जी को महत्ता को समक्ता | उनको झपने साथियों का बड़ा खयाल 
रहता दै और बीमार साथियों की बड़ी शुभुषा करते हैं | 


भहात्मा जी के आश्रम में चार महोने रहने का मौका मुक्ते सन्‌ १६४२ में मिला | मैंने 
देखा कि वे कैसे अप॑ने प्रत्येक चुण का उपयोग करते हैं | बह रोज आश्रम के प्रत्येक रोगी की 
पछ-ताछ करते ये | प्रत्येक छो टे-बढ़े कार्यकर्ता का खयाल रखते ये | झआभ्ममवासी अपनी छोटी- 
छोटी समस्‍्याश्रों को क्षेकर उनके पास जाते ये और वह सबका समाघान करते ये | आश्रम में 
रोग-शब्या पर पड़े-पड़े मैं विचार करता था कि वह पुरेष जो आज के हिन्दू धर्म के किसी नियम 
को नहीं मानता, वह क्‍यों असंख्य सनातनी हिन्दुओं का आराध्य देवता बन। हुआ है| पणिडत 
धमोज चादे उनकी मे ही विरोध करे, ऊफ़िंतु अपद़े जनता उनकी पूजा करती है | इस रहस्य 
को हम तमी समर्क सकते हैं, जब हम जाने कि भारतीय जनता पर श्रमंण-संस्कृति का कही 
अधिक प्रमाव पढ़ी है। जो व्यक्ति पर-बार छोड़कर नि:ल्वार्थ सेवा करता है, उसके श्राचार 
की और हिन्दू बनता ध्यान नहीं देती | पण्डितजन मल्ले दी उठकी निन्‍्दों करें, किन्तु सामान्य 
जनता उसका सदा सम्मान करती दै। अकक्‍्तूजर सन १६४९१ में जत्र में जेल से छूंगा तब 
मंहात्माी ने मेरे स्वात्प्य के संबन्ध में मुझसे पूछा और प्राकृतिक चिंकित्सा के लिए. झाभम 
में बुलाया । मैं मंदात्मा जी पर बोक नहीं डालना चाहता था। इसलिए कुछ बहाना कर 
दिया | पर जब मैं ए० आई सी० सी० की बैंठक में शरीक होने वर्धा गया और वहाँ बीमार 
पढ़ें गया, तब उन्होंने रहने के लिए. झाप्रह किया। मेरी चिकित्सा होने लगी। मंद्वात्मानरी 
मेरी बड़ी फिक रखते वे | एक रांत मेंरी तबियंत बहुत खराब हो गई। जो चिकित्सक निश्धक्त 
बे घबरा गये, यद्यपि इसके लिए कोई कारण नथा। बात को ।+ बजे बिना मु बताये 
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महात्मावी जगाये गये ओर वह मुमे देखने आये | वह उनका मौन का दिन था | उन्होंने मेरे 
लिए मौन तोड़ा | उसी समय मोटर भेजकर वर्षा से डाक्टर बुलाये गये | घुबह तक तत्रौयत 
सैंमल गई थी। दिल्ली में स्टेफब क्रिप्स वार्ताला५ के लिए आये थे | महात्माबी दिल्‍ली जाना 
नहीं चाहते थे, किन्तु झ्राम्नद होने पर गये | बाने के पहले मुझसे कहा कि वह हिन्दुस्तान के 
ब्य्वारे का सवाल किती न किसी रूप में लायवेंगे। इसलिए उनकी दिल्‍ली बाने की इच्छा न 
थी | दिल्‍ली से बराबर फोन से मेरो तत्रीयत का हाल पूछा करते थे | बा भी उस समय बोमार 
थीं। इस कारण वें जल्दी लौट आये | बिनके विचार उनसे नहीं मिलते थे, यदि वे ईमान- 
दार होते ये तो बदू उनको अपने निकट लाने की चेश करते थे । उस समय मद्ात्माबी सोच 
रहे थे कि जेज़ में वह इस बार भोजन नहीं करेंगे। उनके इस विचार को जानकर महादेव 
भाई बड़े चिन्तित हुए | उन्दोंने प्रुकते कहा कि तुम भी इस संबन्ध में मद्ात्माजी से बार्ते करो | 
डाक्टर लोहिया भी सेवाम्राम उत्ती दिन झा गये ये | उनसे मी यही प्रार्थना को गई। हम 
दोनों ने बहुत देर तक बाते कों। महात्माबी ने हमारी बात शान्तिपूर्वक सुनी, किन्तु उस 
दिन अन्तिम निर्यय न कर सके | बम्पई में जब हम लोग ६ अगस्त को गिरफ्तार हो गये 
तो स्पेशल ट्रेन में अद्मदनगर ले जाये गये। उनमें मद्ात्मानी, उनकी पार्द और बम्बई के 
कई प्रमुख लोग ये | नेताओ्ों ने उस सम्रय भी महात्माबी से अन्तिम बार प्रार्थना की कि वह 
ऐसा काम न करे | किल्ते में मी हम लोगों को सदा इसका मय लगा रहता या | 


सन्‌ ४४ में हम लोग छूटे | में जवाहरलालबी के साथ अलमोड़ा जेज से १४ जुन को 
रिद्ा हुआ | कुछ दिनो के बाद्‌ में पूना में महात्माबी से मिला। उन्होंने पूछा कि सत्य और 
अहिसा के बारे में झब दुम्दारे क्या विचार ई | मैंने उत्तर दिया कि मैं लत्प की तो सदा 
से आराधना दिया करता हूँ, किन्तु इसमें मुकझे रुंदेद है कि बिना कुछ हिंसा के राज्य दी 
शक्ति हम अंग्रेजों से छोन उबेगे। मद्ात्माबी के संबन्ध में अनेक टुस्मस्ण हैं, किन्तु समया- 
म्ाव से दम इससे झभिक वुछु नहों कहते | 


इघर ३६ वध से कांग्रेस में यह चर्चा चल रही थी कि क्रिस में कोई पार्सी नहीं रनी 
चाहिए | महात्माजी इसके विरुद्ध थे | देश के स्वतन्त्र होने के बाद मी मेरी राय थी कि 
झभी कांग्रेस से अलग होने का समय नहीं है, क्योंकि देश संकट से गुबर रहा है। सोशलिस्ट 
पार्य में इस संबन्ध में मतभेद था, किन्तु मेरे मित्रों ने मेरे सलाह मानकर निर्णय को दाल 
दिया | मैंने यह भी साऊ़ कर दिया था कि यदि कांग्रेस ने कोई ऐसा नियम बना दिया बिससे 
हम लोगों का कांग्रेस में रना असंभव दो गया तो मैं घब्से पहले कांग्रेस छोड़ दूँगा | कोई 
मो ब्यक्ति, जिसको आत्मसंमान का ख्याल है, ऐसा नियम बनाने पर नहीं रह सकता | यदि 
ऐसा नियम न बनता और पार्टी कांग्रेस छोड़ने का निर्णय करती तो यह तो ठीक है कि में 
श्रादिरा का पालन करता, किन्तु में यह नहीं कह सकता कि मैं कहाँ तक उसके पत्च में होता | 
कांग्रेस के निणय के बाद मेरे सब सन्देह मिट गए और अपना निर्णय करने में मुके एक क्षण 
मी नलगा। मेरे छोवन के कठिन अवसर, किनका मेरे भविष्य पर गइरा झ्सर पड़ा है, ऐसे 
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ही हुए हैं। इन मौंझ्ों पर घटनाएँ ऐसी हुएं कि मुझे आना फैसज़ा कलने में कुछ देर न॑ 
लगी | इसे मैं झपना सौभाग्य सममता हूँ । 

मेरे जीवन के कुछ दी वर्ष रह गए हैं। शरीर ठंपत्ति अच्छी नहीं दे, किन्दु मन में 
अब भी उत्साह है। सदा अन्याय से लड़ते द्वी बीता | यह कोई छोटा काम नहीं है। स्वतंत्र 
भारत में इसी और मी आवश्यकता है। अ्रपनी छिन्दगी पर एक निगाइ डालने से मालूम 
होता है कि जब मेरी आंखे मुर्देगी, मुके एक परितोष होगा कि को काम मैंने विशद्यापी में 
किया है, वह स्थायी है | मैं कष्टा करता हूँ कि यही मेरी पूँची है और इसी के आधार पर 
मेरा राजनीतिक कारोबार चलता दे | यह सर्वया सत्य है | 


» 'जनवाणी' मई, सन्‌ १६४७ ईसवी । 


प्रस्तावना 


श्री गंगाशरण सिहजी का आग्रह है कि मैं प्रंस्तावना के रूप में आजा यय॑ नरेन्‍्द्रदेवबी 
की इस अपूर् पुस्तक पर दो चार शब्द लिख दूं | इस स्थिति में तो मुझे “कहाँ राजा मोज 
और कहाँ गांगू तेली” वाली कहांवत याद श्रातों है। एक तरफ आचार्य नरेन्धदेवजी ऐसे 
प्रकांड विद्वान्‌ , विविध विषयों के साधिकार ज्ञाता, सजनता के प्रतीक, अद्वितीय लेखक और 
बकता, राष्ट्रनेता, शिक्षक, कहाँ मेरे ऐसा साधारण ब्यावद्वारिक छोटी छोयो बात की उलभकनों 
में सदा पड़ा रहने वाला साधारण पुरुष | हाँ मुके इस बात का अवश्य अमिमान हो 
सकता है ओर है कि मुझे नरेन्‍्द्रदेवजी ने अपनी मित्रता, अपनी सहयोगिता, अपना स्नेह 
देकर सम्मानित किया और मेरे सामने अपने व्यक्तित्व के विभिन्न रूपों को सरलता और 
स्वच्छुता से व्यक्त कर मुक्े यह अवसर प्रदान किया कि मैं प्रत्यक्ष देख सकूँ कि ऐसे विलक्षण 
जीव के लिए भी मनुष्य का शरीर घारण करना संभव है। भगवदगीता में भगवान्‌ भीकृष्ण 
ने ठीक दी कद्दा है-- 





यदूयदूविभूतिमत्सत्व॑ भ्रीमवूबितमेव वा ॥ 
तत्तदेवावगच्छु त्व॑ मम तेनोंडशसम्मवम || 

इसमें कोई संदेह नहीं कि नरेन्देवजी में इस देवी तेबस का अंश प्रचुरता से 
विद्यमान था। इनके उठ जाने से वास्‍्तव में संसार से एक नर-रून खो गया | 

नरेन्धदेवजी ने मुझसे यह कई बार कहा कि उनकी प्रवृत्ति दो ही तरफ रहती है--- 
एक तो दर्शन की तरफ और दूसरी राजनीति की तरफ। इन दोनों को वे छोड़ नहीं सकते | 
इन्हीं ढी सेवा, ध्यान, साधना, अध्ययन, व्यवहार में उनका जीवन ब्यतीत हुआ | सदा इतने 
भ्रस्वस्थ रइते हुए, राजनीतिक कार्य में सदा लगे रहते हुए, सदा लोगों से मिलते रहते हुए, 
उन्होंने कहाँ से समय और शक्ति पायी कि अपने में विद्या की इतनी बृहत्‌ राशि एकत्र कर 
ली, यह सबके ही लिए सदा आश्चर्य की बात बनी रहेगी । मेरा यह उनको समझाना ब्यर्थ 
होता था कि आपको अपने स्वास्थ्य की चिन्ता करनी चाहिये। आपका बीवन हम सबके 
लिए है, केक्‍्ल आपके दी लिए नहीं है। यदि आप चक्के जाएँगे तो दर्शन और राबनीति 
तो चलती ही रहेगी, पर आपके ऐसा पुरुष हम लोगों को नहीं मिल्लेगा। वे कहाँ माननेवाले 
थे, ओर दर्शन का अध्ययन और राजनीति के कार्य में उन्होंने अपना समय लगाया ओर 
अपना प्राण भी दे डाला | 

वे सपी प्रकार के दर्शन के विशेषज्ञ ये | किसी भी युग के विचारों के संबन्ध में उनसे 
बाते की जा सकती थीं और जो कोई उनसे मिलता था वह कुछ अधिक ज्ञान हीं क्ेकर लौंय्ता 
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था | दर्शनों में उनको बौद्ध दर्शन से विशेष प्रेम था। आज यदि ब्रुद्धदेव का व्यक्तित्व, बौद्ध- 
धर्म के आराष्य पुरुष और बौद्ध विचार हमारे देश की राजनीति में विशेष स्थान पा रहे ई 
और यदि इस कास्ण इसका अत्तर्राष्ट्रीय प्रमाव भी पड़ रहा दे, तो इसका श्रेय:नरेख््रदेवजी को 
ही है, यद्यपि उन्होंने स्वयं इसका अनुमव न भी किया दो । 

इन्दोंने ही प्रथम बार राजनीतिक क्षेत्रों में वौद्ध धर्म और बौद्ध विचारों की चर्चा की 
बितका प्रमाव सब पर ही पड़ा क्योंकि उनका आदर और सम्मान महात्मा गान्षीी पते 
क्ैकर सभी राष्ट्र नेता और राजनीतिज्ञ करते ये । काशी विद्यापीठ जो कि उनका सबसे बड़ा 
कार्य चेत्र रहा है, उसके तो संपूर्ण वातावस्ण में नरेन्द्रदेवजी का व्यक्तिस्, इनको ब्रिचार 
शैज़ी, इनकी कार्य प्रयाली, फैली रहती थी | ये बह्ाँ ही जाते थे उबको अपनी तरफ चु बक 
की तरह आकर्षित कर लेते ये, समी इनका संमान करते ये, समी इनको बातों को सुनने लगते 
ये | यदि उनका प्रमाव सर्वदेशिक हुआ तो कोई श्राशचय॑ की बात नहीं | 

मेरी समर में इनके ऐसा वक्ता अपने देश में कोई दूसरा नहीं था। कैसी सुन्दर इनकी 
भाषा थी, कैसे घारा प्रवाइ से ये बोलते ये, किस प्रकार से इनके एक वाक्य दूसरे वाक्य से 
प्‌ खलाबद्ध रहते ये, यह तो सभी लोग बानते हैं जो उन्हें किसी भी विषय पर कमी भी घुन 
सके हैं | ब्यावद्वारिक राजनीति लिखने की वस्तु नहीं है, बोलने की दी वस्तु है| इस कास्थ मेरे 
दुदय में बड़ा दुःख रह गया कि उनके भाषणों का कोई संग्रह नहीं किया जा सका | यदि 
वह होता तो राबनीति में व्‌ उत्तमोत्तम साहित्य का स्थान ग्रहण करता और बहुतों को अपने 
विचारों को शुद्ध करने में सहायक होता और उन्हें समुचित व्यवद्दार के मार्ग पर चलने को प्रेरित 
करता | यह बात तो रद गयी। जो उनके भाषणों को सुनते थे वे ऐसे मुग्ध हो जाते थे कि 
किसी के लिए उनके शब्दों को लिपि-बद्ध करना कठिन द्ोता था। राजनीतिक संमेलनों 
में अध्यक्ष आदि के पद से जो भाषण देने के लिए वें लिख भी रखते थे, उसे भी वे बोलते 
समय फेंक देते थे और बोलते दी जाते थे । इन भाषणों को एकत्र न कर संसार ने एक बहुत 
बड़ी निधि खो दी । 

पर दर्शन लिखने की भी चीज दे, ओर झमे द॒र्ब दे और सन्तोष है कि कम से कम 
उस पर तो वे ग्रंथ लिख ही गये। में अपने को और अनेकों को आज बघाई देता हैं कि 
बौद्ध दर्शन पर उनका यह अपूर्व प्रन्य प्रकाशित हो रहा है। और बुद्ध भगवान्‌ की २४ वीं 
शताब्दी की अयन्ती के शुम अवसर पर हमें उसे देखने का सौभाग्य भी प्राप्त हो रहा है| 
दुख इसका अवश्य है कि वे इसका प्रकाशन स्य॑ न देख सके | उनके बीवन के अंतिम दिन 
मैं प्रात:छाल से सायंकाल तक उनके शान्त होने तक उनके साथ था | कई बार ऊन्होंने इस 
हर चर्चा दी और संतोष प्रकट किया कि इसका प्रकाशन ऐसे शुम अवसर पर होने था 
रहा ६ | 

ऐसी झवस्पा में मुके मी संतोष है कि इस सुन्दर और अपूर्व स्वना की अक््ावना 
लिखने का मुझे निमंत्रण दिया गया दै, और मेरी यदी छुम कामना दे और दो सकती दै कि 
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हमारे देश के बहुत से लोग इससे आकर्षित हों, इसका मनन करें, इसका पठन-पाठन को 
और देश के पुरातन समय की एक महद्दान विभूति ने जो कुछ विचार प्रकट किये हैं और बिन्हें 
* ब्तमान काल की दूसरी विमूति ने लिपि-बद्ध किया है, उन्हें समर्के और अपने देश को परम्परा 

का गये करे और उसके योग्य अपने को बनावे | मेरी यह भी हादिक अमिलापा है कि इसके 
द्वारा पणिडत प्रवर क्षेखक की भी स्मृति सदा जाग्रत रहे और बुद्ध भगवान और आचार्य नरेन्द्र 


देव जी के अन्तर के लंबे ग्रवसर की हमारी राजनितिक और सांल्कृतिक कद्दानी इमारे हुदयों को 
सदा बल और उत्साह देती रहे | 


राबमवन, मद्रास श्रीप्काश 
१४ मार्च १६४६ राज्यपाल, मद्रास 




















अथम अध्याय 


भारतीय संत्कृति की दो घाराएँ 


जिस समय भगवान्‌ बुद्ध का लोक में कम हुआ, उस समय देश में अनेक वाद प्रचलित 
ये | विचार-जगत्‌ में उयल-पुथल हो रहा था | लोगों की जिशासा जग उठी थी | परलोक दै 
या नहीं, मरण के अनन्तर जीव का अस्तित्व द्वोता है या नहीं, कर्म है या नहीं, कर्म-विपाक 
है या नहीं; इस प्रकार के अनेक प्रश्नों में लोगों का कुतुद्ल था। इन प्रश्नों का उत्तर पाने के 
लिए लोग उत्सुक ये | ब्राह्यण और भ्रमण दोनों में ही विचार-चर्चा होती थी। भ्रमण अवै- 
दिक ये । ये वेद का प्रामास्थ स्वीकार नहीं करते ये | ये यज्ञ-यागादि क्िया-कलाप को महत्व 
नहीं देते थे | इनकी दृष्टि में या तो इनका क्षुद्र फल है या ये निरथंक और निष्पयोजनीय हैं | 
भ्रमण आ्ञस्तिक और नास्तिक दोनों प्रकार के थे | इनके कई सम्प्रदाय तपस्या को विशेष मदृत्त 
देते थे | जो आस्तिक ये, वे भी जगत्‌ का कोई खश्ठा, कर्ता नहीं मानते थे । 'पालि निकाय में 
जिन श्रमणों का उल्लेख है, उनमें प्रायः नास्तिक ही हैं | ब्राह्मण ओर श्रमण--ये दो संस्कृति 
परम्पराएँ प्राचीन काल से चली आती हैं। ये एक दूसरे से प्रभावित हुए हैं। इनमें 
नैसर्गिक वैर था | ब्राह्मण मुण्डदर्शन को अशुभ मानते थे। ब्राह्मण सांतारिक थे। भ्रमण 
अनागारिक होते ये और ब्रह्मचर्य का पालन करते थे । ये सत्यान्केष्ण के लिए किसी शास्ता के 
अधीन होते थे, उसके गण या संघ में प्रवेश करते थे। ब्राह्मण वैदिकपम के अनुसार मन्त्र, जग, 
दान, होम, मंगल, प्रायश्रित्तादि अनुष्ठान का विधान करते थे | धर्म का यद्द रूप बाह्य था। 
त्वरग की कामना से या अन्य लौंकिक भोग की कामना से ये विविध अनुष्ठान होते थे | यज्ञों 
में पशुवध मी होता था | कर्मकारड का प्राघान्य था | बाह्मण-धर्म आस्तिक था | ब्राह्मण सुकृत, 
दुष्कृत के फलविपाक में विश्वास करते थे | इनमें सत्य, अर्दिंसा, अस्तेव आदि के लिए, पदछुपात 
था | किन्तु वैदिकी हिंसा हिंसा नहीं समझी जाती थी। यह निस्पद्द और सरल दूदय के होते 
थे और इनको विद्या का व्यसन था। इसलिए, समाज में इनका आदर था | धीरे-धीरे इनका 
प्राधान्य हो गया, क्योंकि वेद-विहित अ्रनुष्ठानों की विधि इन्हीं को मालूम थी । पुरोहित संकीर्ण 
हृदय और स्वार्थी होने लगे और वे अपनेको सबसे ऊँचा समभने लगे | आह्मण-काल में 
पुरोहित मानुषी देवता हो गये | इस काल में वेद को शन्द-प्रमाण मानते ये। वर्णाश्ममधर्म 
को व्यवस्था इसी काल में प्रौढ़ हुईं | तपस्था का भी माहात्म समझा जाता था, क्योंकि उनका 


र्‌ बौदू-घर्म दशन 


विचार था कि देवों ने अपने उच्च पद को तपस्या से प्राप्त किया था । धीरे-चीरे कोरे कर्मकाणड 
के विरुद्ध आय में विद्रोह होने लगा; पशु के विरुद आवाब उठने लगी। यह कहा 
जाने लगा कि यज्ञ-यागादि हीन हैं, अक्म-ज्ञान सर्वश्रेष्ठ है। यह उपनिषत्‌-काल था। इस 
काल में ब्रह्मविद्या की चर्ची बइने लगी। ऋषि आश्रमों में निवास करते थे, और ब्रह्म-चिन्तन 
में रत रते ये। बिज्ञासु शिह्वा के लिए. उनके पास जाते थे और जिनको यह पात्र समभते 
थे, उनको शिक्षा देते ये । ब्राह्मण अर्म के अन्तर्गत तापस मी होते थे, जिनको वैल्लानस कहते 
थे | इनके लिए. जो आचारविदित था, उसका वर्णन वैल्वानससृत्रः में मिलता हैं। बौद्ध 
मिक्तुओं में भी ऐसे मिक्ु होते ये, जो वैल्लानसों के नियमों का पालन करते थे। इन नियमों 
को 'धुतंग” कददते हैं। बृहमूल-निकेतन, अस्ण्पनिवास, श्मशानवास, अम्यवकासवास, पॉशिकूल- 


धारण आदि 'धुतंग! हैं। ( क्लेशों के अपगम से भिक्कु विशुद्ध दोता दे । वह 'धुतः कहलाता 
है | उसके अंग 'घुतंगः हैं| ) 


वैलानसों से प्रभावित होकर बौद्धों में मी इस प्रकार के यति होने लगे | कुछ दिद्वानों 
का कहना है कि जत्र बौद्धधर्म पूर्व से पश्चिम की ओर गया, तब यह पखिर्तन हुआ | परिचम 
देश में पूर्व देश की अपेक्षा आह्मणों का कहीं अधिक श्रमाव था| इन विद्वानों के अनुसार 
बद्धपर्म का पूर्व रूप अत्यन्त सरल था । पश्चिम देश के ब्राह्मणों में बौद्धधर्म का प्रचार हो जाने 
के उपरान्त उनके प्रभाव से यह परिवर्तन घटित हुआ और 'धुतंग? का समादान लेनेवाला मिच्ु 
अधिक आदर को दृष्टि से देखा जाने लगा | 

यह बात ध्यान में रखने की है कि बुद्ध के समय में आस्तिक का अर्थ ईश्वर में प्रति- 
पन्न नहीं था और न वेद-निरदक को दी नाश्तिक कहते ये | पाशिनि के निवर्चन के अनुसार 
नास्तिक वह दै, जो परलोक में विश्वास नहीं कसा ( नास्ति परलोको यस्य सः) | इस निर्वंचन 
के अनुसार चौद और जैन नास्तिक नहीं हैं। बुद्ध ने अपने सत्नान्तों में ( संवादों म॑ ) नास्तिक- 
बाद को मिध्यादश्टिकहकर गर्दधित किया है । बुद्ध के समकालीन “अजित-केश-कम्बल', जो स्वयं 
एक गण के आचार्य थे, नाल्तिकवादी थे | प्राचीनकाल के लिये यह गौरव का विषय है कि 
भारतीय कर्म-पल्ल के महत्व पर जोर देते थे, ईश्वर के अस्तित्व पर नहीं | मानव-समाज की 
स्थिति और उन्नति के लिए. समाज में व्यवस्था का होना आवश्यक है और यह तभी हो सकती 
है, जब सब लोग इसमें प्रतिपत्ष हों. कि अशुभ कर्म का अशुभ, शुम कर्म का शुभ और ब्यामिश्र 
का व्यामिन्र फल द्ोता है | यद सदाचार तथा नैतिकता की भित्ति है । 

बुद्ध का प्रादुर्भाव 

ऐसे काल में--जब इन दार्शनिक अरनों पर विचार-विमर्श होता था और सदू-गहस्थ भी 
स्वान्वेस्ण में घर-बार छोड़कर मिक्तु या वनत्य दाते बे--जुद्ध का शाक्य-बंश में जन्म हुआ | 
इनका कुल ज्ञजिय और गोत्र गौतम था | इनका नाम सिद्धार्थ था | ये राजा बुद्धोदन के पुत्र 
थे | उस समय पूर्व के देशों में क्षत्रियों का प्राधान्य था | अक्षज्ञानों राजा जनक, जो ब्राह्मणों 
को भी ब्रह्म-विद्या का उपदेश करते थे. मिथिला के ये । बौद्धधम और जैनघर्म के प्रतिष्ठापक 


भी क्षत्रिय ये। ये धर्म वैदिकपर्म के विरोधी थे, यद्यपि बुद्ध ने सद्‌-आह्षणों के लिए अपशब्द 
कहना तो दूर रहा, उनकी प्रशंसा ही की है। क्षत्रिय ब्ाह्मणु-पुरोहिितों के प्रतिप्षी वे | वे 
उनको अपनेसे ऊंचा मानने को तैग्रार नहीं थे। ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रतिवादी के वचन को 
ब्राह्मण क्षत्रिय के शब्दः कहते ये | इससे ज्ञापित होता है कि वे क्षत्रियों को अपना प्रतिइन्द्दी 
मानते थे | 'पालि निकायः में क्षत्रियों को वर्णों की गणना में प्रथम स्थान दिया है | 

शाक्य-वंश की राजधानी कपिलवस्तु थी। इनका राज्य छोटान्सा राज्य था | उस समय 
भारत में एक सुदद विशाल राज्य न था, जैसा कि आगे चज़्कर नन्‍्दों ने संगठित किया. जिसमें 
चन्घगुप्त मौर्य ने वृद्धि की | जातकों से मालूम होता है कि बुद्ध के पूर्व १६ महाराष्ट्र थे | बुद्ध 
के काल म॑ चार प्रधान राज्य संगठित हो रहे थे | इन १६ में से कुछ राष्ट्र अन्य राष्ट्रों में संभि- 
लित कर लिये गये। इस कारण महाराष्ट्रों की संख्या घटने लगी। चार प्रधान राष्ट्र ये थे-. 
(१) मगध, जिसमें अंग शामित्र था और बिसका राजा ब्रिम्बिसार था; (२) कोशल, जिसकी 
राजधानी आवस्ती थीं, जिसमें काशी सम्मिलित थी और जिसका राजा प्रसेनबित्‌ था; (३) 
कौशाम्बी, जिसका राजा वत्सराब उदयन था और (४) अवन्ती, जिसका राजा चण्डप्रयोत था । 
इन चार राज्यों की राजपरानिर्यां आगे चलकर बोद्धवर्म की केन्द्र हो गई । 

सिद्धार्थ ने राजकुमारों की माँति शिक्षा प्रात्त की । इनके पिता वैदिक धर्म के अनुयायी 
थें। सिद्धार्थ विचास्शील ये और इसलिए इनकी उत्सुकता जीवन के रहस्यों को जानने के लिए 
बड़ने लगी। सांसारिक सुलों से ये विरक्त हो गये । संसार से इनकों उद्गेग उत्पन्न हुआ और 
परमार्थ-सत्य की खोज में एक दिन इन्होंने घर से अभिनिष्क्रमण किया और कागय कलर धारण 
कर भिन्षु-भाव ग्रहण किया । उस समय तापसों की विशेष प्रसिद्धि थी। सिद्धार्थ के पिता के 
यहाँ काल-देवल आदि तापस आया करते थे । एक तपोंवन में उनको मालूम हुआ कि बिम्ब- 
प्रकोष्ठ में 'झराड-काजाम' नामक तापस रहते हैं, जो निःश्रेंयस का ज्ञान रखते हैं। यह सुनकर 
सिद्धार्थ अराड के तपोचन में गये | वहाँ उनका स्वागत हुआ | सिद्धाथ ने पूछा कि जरा-्मस्ण 
रोग से सत्य ( जीव ] कैसे विमुक्त होता है ?! अराडः ने संज्ञेप मे अपने शास्त्र के निश्चय को 
बताया | उन्होंने संसार की उत्पत्ति और बविवर्तन को समकाया। तचचों की शिक्षा देकर उन्होंने 
नैष्ठिक-पद की प्राप्ति का उपाय भी बताया | किन्तु सिद्धार्थ को “अराडः की शिक्षा से सनन्‍्तोष 
नहीं हुआ | विशेत् जाननें के लिए वे 'उद्बक-रामपुत्र' के आश्रम को गये,किन्तु इनके भी दर्शन 
को सिद्धाथ ने स्वीकार नहीं किया | इनकी शिक्षा सांख्य-योग की थी | जब इनसे पसरितोष न 
हुआ, तब ये अनुत्तर ( सर्वश्रेष्ठ ) शांतिबर-पद की गवेक्णा में 'उच्चेज़ा' आये और 'नेरक्ञना! 
(या नेस्क्षरा ) नदी के तठ पर आवास किया | इन्होंने विचार किया कि मुकम मी भद्धा है 
वीर्य है, स्मृति, समाधि और प्रज्ञा है: में स्वये धर्म का साज्ञात्कार करूँगा | 

के समसामयिक 

हमने ऊपर कहा हैं कि बुद्ध के समय में अनेक वाद प्रचलित थे । 'दीघनिकाय” फे 
ब्रहजाल-सुंत्त में इन वादों का उल्लेख हैं । इनका वर्णन यहाँ देना आवश्यक हैं; किन्तु बुद्ध 
के समसामयिक जो ६ शास्ता-संघी, गणी, गयाचार्य और तीर्यक्षर थे; उनका संक्षेप में हम 





वर्णन देंगे । उनके नाम ये हैं-“-अजित-केश-कम्बल, पृरण-कस्सप, पकुध-कब्बायन, मक्खलि 
गोंसाल., संजय-वेः उपुत्त, निगंद-नातपुत्त | इनम निर्गठ-नातपुत्तः जैनघर्म के अन्तिम तीर्थड्रर 
महावीर हैं। इनमें केवल यही आस्तिक थे | अवित-केश-कम्बल के मत से न दान है, न इष्ट 
न हुत, न सुकृत और न दुष्कृत कर्म का फज्न-विपाक हैं, न इढ लोक हैं, न परलोक, न भ्रमण 
ब्राह्मण हैं, किन्होंने अभिजवजन से इदलोक परलोक का सात्तात्मार किया है | मनुष्य चातु 
मंद्ामृतिक है | जब वह काज़ ( मृत्यु ) करता है, तत्र प्रथिव्री प्रथिवी-काय को अनुपगमन करती 
है “इत्यादि | इन्द्रियाँ आकाश में संक्रमण करती हैं | बाल और पणिडित काय-भेद से विनष्ट 
होते हैं, मस्णानन्तर वे नहीं होते | 'संचय! का कहना था कि प्राणातिपात ( बंध ), अदत्ता 
दान ( स्तेय ), मपावाद और परदारनामन से पाप नहीं होता और दान-यज्ञ आदि से पुर्य 
का आगम नहीं होता | मर्क्खात-गोसाज़ नियतित्रादी थे | वे मानते थे कि सब सच्त ( जीव ) 
अवश हैं. अवीर्य हैं । उनमें न बज़ है, न बीय॑ है, न पुरुय-पराक्रम | उनके अनुसार द्ेतु नहीं 
है. सत्यों के संक्लेश का प्रत्यय ( देतु ) नहीं हैं; सत्व अहेतुक क्लेश भोगते हैं और बिना देत 
प्रत्यय के विशुद्ध दोते हैं | गोसातल आजीवक सम्प्रदाय के संस्थापक ये | वे कहते थे कि बाल 
शोर परिडत सत्र सत््त-संतरण कर दुःख का अन्त करते हैँ। इसे संसास्-शुद्धि कहते हैं। ये 
झचेजक ये और झनेक प्रकार के कष्ट-तप करते थे। जेतवन के पीछे उनका एक स्थान था | 
ये पंचामि तापते थे,उत्कुव्कि थे और चमगादड़ की भांति हवा में कूलते थे । 'पालि निकाय! में 
इनको मुक्ताचार कहा है | एक सूतज्ान्त में इनको 'पुत्तमताय पुत्ताः कहा है, अर्थात्‌ यह उस 
माता के पुत्र हें बितके पुत्र मर जाते हैं। बुद्धघोष के अनुसार 'बूरणः आत्मा को निष्किय और 
कर्म को नहीं मानते थे | अजित” नास्तिक थे और कर्म-विपाक को नहीं मानते थे | गोसाल” 
नियतियादी ये, ये कर्म और कर्म-फल दोनों का प्रतिषेघ करते थे | 
बुद्ध आजीवकों को सब्॒से बुरा समझते थे। तापस होने के कारण इनका 
सम्तान में आदर था। लोग निमित्त, शकुन, स्वर आदि का फल इनसे पूछते थे। 
झशोक और उनके पौंत्र “दशरथ” के लेखों में आजीक्कों का उल्लेख है | इनके अतिरिक्त 
और भी तापत थे जो शरीर को नाना प्रकार के कष्ट देते थे। कोई सन का कपड़ा पहनता 
था; कोई कुश-चीर, कोई केश-कम्बन्न धारण करता था, कोई उल्लूक-पक्त॒ धारण कस्ता था 
कोई केश-छुल्लन करता था; कोई कण्यक पर शयन करता था ( कण्य्कापाध्रय ), कोई 
गोजतिक, कोई मृगज़तिक होता था, किसी की उच्छुबृत्ति थी। ये हिम-बात-घ॒र्बादि 
दुःख को सहन कर अनेक प्रकार से शरीर का झातापन-परितापन करते थे | इनका विश्वास 
था कि दुःख से सुख की श्राप्ति होती है। इसी कास्ण उस युग में तापसों का 
बड़ा आदर था | उनका कष्टमप्र जीवन को स्वीकार करना एक बड़ी बात समझी जाती थी | 
आशय होता है कि अबित-केश-कम्बज! ऐसे लोगों के लिए, समाज में आदर था। इसका 
कारण यही प्रतीत होता है कि ये तापस थे। ये तपत्या किस उद्देश्य से करते थे, यह भी 
ज्ञात नहीं हैं । ये लोग अद्भुत कर्म दिखाते थे. यह दावा करते थे कि इन्होंने ऋद्धियाँ प्रात 
की हैं | अतः इसम कोई आश्चर्य नहीं है कि बुद्ध ने भी 'नेरज्ञना' के तट पर रह कर ६ वर्ष 








प्रथम अध्याय भू 


कठोर तपस्या की; क्‍योंकि उस समय नेष्िक-पद की प्राप्ति के लिए. तप आवश्यक समभका 
जाता था। 


बुद्धस्वनप्राप्ति 


बुद्ध के साथ पाँच अन्य मिक्तु भी ये | उन्होंने अनशन-बत यह समझ कर किया कि इससे 
वह जन्म-मस्ण पर विजय करेंगे | वे एक तिल-तण्डुल पर रहने लगे | इसका परिमाण यह हुआ 
कि बुद्ध अत्यन्त कृुश हो गये | वह ल्वगस्यिशेष रह गये | 'बुद्धचरित' के शब्दों में तब उनको 
मालूम हुआ कि यह घर्म विराग, बोध, मुक्ति के लिए, नहीं है; दुर्बल इस पद को नहीं पा 
सकता | ऐसा विचार करके बुद्ध पुन भोजन करने लगे । जब्र उनका शरीर और मन स्वस्थ 
हुआ, तब उन्होंने समाधि लगाई। उन पाँच मिक्तुओं ने असन्तुष्ट होकर उनका साथ छोड़ 
दिया | सिद्धार्थ बोध के लिए कृतसंकल्प हो अश्वत्यमूल में पर्यकतरद्ध हुए और यह प्रतिज्ञा 
कि जज्रतक मैं कृतकृत्य नहीं होता, तब तक इसी आसन में बैठा रूँगा। रात्रि के प्रथम याम 
में उनको पूर्व जन्मों का ज्ञान हुआ, दूसरे याम में दिव्य-चत्षु विशुद्ध हुआ, अन्तिम याम में 
द्वादश प्रतीत्य-सम॒ुत्पाद का साक्षात्कार हुआ और अरुणोदय में उनको सर्वज्ञता का प्रत्यक्ष 
हुआ | यह उनका बुद्धत्व है | उस दिन से वे बुद्ध कहलाने लगे | सर्वश्ञतां का साक्षात्कार कर 
भगवात ने जो प्रीतिवचन ( उदान ) कहें, उनको इम यहाँ उद्धृत करते हैँ---“कष्प्मय जन्म 
” बास्च्रार लेना पड़ा | मैं गहकारक की खोज में संसार में व्यर्थ भः्कता रहा | किन्तु एइकारक ! 
अ्रब मैंने तुके देख लिया | अब तू फिर एदनिर्माण न कर सकेगा | तेरी सब कड़ियाँ टूट गई 
गह-शिखर दह गया | चित्त-निर्वाण का लाम हुआ; तृष्णा का क्षय देख लिया |? 
सात सप्ताह तक वे विविध वृक्षों के तले बैठकर विमुक्ति-सुल का आनन्द लेते रहे | 
भगवान्‌ को बुद्ध, तथागत, सुगत आदि कहते हैं। भगवान्र्‌ के आवक सौंगत, शाक्यपुत्रीय, 
बौद्ध कटलाते हैं। ऐसी कथा है कि बुद्धत्व प्रात कर भगवान्‌ को धर्मोपदेश में अनिच्छा हुई; 
किन्तु अह्मा सइंपति की प्रार्थना प९ धर्मोपदेश के लिए. राजी हुए | पदलें उनका विचार अराड- 
कालामः और “ठद्रक-रामपुत्रः को धर्म का उपदेश ( देशना ) देने का हुआ; किन्तु यह जानकर 
कि वे अब जीवित नहीं हैं, उन्होंने उन पाँच भिन्नुओं को धर्म का उपदेश करने का निश्चय किया 
जो उनका साथ छोड़कर 'ऋषिपत्तन' मृगदाव (सारनाथ काशी के पास) को चले गये ये | आवाड़ 
पूर्शिमा के दिन उनका पहला उपदेश 'सारनाथः में हुआ | यह उपदेश धर्मचक्रयवर्त्तन-सूज 
है। यहीं धर्मचक्र का प्रथम बार प्रवर्तन हुआ | इसलिए सारनाथ भिक्लुओं का एक तौर्थ हो 
गया | पाँचों भिक्तु प्रथम शिन्य हुए। वाराणसी का एक वर्णिक्‌-पुत्र यश भी संसार से विस्क हो 
ऋषिपत्तन आया | वह भी मगवान्‌ से उपदेश पाकर मिक्तु हो गया। यह संवाद पाकर उसके 
५४ मित्र भी मिह्तु हो गये | इस प्रकार इन ६० मिन्नुओं को लेकर बुद्ध-शासन का आरंम्म 
हुआ | भगवान्‌, ने एक संच्र की अ्रतिध्ा की । आगे चलकर जत्र संत्र के नियम बने, तब संघ 
को सदस्यता के लिए एक विधि रखी गई। इसे “उपसंपदा? कहते हैं । मध्यदेश में १० 
मिद्ुओं के और प्रत्यन्तिक जनपदों में पाँच भिक्लुओं के संत्र फे संभुख 'उपसंपदा! होती थी । 
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झारम्म में जब संघ नहीं था, तब पहले शिक्ष्यों की उपसंपदा 'एह्टि मित्तों' इस वाक्य से 
हुईं । पंचवर्गीय मिक्कुओं की उपसंपदा इसी प्रकार हुई | इसी प्रकार जब भगवान्‌ ने आनन्द के 
आग्रह पर स्त्रियों को संत्र में प्रवेश करने की आज्ञा दी तो मद्ाप्रजापती गोतमी की ( जो पहली 
भिहछुणी थी ) उपसंपदा भिक्ुओं के गुरुषमों को स्त्रीकार करने से हुई | 
धर्म ब्रसार 
भगवान्‌ ने घर्म-प्रचार के लिए, इन ६० भिन्लुओं को भिन्न-भिन्न दिशाओं में भेजा 
और स्वयं 'उस्वेज्ञार की ओर गये | वहाँ उरवेल-काश्यपः और उनके दो भाई एक बृहत्‌ 
संघ के साथ निवास करते थे। ये जट्लि थे। इनको भी उपदेश देकर भगवान्‌ ने शासन 
में दीक्षित किया | इन जटिलों की आस-पास बहुत ख्याति थी। मगध के महाराज बिम्बिसार 
मी इनका बहुत आदर करते थे। यह जानकर कि वे बुद्ध के शासन में प्रवेश कर गये, 
उनको बड़ा आश्चय हुआ। इससे बुद्ध की ख्याति फैली और स्वयं विम्बिसार उपासक 
हो गये। शहस्थ शिक्य उपासक उपासिका कहलाते ये | मगवान्‌ चारिका ( भ्रमण ) करते 
हुए कपिलवस्तु पहुँचे और वहाँ कई दिन ठहरकर उन्होंने धर्म का उपदेश किया | शाक्य- 
कुल के अनेक युवक मिक्तु हो गये | बुद्ध के पुत्र राहुल भी मिक्तु हुए। यहाँ से भगवान्‌ 
राजएृह आये। उस समय वहाँ अमण 'संज्यः अपने संघ के साथ रहते ये | इस संघ में 
'शारिपुत्ः और 'मौद्गल्यायन? थे | ये भी बौद्ध-मिछ्ु हो गये । इन्होंने मिक्तु 'अ्रस्वजित्‌ः से 
भ्रमण गौतम की शिक्षा का सारसुना था| यह शिक्षा इस गाया में उपनिबद्ध है। यह 
अनेक स्थानों पर उत्कीर्ण पाई गई है--- 
ये घम्मा हेतुपभवा तेसं हेतु तथागतों आह | 
तेसं च यो निरोधों एवं वादी महासमणों || 
ये दो अग्रभावक कहलाते हैं। इस प्रकार धीरे-धीरे बौद्ध धर्म फैलने लगा | हम इस 
धर्म के मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों का उल्लेख आगे करेंगे और बुद्ध की बताई निर्वाण की साधना 
का भी दिगर्शन करायंगे | तथा विकास- कम से बौद्ध दर्शन के विभिन्न वादों का भी झलोचन 
कसी | यहाँ आयंदेव के शब्दों में इतना कहना पर्याप्त होगा-- 
धर्म समासतो5हिंसां वर्णयन्ति तथागताः | 
शुन्यतामेव निर्वाणं केक्‍्ल॑_तदिददोमयम || 
अहिंसा और निर्वाण ये दो धर्म जो ल्वर्ग-विमुक्ति-प्रापक हैं, तथागत द्वारा व्ित हैं । 
यह ज्ञान और योग का मार्ग है। भगवान्‌ ने स्वयं कहा हैं कि जिस प्रकार समुद्र का एक रस 
लवण-सस हैं,उत्ती प्रकार मेरी शिक्षा का एक रस विमुक्ति-रस है | आयुर्वेदशास््र के अनुसार भग- 
वान्‌ की भी चत॒ःसूत्री है--दुःख हैं, दुःख का हेतु है, दुःख का निरोध हैं, दुःखनिरोधगामिनी 
श्रतिपत्ति ( मार्ग ) है । भगवान्‌ यद्यपि ब्रह्म या ईश्वर और आत्मा की सत्ता को नहीं मानते ये, 
तथापि पुनज॑न्म, परलोक में प्रतिपन्न थे | वे ब्राह्मणों के लोकबाद और देववाद को मानते ये | 
वे देव, यक्ष, किन्नर, अमुर, प्रेत की सत्ता और स्वर्ग-नरक की कल्पना को मानते ये | हम ऊपर 
कह चुके हैं कि वे नास्तिक नहीं थे | वे कम और कर्म का फल मानते ये | 


बौद्धधर्म के प्रसार का यद फल हुआ कि तापसों और नाक्षिकों का प्रमात्र बहुत कम 
हो गया । इसी कारण निर्मन्थ और झआजीवक बौद्ध-भिक्तुओं की हँसी उड़ाया करते थे कि ये 
जब तपस्या नहीं करते, तब निर्वाण का लाभ क्या करेंगे ? बौद्ध-मिक्तुओं ने एक प्रक्ल संघ 
स्थापित किया, जो राजाओं का, विशेव कर अशोक का प्रश्नय पाकर उन्नत अवस्था को पहुँचा । 

बुद्ध मिन्तुओं के साथ चारिका करते थे; भिह्ुओं के सन्देहों का निराकरण करते ये; 
उनको धर्म-विनय ( मिकछुओझों के नियम ) की शिक्षा देते थे; जो तीथिक उनसे प्रश्न करने 
आते थे, उनसे संलाप करते थे और ग्रहस्थों को धर्म का उपदेश देते थे | वर्षा ऋतु में चारिका 
बन्द हो जाती थी; भिक्तु एकस्थ दोते थे। उपासक उनको बर्षोवास का निमंत्रण देते थे। 
उपासक उनकी भिक्का की व्यवस्था करते ये और भिक्तु उनको धर्मोपदेश देते थे। इस प्रकार 
उनमें आदान और प्रतिदान होता था और संघ की एकता सिद्ध होती थी। वर्षा के झन्त में एक 
उत्सव होता था जिसे प्रवास्ण। ( पवारणा ) कहते थे । इस उत्सव में मिक्तु और उपासक सब 
समिलित होते थे और एक भिकु सभी भिक्तुओं और उपासकों को - धर्मोपदेश देता था। वे 
दिन में उपोसथ (प्त) स्खते थे और सायंकाल को संभेलन होता था। एक मिक्तु दूसरे के पाप 
को आविष्कृत करता था और वह पाप स्वीकार करता था | अन्त में उपासकों द्वारा लाई हुईं दान 
की बस्तुएँ मिन्कुओं में बाँट दी जाती थों। हर पाँचवें वर्ष प्रवारणा का उत्सव विशेष समारोह से 
होता था । यह पंचवार्षिक परिदद्‌ कहलाती थी । यद्यपि 'पालि निकाय! में इसका उल्लेख नहीं 
है, तथापि अशोकावदान, दीपदंश, महावंश और चीनी यात्रियों के विवस्ण से इसके अल्तिव 
का पता चलता है। फाहियान की यात्रा के विवरण से मालूम होता है कि 'लाश' के राजा ने 
पंचवार्पिक परिषद्‌ को बुलवाया था, जिसमें उन्होंने अपना सर्वत्व दान में दे दिया। देनत्सांग ने 
भी कूचा और वामियान में इस उत्सव को देखा था। वैदिक विश्वजित्‌ यज्ञ में भी सर्वसम्पत्ति 
का दान द्वोता था। ५२६ ई० में चीन के महाराब ने भी पंचवार्षिक परिफ्‌ को 
आाम॑त्रित किया था। इससे मालूम होता हैं कि बौद्धों के जीवन में इस उत्सव का विशेष 
स्थान था | 

आश्रय टै कि 'विनयपिटक' में इसका उल्लेख नहों है | इसका कारण यह प्रतीत होता 
है कि विनय में केवल भिक्चुओं के संबन्ध में बरतें कद्दी गई हैं और उपासकों की उपेद्ा को 
गई है | वर्षों के उत्सव के वर्णुन में मी उपासकों का उल्लेख अप्रत्यक्ष रूप से आता है। जज 
हम 'चुक्नवमा? के ११ वें खन्‍्धक का पाठ करते हैं, तव हम देखते हैं कि केवल मिक्ु और उनमें 
मी विशेषकर अर्ईत्‌ ( अरई्ईत्‌ वह दै जिसने निर्वाण का लाभ किया है ) का दी उल्लेख होता 
है। इन्हीं का प्राघान्य है। प्रथम धर्म-संगीति में, जो वर्षावास के समय हुई, केवल अर्हत्‌ ही 
रहे, उपासक नहीं । हेनत्सांग मगध देश के वर्णुन में लिखते हैं कि उस स्थान के पश्चिम जहा 
आनन्द ने अर्हत्‌ पद प्राप्त किया, अशोक द्वारा निर्मित एक स्तूप था। इसी स्थान में महासंघ 
निकाय ने धर्म का संग्रह किया था| जो शैक्ष की अवस्था में ये, या उस अवस्था को पार कर 
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चुके थे; किन्त॒ मद्दाकाश्यप की धर्म-संगीति में शरीक नहीं किये गये ये, वे वहाँ एकत्र हुए। 
उन्होंने कहा कि जक्तक शास्ता ( बुद्ध ) थे, वे हम सबको उपदेश देते थे: किन्तु धर्मरात् के 
परिनिर््रत्त ( निर्दाण में प्रविश्ट ) होने के बाद से अ्रब॒ चुनाव होता है | उन्होंने आपस में 
निश्चय किया कि हमको भी धम्म का संग्रह करना चाहिये | इस संगीति में भिक्तु और उपासक 
दोनों बड़े समूह में संमिलित हुए थे | उन्होंने मी सूत्र, विनय, अभिषर्म, संयुक्तपिव्क और 
धारणीपिय्क का संग्रह किया | इस निकाय को 'महासांघिक!ः इसलिए, कद्दते हैं. क्‍योंकि इसमें 
उपासक और भिन्नु दोनों का एक बड़ा समुदाय शरीक हुआ था | इसमें संदेह नहीं कि इस 
बृत्तान्त से और द्वितीय संगीति के अवसर के संघनेद के बृत्तान्त से विरोध है; किन्तु जैसा कि 
औ्रोल्डेनवर्ग' ने कहा है, इस द्वितीय संगीति के विवरण राजगृह की संगीति से पहले के हैँ | 
महासाधिकों का प्रथक होना भी दोनों धर्मसंगीतियों के कुछ विवर्णों से पुराना हो सकता है | 
चौनी यात्री के इंस कथन का समर्थन प्रथम संगीति के उन विवरणों से होता है जो दो परि- 
निर्वाणुसृत्त के परिशिष्ट हैं। इनके अनुसार परिषद्‌ में कम से कम सब प्रकार के भिक्तु थे 
केवल अ्हईत्‌ ही न थे | एक विवस्ण के अनुसार इनके अतिरिक्त देव, यक्ष, नाग, प्रेत, उपासक 
आर उपासिका भी थे | इन सूत्रों का संवन्‍्ध महासांघिक विनय से है। यह संभव है कि यह 
दो परिनिर्वाणयत्र 'महासांधिक' निकाय के हैं। यह परम्परा युक्त प्रतीत होती है और प्रथम 
महासंगीति के जो विवरण उपलब्ध हैं, वे प्रायः संघ के इतिहास में एक विशेष परिवर्तन की 
सूचना देते हैं। अतः हमको मानना होगा कि आरम्म में वर्षा में जिस परिषद्‌ का संमेलन 
होता था, वह महासंघ था | उसमें सब प्रकार के बौद्ध स॑मिलित होते थे। उपासकों का उसमें 
संमिलित होना आवश्यक था | 


निर्वाण 


बुद्ध के जीवन-काल में मिक्तुओं का ग़हस्थों से घनिष्ट संक्‍्ध था। उस समय बुद्ध 
की शिक्षा भी बहुत सरल थी | सर्वभृत-मैत्री इसका विशेष गुण थां। उद्देश्य स्वर्ग या अह्म- 
लोक प्राप्त करना था | प्रातिमोकंसंवर-समादान, शुभकर्म और भावना से उद्देश्य की सिद्धि 
होती थी । कुछ विद्वानों का मत है कि उस समय निर्वाण की कल्पना अमाव, झकिंचन की न 
होकर अमृत-पद की थी। निर्वाण अच्युत स्थान है। यह झचल, अजर, अमर, च्ञेमपद 
अमृतपद है । यह अनुत्तर योगक्षेम है | स्वयं बुद्ध कहते हैं कि इस अवस्था को व्यक्त करने के 
लिए कोई शब्द नहीं हे | यद अनिर्बंचनीय, अवाच्य, अवक्तव्य है । “जो निर्वाण को प्राप्त 
होता है, उसका प्रमाण नहीं है, जिससे कह सके कि यह क्‍या है |” यह एकान्त खुल है, यह 

माग है | निर्वाण को सुल्ल, शान्त, प्रणीत कहा है । भगवान्‌ अज्ञातसत्र में कहते हैं; 

#हे मिन्नुओ | यद्द अजात, अभूत, अक्ृत, असंस्कृत हैं | दे मिकुओं ! यदि यह अबात, अमृत, 
अक्ृत, असंस्कृत न होता तो जात, भूत, कृत, संस्कृत का निःसरण न होता [” भगवान्‌ 
पुनः कहते हैं--उसका श्रुव निःसरण अतर्क्य है, वह अजात, असमुत्यन्न, अशोक विस्जपद है | 
वह दुःख धर्मों का निरोध है| वह संस्कारों का उपराम है | 





प्रधम अध्याय ट्ट 


ऊपर दिये हुए. उद्धरुणों में निवाण के लिए 'अमृतपदः शब्द का प्रयोग होने से कुछ 
विद्वानों का कहना है कि बुद्ध ने जिस निर्वाण की दी थी, वह आत्मा के अमर का 
और मोक्त में नित्य-सुख का द्योतक था । इन विद्वानों का कथन है कि आगे चलकर बौद्धधर्म 
का रूप विकृत हो गया और वह निर्वाण को सर्वदु/ख का अमाव-मात्र मानने लगे । शरवात्स्की 
ने इस मत का खण्डन किया है और उन्होंने इस बात को सिद्ध करने की चेश की है कि बुद्ध 
की शिक्षा के अनुसार निर्वाण नित्य-सुख की अभिव्यक्ति नहीं है । यह अ्रमिताम का मुखाबती- 
लोक नहीं है, जहाँ नित्य-खुख की कल्पना की गई है। उनका कहना है कि निर्वाण लोकोत्तर 
है और अमृत-शब्द का अर्थ केवल इतना है कि वद अमृत्यु-यद है। निर्वाण मेंन जन्म है, 
न मृत्यु | झागें चलकर हम बौद्धों के विभिन्‍न प्रसथानों के आधार पर निर्वाण का बिस्तृत 
विवेचन करेंगे । 





अनेक प्रकार के भिक्त 


६२ बुद्घोपदिष्ट निर्वाण के स्वरूप की जो भी व्याख्या की जाय, बौद्धशासन में भिन्न रुचि 
प्रौर प्रकृति के अनुसार कई प्रकार के भिक्तु थे। मज्मिमनिकाय के महागोस्तिंग-सुत्त में इन 
विविध प्रकार के मिक्तुओं का परिचय मिलता है | एक समय भगवान्‌ गोसिंग-शालवन में विहार 
करते थे | उनके साथ आनन्द, शारिपुत्र, मौद्गल्यायन, महाकाश्यप, रैबत, अनिरद्ध आदि 
भिक्तु थे। धर्म-अवरण के लिए ये लोग शारिपुत्र के पास गये (शारिपुत्र को घर्म-सेनापति भी कहते 
हैं )। भगवान्‌ के परिचारक आनन्द को आते देख शारिपुत्र ने उनका स्वागत किया और कहा 
कि गोसिंग-शालवन स्मणीय है; शालवन फूले हुए हैं; दिव्य गन्ध बह रही है, रात्रि निर्मल है। 
है झानन्द | किस प्रकार के मिन्कु से इस वन की शोमा होगी ! आनन्द ने उत्तर दिया कि हे 
शारिपुत्र | जो बहुशुत है, जो चारों परिषदों ( मिकछ, मिछुणी, उपासक और उपासिका ) को 
कल्याण-धर्म की देशना ( उपदेश ) देता हैं, ऐसे भिक्तु से यह वन शोमित होगा। शारिपुत्र 
ने यही प्रश्न औरों से किया | महाकश्यप ने श्रश्न के उत्तर में कहा कि जो मिक्तु अरस्य में 
निवास करता है, और जो १३ थुतंगों की प्रशंसा करता है और उसका गहर्ण करता हैं, वह इस 
वन को शोभा बढ़ायेगा | पुनः किसी ने शारिपुत्र के उत्तर में विनय की प्रशंसा की और किसी 
ने अमिघर्म के महत्त्व का वर्णन किया | 

इस संवाद में जिन विविध प्रकार के मिक्कुओं का वर्णन किया गया है, उनमें आनन्द 
ही उस अकार के भिक्तु हैं, जिनके द्वारा बौद्धधर्म का प्रचार हुआ | आनन्द वन में एकान्त-वास 
कर समाधि में निमम्न नहीं रते थे | यही कारण हैं कि आनन्द लोकप्रिय थे | मंगवान्‌ के वे 
उपस्थापक थे | पचीस वर्ष तक उन्होंने भगवान्‌ की परिचर्या की | वे उनकी गन्धकुटी में नित्य 
भाड़ देते थे, उनका बिछौना बिछाते थे, स्नान के लिए पानी रखते थे और उनका शरीर दबाते 
थे। इतना ही नहीं, आनन्द बहुश्रुत ये | वे बड़े अच्छे दक्ता थे। भगवान्‌ के नस सब॒चुत्रान्त 
उनको कंठस्थ थे | उनकी स्मृति-शक्ति प्रकल थी। बहुत-से संवाद उनके समक्ष दिये गये थे। 
जिन संवादों में वे उपस्थित नहीं होते थे, उन्हें वे बुद्ध से पीछे सुन लेते थे | उपस्थापक होने 

र्‌ 


१० बौद्ध घम-दशेन 


के पहले जो शर्तें उन्होंने कीं, उनमें से एक यह भी शर्त थी। यही कास्ण है कि प्रथम महा- 
संगीति में आनन्द ने धर्म ( सूज्ान्त ) का पाठ किया। यही कारण है कि सूत्ान्त इस वाक्य से 
आस्म्म होते हैं--/एवं मे सुतं” ( मैंने ऐसा सुना है) 'मैंने! से आनन्द इंष हैं। बुद्ध कहते 
है कि आनन्द बहुश्रत, श्रुतघर हैं। वह आदि-कल्याण, मछनहााठ, पर्यवसान-कल्वाण धर्म 
का चार परिषदों को ( भिकु, मिन्नुणी, उपासक और उपासिका) उपदेश देते हैं| इन्होंने सम्पग्‌ 
दृष्टि से घ॒र्मों का सुप्रतिवेध किया है । 
झानन्द बुद्ध को बहुत प्रिय थे। आनन्द के आग्रह पर ही बुद्ध ने स्क्र्यों को संघ में 
प्रवेश की अनुमति दी थी। भगवान्‌ की माता की बहिन महा प्रजापती गौतमी ने, किन्‍्दोंने 
महामाया की मृत्यु के पश्मात्‌ भगवान्‌ का पालन-पोषण किया था, मिक्तुशी होने की इच्छा प्रकट 
की | भगवान ने निषेघ किया | आनन्द ने गौतमी का पक्ष लेकर भगवान. से तर्क किया और कहा 
कि क्‍या स्त्रियों को निर्वाण का अधिकार नहीं हैं! भगवान को स्वीकार करना पड़ा कि है | तब 
आनन्द ने कहा कि कया भगवान्‌ की विमाता ही, जिन्होंने भगवान्‌ का लालनवाहन किया, इस 
उद्यपद से बंचित रह जायेंगी | इस तर्क के आगे भगवान अवाक हो गये और उन्हें अनिच्छा 
से इसकी अनुमति देनी पड़ी । इस कारण आनन्द मिक्ुखियों में बढ़े श्रिय थ। मिह्लुणियाँ 
उनका सदा पक्ष लिया करती थीं और यदि कोई उनको कुछ कहता था, तो वे उनकी ओर 
से लड़ती थीं। आनन्द सुवक्ता थे, धर्मोपदेश के लिए, उनको ख्याति थी; हर जगह उनकी माँग 
थी | वे बढ़े ही दयालु थे और लोगों को दु/खी देखकर उनका छृद। द्रवित हो जाता था । वे 
सरल हृंदय और निःस्वार्थ थे। शारिपुत्र से इनकी विशेष मित्रता थी | अच्छी से अच्छी वस्तु 
जो इनको दान में मिलती थी, उसे ये शारिपुत्र को दे दिया करते थे। शारिपुत्र को मृत्यु पर 
इनको बहुत दुश्ख हुआ था | कक 
हमप्त देख चुके हैं कि आनन्द स्त्रियों के अधिकार के लिए लड़े थे | एक बार उन्होंने बुद् 
से पूछा था कि स्त्रियां परितरदों की सदस्या क्यों नहीं होतीं, व्यापार क्यों नहीं करतीं | चाण्डाल 
के लिए भी उनके मन में घृणा नहीं थी। थे रोगियों को भी सान्वना देने जाया करते थे | 
दोपहर को जब्र भगवान, विभाम करते थे, तब वे रोगियों की शुभूवा में लग जाते थे । वे धर्म- 
भाण्डागारिक कहलाते थें। उनकी मृत्यु पर यह श्लोक उनकी प्रशंसा में कहे गये थें--- 
बहुस्मुतों  धम्मघरों कोसारक्खों महेसिनों । 
चक्खु सब्बस्स लोकस्स झानन्दों परिनिब्बुतों ॥ 
बहुस्सुतो धर्मघरो-व-अन्धकारे.. तमोनुदों । 
गतिमन्तों सतीमन्तों चितिमन्तो च॑ यो इसि ॥ 
सद्धम्माघासकों येरोी आननन्‍्दों स्तनाकरों । 
'( ब्ेेस्गाथा १०४७-४६ ) 
जब भगवान्‌ का कुसिनारा (कसिया) के शालवन में परिनिोण हुआ, तब आनन्द उनके 
ताथ ये। भगवान ने आनन्द से -कद्दा कि में बहुत थका हैं, और लेसना चाहता हूँ; दो शाल- 
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बृत्ों के बीच मेशा बिछलौना कर दो | भगवान्‌ लेट गये और एक परिचिारक उनको पंखा करने. 
लगा | भगवान ने कहा कि मेरे परिनिर्वाण का समय आ गया है। यह सुनकर आनन्द को 
बहुत शोक हुआ और वे विहार में जाकर द्वार के सहारे बैठ गये और विलाप करने लगे । मगवान्‌ 
ने मिन्लुओं से पूछा कि आनन्द कई हैं! मिकुओं ने उत्तर दिया कि वे विहार में रो रहे हैं। 
भगवान ने उनको बुलाने के लिए. एक भिक्तु को भेजा | जब आनन्द आये, तब भगवान ने 
कहा--दे आनन्द ! शोक मत करों। क्या मैंने तुमसे नहीं कहा हैं कि प्रिय वस्तु से वियोग 
स्वाभाविक और अनिवार्य है! यह कैसे सम्मव है कि जिसकी उत्त्ति हुई है, जो संस्कृत और 
बिनश्वर है, उसकी च्युति न हो १ ऐसा स्थान नहीं | तुमने मनसा, वाचा, कर्मणा भ्रद्धा के साथ 
मेरी सेवा की है । तुम अनन्त पुण्य के भागी हो । यह कह कर भगवान ने मिल्छुओं से आनन्द 
की प्रशंसा की । भगवान्‌ ने आनन्द से कहा कि मेरे पश्चात्‌ यदि संघ चाहे, तो विनय के क्ुद्र 
नियमों को रद कर दे । भगवान्‌ मिक्तुओं से विदा हुए । भगवान्‌ के अन्तिम शब्द ये थे-- 

“सत्र संस्कार झनित्य हैं। अपने निर्वाण के लिए. बिना प्रमाद के यलशौल हो | तुम 
अपने लिये स्वयं दीपक हो, 'अत्तदीपा विहस्थं! दूसरे का सहारा न ढ्व दो ।” 

बैद्शशासन में ऐसे भी मिक्षु थे, जिनको अरण्य में खज्न-वियाण ( गैंडा ) के तुल्य 
एकान्तवास अधिक प्रिय था। ऐसे भी भिक्तु थे, जो विनय के नियमों के पालन को अधिक 
महत्त्त देते थे । यह विनयघर कहाते थे। इनमें “उपालि? सबसे भेष्ठ था | प्रथम धर्मसंगीति में 
उपालि ने ही विनय का संग्रह किया था | ऐसे भी मिछु थे जो अभिषर्म-कथा में रस लेते थें; 
दो मिक्तु एक साथ बैठ कर एक दूसरे से प्रश्न पूछते थे और उत्तर देते थे। ये धर्म-कथिक 
होते थे । इस प्रकार के भिक्तु अग्रश्नावक मौंद्‌गल्यायन थे | किन्तु जिस प्रकार के मिक्तुओं के 
कारण बौद्धधर्म दूर-दूर तक फेला और लोकप्रिय हुआ, वे आनन्द की माँति के थे | 

जैसा हम ऊपर कह चुके हैं, बुद्ध की दिनचर्या इसो प्रकार की थी। किन्तु धीरे-धीरे 
ज्यों-ज्यों बौद्धघर्म पश्चिम की ओर बड़ा, त्यों-त्यों उसकी मूल भावना में परिवतन होने लगा | 
बुद्ध ८० वर्ष तक जीवित रहे; २६ वर्ष की अवस्था में उन्होंने निष्क्मण किया था। उनके 
जीवन-काल में बौद्धवम॑ कोशल, मगध, कौशाम्बी, पांचाल-कुर देश में फैला था; पश्चिम में 
उज्जैन तक गया था | मध्यदेश में ब्राह्मणघर्म का अधिक प्रभाव था | चुल्लवग्ग के बारहवें खन्धक 
से मालूम होता है कि द्वितीय पर्ममदासंगीति के समय पश्चिम के संघ में आरण्यकों की संख्या 
प्रचुर थी; किन्तु पूर्व में वैशाली के धदेश में नहीं थी | 

वैदिक धर्म का प्रभाव 

कई ब्राह्मण बौद्धशासन में प्रविष्ट हुए। उनके प्रभाव से ब्राह्मणधर्म का प्रभाव बौंद्ध- 
धर्म पर पड़ा। जैसे वैदिकंधर्म में चार आश्रम हैं, उसी प्रकार बौद्धों में हपति, भामरे 
( जिसका उद्देश्य भमण होना हैं), मिकछ और आरण्यक यह चार परिषदें हुई | इसौ प्रमाव के 
कारण बौद्धों में मी वैज्ानस-जत के माननेवाले धुतवादी हो गये। यह छुतंगों का समादान 
करते थे। हम ऊपर कह चुके हैं कि ये 'धुतंग” वैलानस के अत हैं | इनका प्राघान्य हो गया | 
मिद्ठु और उपासक का अन्तर बहने लगा। ये आस्श्यक ऋषि और योगी के स्थान में थे। 
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बुद्ध मध्यम मार्ग का उपदेश करते थे । उनका आदर्श दूसरा था। ये आस्ण्यक संसार 
से विरक्त हो एकान्तवास करते थे और अपनी उन्नति के लिए ही सचेष्ट रहते थे | इनकी तुलना 
खड़-विषाण से देते हैं, जो वर्गचारी ( कुएड में ) नहीं होता, वन में एकाकी रहता हैं । 

यह विचारणीय हैं कि विनय में घुतगुणों का उल्लेख नहीं हैं। 'परिवारः में इन बतों 
की निन्‍दा की गई दै। पीछे के अमिघम-्रन्थ जैसे विसुद्धिमम्गों में इनका उल्लेख हैं| मिलिन्द- 
प्रश्न में मी १३ घुतंगों की प्रशंसा की गई है | घुतवादियों के अभाव के बढ़ने से उन उत्सवों 
का महत्त्व घटने लगा, जिनमें उपासकों का विशेष माग था। यह पख्त॑न प्रथम संगीति के 
विवरणों से उपलक्तित होता है। कथा है कि बुद्ध परिनिर्वाण पर धर्म-विनय के संग्रह के लिए, 
संगीति हुईं | यह वर्षाकाल में हुई | ५०० अद्दत्‌ संमिलित हुए । इनके प्रमुख आचाय महा- 
काश्यप थे | दीपवंश में इस संगीति का वर्णन देते हुए. महाऋाश्यप के लिए लिखा है कि वे 
घुतवादियों के अगुआ थे--“घुतवादानं अग्गों सो कस्सपों जिनसासने |” वे संगीति के 
प्रधान हुए | 


प्रथम घर्संगीति 


वर्षकाल में जो उत्सव होता था, उसमें सब्व प्रकार के मिन्ु और उपासक संमिलित 
होते थे; किन्तु पालिकथा के अनुसार इस संगीति में उपासकों का संमिलित होना तो दूर है 
केवल वही मिक्तु संमिलित किये गये, जो अंत हो चुके थे। यह भी विचित्र बात ई कि 
यद्यपि आनन्द ने ही सूत्रों का संग्रह किया, तथापि इस हेतु को देकर कि वें अभी अ्ईत्‌ नहीं 
हुए. हैं, वे संगीति से प्रथक किये गये और जतन्र उन्होंने अहंत्‌ फल की प्राप्ति की, तमी संमिलित 
किये गए. | भगवान्‌ ने जब धर्मचक्र-प्रवर्तन किया तब ६० मिक्तु एक उपदेश से ही अर्ईत्‌ हो 
गये | परिनिवाण के पहले जो आखिरी भिक्तु हुआ, वह सुमद्र! भी अर्हत्‌ हो गया। किन्तु आनन्द, 
जो भगवान्‌ को इतने प्रिय थे, जिन्होंने २४. वर्ष भगवान्‌ की परिचयी की, जिनकी बहुश्ुत, घर्म- 
घर कहकर भगवान्‌ ने मूरि-मूरि प्रशंसा की, वह अहंत्‌ पद को न पा सके | यह बात विश्वास 
के योग्य नहीं है | उनपर संगीति में यद् आरोप भी लगाया गया कि उन्होंने स्त्रियों को संघर में 
प्रवेश करने के लिए मगवान्‌ से अम्यर्थना की थी और भगवान से परिनिर्वाण के समय यह 
नहीं पूछा कि कौन-कौन क्ुद्र नियम हटाये जा सकते हैं। उस समय भिन्नुओं में जो 
ज्येष्र स्थविर होता था, वह प्रमुख होता था। उस समय सबसे ज्येष्ठ, आज्ञात-कोरिडन्य 
थे। यह पंचवर्गीय भिक्तुओं में से थे। दीपबंश के अनुसार उस समय आठ प्रमुख ये। 
महाकाश्यप का स्थान अन्तिम था | उस पर भी प्रथम संगीति के वही प्रधान बनाये गये । फिर 
हम देखते हैं कि प्रमुख के अधिकार बड़ गये थे | जहाँ पहले संघ का पूर्ण अधिकार था, वहां 
झब प्रमुख का अधिकार हो गया | संघ त्रिरत्ञों में से एक था | भिक्तु और उपाश्क संघ में शरण 
लेते ये, न कि किसी आचार्य या प्रमुख में। प्रमुख को संत्र के निर्णयों को कार्यान्क्ित करना पड़ता 
था; वह अपने मन्तव्यों को संत पर लाद नहीं सकता था| अतः दोपवंश में संघ स्वय॑ संगीति 
के सदस्यों को चुनता हैँ | किन्तु दीपवंश और चुल्लवमा के अनुसार महाकाश्यप ने ५०० अरहतों 
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को प्रवचन का संग्रह करने के लिए. चुना। अशोकावदान में भी प्रमुख आचार्यों का चुनाव संघ 
नहीं करता है; किन्तु एक आचार्य से दूसरे आचाय॑ को अधिकार हस्तान्तरित होते हैं । पुराने 
समय में संघ का जो आधिपत्य था, वह जाता रहा और प्रमुखों का अधिकार कायम हो गया | 

प्राचीन काल में संघ का अध्यक्ष स्थविर होता था और उसकी व्यव॒स्या शिथिल थी । पीछे 
तीन, चार या आठ स्थविरों की परिक्‌ होती थी, जिसके हाथ में समस्त अधिकार होते थे | 
तत्यश्रात्‌ यद परिषद्‌ भी नहीं रही और एक प्रमुख हो गया | इन पस्वत॑नों का शिक्षा पर भी 
अनिवार्य रूप से प्रमाव पड़ा | संघ के स्थान में एक व्यक्ति के प्रतिष्ठित होने से और उपासकों 
का प्रभाव घट जाने से अ्हत्‌ का आदर्श सर्वोच्च हो गया । 

हम देख चुके हैं कि दीपवंश के अनुसार मद्ाकाइयप घुतवादी थे। इसका समथन 
पप्रञज्किमनिकाय! के महागोसिंग-सुत्त से भी होता है । 

जिस समय प्रथम संगीति का प्रचलित विवस्ण लिपिबद्ध हुआ, उस समय ऐसा मालूम 
होता है, आरण्यक का बड़ा प्रभाव था | इस लिए आनन्द या अन्य स्थविर को संगीति का 
प्रमुख न बनाकर महाकाश्यप को प्रमुख बनाया और उन्होंने केवल अइतों को संग्रद के काम 
के लिए चुना | क्योंकि धर्म का संग्रह आनन्द के बिना न हो सकता था, इसलिए, वे उद्योग 
करके शीघ्र अहंत्‌ हो गये और उसके पश्चात्‌ संगीति में संभिलित किये गये । 

आगे चलकर जब भिक्तु विहार, संघाराम में रहने लगे, तत्र धुतवाद का हास होने 
लगा; किन्तु नियमों का पालन कठोस्ता के साथ होने लगा और एकाधिकार बइ़ने लगा | 


द्वितीय अध्याय 
बुद्ध की शिक्षा में सावभौमिकता 

अब हम बुद्ध की शिक्षा पर विचार करेंगे | बुद्ध का उपदेश लोकभाषा में होता था 
क्योंकि उनकी शिक्षा सर्वताघारण के लिए थी। बुद्ध के उपदेश उपनिषद्‌ के वाक्यों 
का स्मरण दिलाते हैं | उनकी शिक्षा की एक बड़ी विशेषता सार्वमौमिकता थीं। इसी कारण 
एक समय बौद्धधर्म का प्रचार एक बहुत बड़े भूमाग में हो सका । उन्होंने मोक्ष के मार्ग का 
आविष्कार किया; किन्तु वह मार्ग प्राणिमात्र के लिए खुला था | जन्म से कोई बड़ा होता है 
या छोट--हसे वे नहीं मानते थे | बृवल-सूज ( सुत्तनिपात ) में ,वे कहते हैं:--- 

“जन्म से कोई बृजल नहीं होता; जन्म से कोई ब्राह्मण नहीं होता । कम से बृबल होता है 
कर्म से ब्राह्मण होता है | दे ब्राह्मण ! इस इतिदास को जानो कि यह विभ्॒त है कि चाण्डाल 
पुत्र ( श्वपाक ) मातंग ने परम यश को प्राप्त किया | यहाँ तक कि अनेक क्षत्रिय और ब्राह्मण 
उसके स्थान पर जाते ये | अन्त में वह ब्रहलों क को प्राप्त हुआ | बह्मलोक की उपपत्ति में 
जाति बाधक नहीं हुई |! 

आश्वलायन-सूत्र! में भगवान्‌ से आश्वलायन ब्राह्मण माणवक ने कहा कि दे गौतम ! 
- ब्राह्मण ऐसा कहते हैं-त्राह्मण ही भ्रेष्ठ वर्ण है, अन्य वर्ण हीन हैं; ब्राह्मण ही शुद्ध होते हैं 
अन्राह्मण नहीं; बाह्मण ही अह्मा के औरस पुत्र हैं, उनके मुख से उत्पन्न हुए. हैं--आप इस 
विफ्य में क्‍या कहते हैं (” 

भगवान्‌ ने उत्तर दिया--हे आश्वलायन | क्या तुमने सुना है कि यवन कम्बोज 
में और अन्य प्रत्यन्तिक जनपदों में दो वर्ण हैं--आर्य और दास | आये से दास होता है 
दास से आय होता है |! 

“हाँ, मैंने ऐसा सुना है |”! 

“हे आश्वलायन | ब्राह्मणों को क्या बल है, जो वे ऐसा कहते हैं कि ब्राह्मण ही 
भे४ वर्ण हैं, अन्य हीन वर्ण हैं। क्‍या मानते हों कि केवल ब्राह्मण ही सावद्य (पाप ) से 
प्रतिविर्त होकर स्वर्ग में उततन्न होते हैं; क्षत्रिय, वैश्य और शूद्व नहीं !? द 

“नहों गौतम [१9 

“क्या तुम मानते हो कि बाह्मण ही मैत्र-चित्त की भावना में समर्थ होते हैं, आह्ण 
ही नदी में स्नान कर शरीरमल को क्ञालित कर सकते हैं ? इस विषय में क्या कहते हो १ यदि 
जिय-झुमार आह्मण॒-कन्या के साथ संवास करे और उसके पुत्र उत्न्न हो तो वह पुत्र पिता 
के भी सहश है, माता के भी सदश है | उसे क्षत्रिय भी कहना चाहिये, उसे ब्राह्मण भी कहना 
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चाहिये | दे झआश्वलायन ! यदि आह्मण-कुमार क्षत्रिय की कन्या के साथ संवास करे और उसके 
पुत्र पैदा हो तो क्या उसे ज्ञत्रिय और ब्राक्मण दोनों न कहेंगे !! 
“हाँ, कहेंगे, गोतम !” । 
५ह शाश्वलायन |! मैं चारों वर्णों को शुद्ध मानता हैँ | जातिवाद दीक नहीं है |” 
'सुन्दरिक-भारद्ाज-चृत्र! में भगवान्‌ कहते हैं कि जाति मत पछो, आचरण पूछो--( मा 
जातिं पुच्छु चरण च पुच्छू )। हवन के लिए लाये हुए काश से अग्नि उत्तन्न होती है | नीच 
और अकुलीन भी घृतिमान्‌ और भ्रष्ठ दोता हैं | वासेहपुत्त-सुत्त में वासिष्ठ और भारद्ाज दो 
माणवक भगवान के समीप आते हैं और कहते हैं कि हममें जातिवाद के संबन्ध में विवाद है | 
भारद्वाज कहता है कि जन्म से ब्राह्मण होता है और वासिष्ठ कहता है कि कर्म से होता है । 
बताइये; हममें से कौन ठीक दे ! बुद्ध कहते हैं कि जिस प्रकार कीट-पतंग, चतुष्पद, मत्स्य, पत्नी 
आदि जातियों में जातिमय प्रथक-प्रथक लिंग होता है, उस प्रकार मनुष्यों में नहीं होता । 
मनुष्यों में जिस किसी की जीविका गों-रक्षा है, वह कृषक है. वह ज्ाह्षण नहीं है लिसकी 
जीविका व्यवद्वार है, वह वणिक्‌ है। जिसकी जीविका पौरोह्वित्य है, वह याजक है और जो राष्ट्र 
का भोग करता है, वद राजा है | किन्तु तप, अक्षचर्य, संयम और दम से ब्राह्मण होता है, जटा 
से. गोत्र से, जन्म से ब्राह्मण नहीं दोता। जिसमें सत्य और धर्म है, वह शुत्रि है. वह ज्ाह्मण 
है। ( धम्मपद-आह्षण, वर्ग ) दे दुर्मेध ! तुम्हारी बगा और अजिन शारी से क्या होता है ? 
तुम्हारा आम्यन्तर तो गहन है और तुम बाह्य का परिमार्नन करते हो। मगवान्‌ कहते हैं कि-लोक 
में जो नाना संज्ञाएँ प्रचलित हैं, वे मिकुभाव ग्रदण करने पर लुप्त हो जातीं हैं, जैसे विभिन्‍न 
नदियाँ समुद्र में मिलकर अपने नाम-रूप को खो देतों हैं | बौद्ध संघ्र में सबके लिए स्थान था | 
उस समय शर्दों को तप करने का अधिकार न था: वे वेंदाध्ययन मी नहीं कर सकते थे | श्रमणों 
ने सबके लिए निःश्रेयल का मार्ग खोल दिया । बौद्धधर्म के प्रमाव से आगे चलकर अनेक 
अन्य सम्भदाय हुए, जिन्होंने सबको समान रूप से यह अधिकार दिया 


भगवान की शिक्षा व्यावहारिक थो। वे दुःख के अत्यन्त निरोध का उपाय छ्ताते ये | 
लोक शाश्वत है अथवा अशाश्वत: लोक अन्तवान्‌ है या अनन्त; बीव ओर शरीर एक हैं 
या भिन्न: तथागत मरण के पश्चात्‌ होता है या नहीं--त्यादि दृश्यों का व्याकरण (व्याख्या) 
बुद्ध ने नहों किया है: क्योंकि उन्हीं के शब्दों में यह अर्थसंहित नहीं है और ये ब्ह्मचर्य- 
प्रबण नहीं हैं | ये विराग, विरोध, उपशम, संबोध, निर्वाण, संवर्तनीय नहीं हैं | ब्रह्मचर्य-वास 
इन दृष्टियों में से किसी पर ग्राभित नहों है। इन दृष्टियों के होते हुए भी, जन्म, जरा, मरण, 
शोक, दुःख दोते ही हैं चिनका वित्रात इसी जन्म में हो सकता है। बुद्ध ने भवकों से पूछे 
बाने पर इन प्रश्नों का उत्तर देने से इन्कार किया। मगवान्‌ अग्निवच्छुगोत्त-सुत्त! में पुना 
कहते हैं कि ये दृश्टियाँ कान्तार, गहन, संयोचन ( बन्चन) आदि हैं | ये दुःख-परिदाह में हेतु हैं; 
ये निर्वाण-संवर्तनीय नहीं हैं| इसलिए, मैं इन दृष्टियों में दोष देखता हूँ और इनका उपगम 
नहीं करता | तथागत सत्र दृष्टियों से अपनीत हैं। इसलिए बुद्ध ऐसे प्रश्नों की ग॒ृत्यियों को 
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सुलमाने में नहों लगे ये। यह तो दर्शनशास्त्र का विषय था। बुद्ध ने मोक्ष का उपाय 
बताया | इससे इन प्रश्नों का क्या संबन्ध है ! आगे चलकर जब बौद्ध-दर्शनशास्त्र संगठित हुए, 
तब उन्होंने इन प्रश्नों का उत्तर दिया। अन्य सम्मदायों से जत्र वाद-विवाद दोता था, तब 
बौद्ध इन प्रश्नों का उत्तर देने के लोभ का संवरण न कर सके और बुद्ध की इस शिक्षा कों वे 
भूल गये कि ये दृश्ियाँ अर्थ-सद्दित नहीं । 

मध्यम-मांग 


भगवान्‌ बुद्ध का बताया मार्ग मध्यम-मार्ग कहलाता है; क्योंकि यह दोनों अन्तों का परिहार 
करता है | वो कहता है कि आत्मा है. वह शारवत दृष्टि के पूर्वान्त में अनुपतित होता है; जो 
कहता है कि आत्मा नहीं है, वह उच्छेद-दृष्टि के दूसरे अन्त में अनुपतित होता है| उच्छेद और 
शाश्वत दोनों अन्तों का परिहार कर भगवान, मध्यमा-प्रतिपत्ति ( मार्ग ) का उपदेश करते हैं | 
एक अन्त काम-सुखानुयोग है, दूसरा अन्त आत्मक़मथानुयोग है। भगवान्‌ दोनों का परिहार 
करते हैं | मगवान्‌ कहते हैं कि देव और मनुष्य दो दृष्टिगतों से परिपुष्ट होते हैं। केवल 
चह्ुष्मान्‌ यथाभूत देखता है। एक भव में रत होते हैं। जब मवनिरोध के लिए, धर्म की 
देशना होती है तब उनका चित्त प्रसन्न नहीं होता। इस प्रकार वह इसी ओर रह जाते हैं | एक 
मव से ज़ुगुप्सा कर विभव का अभिनन्दन करते हैं| वे मानते हैं कि उच्छेद हीं शाश्वत और 
प्रणीत है | वे अतिधावन करते हैं | चह्ुष्मान्‌ मृत को भूततः देखता है; भूत को भूततः देखकर 
वह मृत, के विराग, निरोध के लिए, प्रतिपन्न होता है। यह मध्यम-मार्ग अष्ठांगिक-मार्ग है | 
भगवान यह नहीं कहते कि मुझपर अद्धा रखकर बिना सममे ही मेरे धर्म को मानों। भगवान्‌ 
कहते हैं कि यह 'एट्टि पस्सिक', 'पद्मतं वेदितवब्य' धर्म है। भगवान्‌ सबको निमंत्रण देते हैं 
कि आओ और देखो, इस धर्म की परीक्षा करों। फ्र्येक को इसका अपने चित्त में अनुमव 
करना होगा। यह ऐसा धर्म नहीं है कि एक मार्ग की मावना करे और दूसरा फल का अधिगम 
करे | दूसरे के साक्षात्कार करने से इसका साक्षात्कार अपनेको नहीं द्वोता। इसलिए, भगवान्‌ 
कहते हैं कि दे मिन्तुओ ! तुम अपने लिए, स्वयं दीपक हो; दूसरे की शरण न जाओ | घम्मपद 
में भगवान्‌ कहते हैं--“अत्ता हि अत्तनों नायो अत्ता हि अत्तनों गति |? भगवान्‌ एक चूत्र 
में कहते हैं कि धर्म प्रतिसस्ण है, पुदूगल (जीव ) नहीं । प्रतिसरण का अर्थ है 'प्रमाणः | 
शास्ता भी प्रतिस॒सण नहीं हैं | एक आहयण आनन्द से पूछता है कि भगवान्‌ ने या संघ ने 
किसी मिकछु को नियत किया है, जो उनके पीछे प्रतितरण होगा ! आनन्द ने उत्तर दिया, 
नहीं | आह्मण ने कहा कि बिना प्रतिसरण के संघ की सामग्री ( साकल्‍्य ) कैसे रहेगी ! आनन्द 
ने कहा कि हम बिना प्रतिसरण के नहीं हैं | धर्म हमारा प्रतिसरण है | 
लोग आत्मकल्याण के लिए अनेक मंगल कृत्य करते हैँ; तिथि, मुहर्त नक्षत्रादि का 
फल्ल विचरवाते है; नाना प्रकार के बतादि करते हैं और उनकी यह दृष्टि होती है कि यह 
पर्यात्त है | उन्हें 'शीलजत-परामर्श कहते हैँ | इनमें अभिनिवेश होने से आत्मोन्‍नति का सार्ग 
बन्द हो जाता है | गद्दी के लिए दृष्टि का शोध कठिन होता है; क्योंकि उसकी विविध दृष्टि 
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होती है | इसलिए एक श्लोक में कहा है-- क्‍ 
दुःशोधा दृष्टिय हिणा निर्य॑ विविधदृश्ना | 
मिन्नुणा त्वाजीव एज़ परेस्वायत्तबृत्तिना | 
इसी प्रकार भिन्नु के लिए आजीव-परिशुद्धि कठिन है, क्योंकि उसको अपनी वृत्ति के 
लिए दूसरों पर आश्रित होना होता है | भगवान मद्दामंगल-सुत्त में कहते हैं कि माता-पिता की 
सेवा, पुत्र-दार का संग्रह, दान, धर्मचयो, अनवद्य कर्म--यें उत्तम मंगल हैं। तप, बह्मचर्य, 5; 
झ्ारय-स्यों का दर्शन, निर्वाण का साल्तात्कार, ये उत्तम मंगल हैं। 
भगवान कहते हैं कि वही सखी है, जो जय-पराजय का त्याग करता है। जय वबैर 
को उत्पन्न करता है; पराजय दुःख का प्रसव करता है। अतः दोनों का परित्याग कर, उपशान्त 
हो, सुख का आसेवन करना चाहिये |- राग, देग और मोह-यह तीन अकुशल मूल हें; 
इनका प्रह्यण होना चादिये | “राग के समान कोई अग्नि नहीं है, ईंप के समान कोई कलि 
नहीं है, शान्ति के समान कोई सुख नहीं”, “अक्रोच से क्रोध को जीते, साधुता से असाघु को 
जीते, कदर्य को दान से और मृयावादी को सत्य से जीते |” 
इसलिए भगवान मैत्री-मावना की महिमा का वर्णन करते हैं। यह चार अश्माँविहारों 
में से एक है| क्‍ 
मेत्तमाव-सुत्त में भगवान्‌ कहते हैं--जितनी पुण्य क्रियावस्तु हैं, वे सब मैत्री-माव की 
१६ वीं कला के भी बराबर नहीं हैं। एक भी प्राणी में दुष्ट-चित्त न होना चाहिये। 
सत्र के लिए मैंत्री का माव होना चाहिये। इस प्रकार आर्य प्रमृत पुण्य करता है। जिसका 
किसी से वैर नहीं है, जो सब्र भृतों से मैत्री करता है, वह सुखी होता है। सतन-सुत्त में सब 
भूतों के कल्याण की प्रार्थना है। भगवान्‌ इद्रिय-संयम का महत्त्व बताते हैं। वे कहते हैं कि 
जिसके इन्द्रिय-द्वार अगुप्त हैं, जो भोजन में मात्रा का विचार नहीं करता, उसका चित्त और उसका 
काये दोनों दुःखी द्वोते हैं| स्टृति और संप्रजन्य से आत्म-रक्षा होती है | ये द्वारपाल हैं, जो 
चित्तपथ की पाप, अकुशल से रक्षा करते हैं।तीन अ्रकुशल वितर्क हं--काम, व्यापाद और 
विहिंसा | इनका परित्याग करना चाहिये। तीन कुशल वितरकों का--नैष्कम्य, अव्यापाद और 
अविहिंसा का संग्रह करना चाहिये | 
इसलिए, मिक्तु की आजीव-शुद्धि होनी चाहिये । उसे मैत्री-विहारी और मत-काय-वाक- 
से संयत होना चाहिये। जो यथार्थ भिन्नु नहीं हैं, जो याचनक मात्र है, थो दुःशोल 
है, उसके लिए भगवान्‌ कहते हैं कि यह अच्छा है कि वह तप्त लोहे के गोले को खाये, इसकी 
अपेक्षा कि वह असंयत राष्ट्रपिंड का भोग करे | पुनः कहते हैं कि इस कार्णडक ( यव की 
आकृति का तृण-विशेष जो यददूधी कहलाता है). को विनष्ट करों, इस कशम्बक ( पृतिकाइ) 
को अपकृष्ट करों, इस तण्डुल-विहीन व्ीहि को निष्कान्त करो ( सृत्तनिपात, ४० २८१ )। यह 
अश्रमण है, ढ़िन्तु अमण होने का मान करता है | 
जो मिक्ु पतनीय का आपन्न होता है, उसको मगवान,ने मिछुझों के साथ सब्र प्रकार का 
संयोग करने से ,बहिष्कृत किया है। आदार के एक आस का भी परिमोग उसके लिए; मना 
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है; विहार के पार्ष्शिप्रदेश का परिमोग भी उसके लिए. वर्जित है। भगवत्‌-आपन्न भिक्ु की 
उपमा मत्तकच्छिन्न तालबृक्त से देते हैं जो विरूढ़ि, वृद्धि, उपचय, विस्तार के लिए अभव्य दो 
जाता है| यथार्थ मिकतु वद है, जितने क्लेशों का भेद किया | 
शिक्षात्रय 
निवीण के लिए उद्योग करने वाले भिक्तु को सत्र प्रकार के अभिनिवेश का परित्याग 
करना चाहिये। रति-अरति, जय-पराजय, पाप-पुस्य सबसे उसे परे होना चाहिये। जिस 
मार्ग से दुःख का निरोध होता है, उसमें अमभिष्वंग नहीं होना चाहिए।। भगवान कहते हैं कि 
घाव कोलोपम” है | यद निस्तार के लिए है, अहण के लिए नहीं | इसलिए जो_ज्ञानी हैं,उनको 
धर्म का भी परित्याग करना चाहिये, अधर्म का भी | . 
हम ऊपर कद चुके हैं कि मगवत्‌ की चतुःचूत्री है। यद् चार आय-सत्य कहलाते हैं | 
दुःख क्‍यों होता है और दुःख के निरोध का उपाय क्या है, यद बुद्ध ने बताया है| बौद्धों की 
साधना त्रिशिज्ञा कहलाती है--शोल-शिक्षा ( अधिशील ), समाधि-शिक्षा ( अधिचित्त ), 
प्रज्ञा (अधिप्रज्ञा )| यही विशुद्धि का मार्ग है। सभी जीव तृष्णारूपी जय से विबतित हैं | 
जिस प्रकार वेणुबृत् गुल्मादिलता से मीतर-ब्राहर सब ओर आच्छादित और विनद्व होता हैं, 
उसी प्रकार सब जीव तृष्णा से आच्छादित होते हैं। तृष्णा रूपादि आलम्बनवश बार-बार उत्पन्न 
होती है | तृष्णा का विनाश किये बिना दुःख का अत्यन्त निरोध नहीं होता | विगत-तृष्ण ही 
निरवीण पद का लाभ करता है | इस तृष्णा-जटा का विनाश करने से ही होती है | इस 
विशुद्धि के अधिगम का क्‍या उपाय है ? संयुत्त-निकाय में भगवान्‌ कद्दते हैं कि जो मनुष्य शील 
में प्रतिष्ठित है, समाधि और विपश्यना (अज्ञा )की भावना करता है, वह प्रज्ञावान और 
वीर्यवान भिक्तु इस तृष्णा-जग का नाश करता है। शील शासन की मूल मित्ति; आधार है| 
इसलिए शील शासन का आदि है, यही शासन की आदि-कल्याणता है| सर्बपाप से विरति 
ही शील दै ( सब्ब पापस्स अकरणं )। कुशल ( शुम ) में चित्त की एकाग्रता समाधि है | यह 
शासन का मच्य है। प्रज्ञा, विपश्यना शासन का पर्यत्रसान है | जब योगी प्रज्ञा से देखता है 
कि संस्कार अनित्य हैं, सब्र संस्कार दुःख हैं, सब धमं अनात्म हैं, तब दुःख का निरोध होता है । 
यह प्रज्ञा इष्ट अनिष्ठ में तादि-भाव ( सममाव ) का आवाहन करती दे | 
जैसे शैल वात से ईरित नहीं होता, वैसे ही पर्डित निनदा और प्रशंसा से विचलित 
नहीं होता | 
शोल से अपाय ( पाप ) का अतिक्रम होता है, समाधि से कामधातु का और प्रज्ञा से 
सर्बभव का समतिक्रम होता है। समाधि क्लेशों का निष्कम्मन करती है अर्थात्‌ उनको अभिमृत 
करती है और प्रज्ञा उनका समुच्छेद करती है | एक दूसरी दृष्टि से शील से दुशअरित्र का, समाधि 
से तृष्णा-संक्नेश का ओर प्रज्ञा से दृष्टि-संक्रेश का विशोधन होता है | 


१, पाछि-कुछछा, संस्कृत-कौछ | तृण, काष्ट, झाखा, पकाझ को छाकर को बछाँघते हैं और 
उसके सद्ारे नदी पार करते हैं । 
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प्राशातिपातादि वधादिविस्मन और मिक्कुओं के लिए. उपदिष्ट वर्त-पतिपसि ( कर्त॑व्य- 
आचार ) की, संवर आदि की पूर्ति शील है। दो शुक्ल धर्मों के होने से शील की उत्पत्ति, 
स्थिति होती है। यह ही और अत्रपा हैं। ये दो शुक़ धर्म लोक का पालन करते हैं । शील 
संपन्न पुद्दल की तीन शुचियां होती हैं-काय, वाक्‌ , चेतत | उपासक के लिए पांच विरति 
हैं और मिन्नुओं के लिए. दस | ये पंच-शील और दश-शील कहलाती हैं । 

( १ ) प्रांणातिपात-विरति;( २ ) अदत्तादान"; ( ३ ) अब्नह्मचर्य*; ( ४ ) सपावाद*; .. 
(५) सुरामगरमैंरेय"; (६) अकालमोजन *; (७) खत्यगीत-बादित्र*; (८) माल्‍्यनान्-विलेपन*; 
(६) उच्चासनशयन"; तथा (१०) बातरूप-सजत प्रतिप्रह* | 

जो भिक्तु शिक्षापदों की रक्षा करता है, जो आचार-गोचर संपन्न है, अर्थात्‌ जो मनसा, 
बाचा, कर्मणा अनाचार-नहीं करता और योगज्षेम चाइनेवाले कुलों का आसेवन करता है, जो 
अगुमात्र भी पाप से डस्ता है, जिसकी इश्धियाँ संदत हैं, जो आजीब के लिए पाप धर्मों का 
आश्रय नहीं लेता अर्थात्‌ जिसका आजीव परिशुद्ध है, जो भिन्तु परिष्कारों का उपयोग प्रयोचना 
नुसार करता है, जो शीतोष्ण से शरीर-रज्ञा के लिए. और लजा के लिए चौवर घास्ण करता है, 
शरीर को विमूषित करने के लिए. नहीं; जो शरीर की स्थिति के लिए आहार करता है -- 
इत्यादि, उस मिन्तु का शील परिपूर्ण द्ोता है । 

इस प्रकार शीलसंपन्न होकर समाधि की भावना करनी चाहिये | कुशल चित्त की ... 

एकाग्रता समाधि है। जब तक चित्त सुभावित नहीं होता, तब तक राग से उसकी रक्षा नहीं 
होती । जैसे अच्छी तरह छाये हुए, घर की वृष्टि से हानि नहीं होती, उसी प्रकार सुभावित 
चित्त में राग को अवकाश नहीं मिलता ( धम्मपद )। 

झनेक प्रयोगों से चित्त को समाह्वित क्ते हैं। यहाँ सबका वर्णन करना संभव नहीं है। 
आगे समाधिप्रकरण में इसका विस्तार से वर्णन करेंगे। यहाँ केवल दिद्यात्र का निदर्शन 
करते हैं। कल्याणमित्र से चर्यानुकूल कोई कर्मस्थान ( योगानुयोग की निष्त्ति में देतु ).का 
ग्रहण करना चाहिये | उदाहरण के लिए मृत्यिण्ड, नीलपीतादि पुष्प या बस्म का ध्यान करते 
हैं। चार या पांच ध्यान हैं | जब अभ्यासवश ध्यान विशद होते हैं, तब समापत्ति ( समाधि )- 
कौशल प्राप्त होता है। अन्य भी कर्मस्थान हैं, किन्तु अद्युम, आनापान-समृति और मैत्री-भावना 
का विशेत महत्त है | रागरात्ि के उपराम के लिए अशुभ संज्ञा है। 'काय को अशुभ, अशुचि 
सममना? यह अशुम-संज्ञा है । इससे रागानुशय प्रद्ीणु होता है। आनापाननस्मृति प्राशायाम « 
का प्रयोग है। इससे काम और चित्त की प्रश्र्थि होती है | इस कर्मस्यान की भावना से 
भगवान्‌ कहते हैं कि पाप, अकुशल-पर्म ज्यों ही उसन्न होते हैं, त्यों ही अन्तहित हो जाते हैं। 
इसकी भगवान्‌ ने बहुत प्रशंसा की है | यह स्वभाव से ही शान्त और प्रणीत है। द्वेषाभि के 
उपशम के लिए. मैत्री-मांवना है; इससे शान्ति का अधिगम होता है| बुद्ध कहते हैं कि ज्ञान्त 
परम-तप है,चान्ति का बल बड़ा है | मैत्री-भावना करने वाला प्रार्थना करता है कि सब सत्य सुली 
हों; सब का क्ञेम कल्याण हो | वह सब दिशाओं को मैत्री-सहगत-चित्त से व्यात ऋरता है। 
मैत्री-भावना चार ब्रह्म-विहारों में से एक हैं | भ्रन्य ब्रह्म-विहार मुदिता, करुणा, उपेक्षा हैं। इनका 


उल्लेख यौगसूत्र में है। इस प्रकार समाधि द्वारा चित्त को कुशल, शुभ धर्मों में समाहित कर 
कँशों को अभिमृत करते हैं। किन्तु इससे क्लेश निर्मल नहीं होते। इसके लिए. प्रज्ञा की 
भावना करनी होती है। “इतिवुत्तक' में कहा हैं कि मोहाभि के उपशम के लिए, निर्वेधगामिनी 
प्रज्ञा की आवश्यकता है। प्रज्ञा” कुशल ( शुभ )-चित्त, संप्रयुक्त-विपश्यना, ज्ञान है। धर्मों के 
ल्वमाव का प्रतिवेध करना प्रज्ञा का लक्षण है | समाधि इसका आसन्न कारण है, क्योंकि समाहित 
जखित्त ही यथामृतदर्शी होता है । सब संत्कार अनित्य और दुःख हैं, सब संस्कार अनात्म हैं | 
लोक शाश्वत है, इत्यादि मिथ्याइष्टि का प्रहमण प्रज्ञा से होता दे । 


प्रतोत्य-समुत्पाद 

दुःख का समुदय, देत,--दुः/ख की उत्पत्ति कैसे होती है, इसका यंथाभूत ज्ञान दुःख- 
निरोध के लिए आवश्यक है| इस क्रम को प्रतीत्य-समुत्ताद ( देतु-फतपरम्परा ) कहते हैं | बुद्ध 
की देशना में इतका ऊँचा स्थान है | इसलिए, हम संक्षेप में इसका निर्देश करंगे | इसके बारह 
अँग हैं--अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नामरूप, पद़ायतन, स्पशं, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव 
जाति तथा जरामरण | इस प्रक्रिया ते केवल दुःख-स्कन्ध ( राशि ) का समुदय होता है | 

देत-प्रययवश पर्मों की उत्तत्ति होती है। अविद्या-प्रत्ययववश संस्कार होते हैं, संस्कार 
प्रत्यववश विज्ञान होता है, एवमादि | अतः प्रतीत्-समुत्याद प्रस्यव-धर्म है और प्रतीत्य-समुत्यन्न 
उन उन प्रत्ययों से अभिनिवत्त, उत्पन्न धर्म है| द्वादश प्रतीत्य-समुत्पाद को तीन काणड़ों में 
विभक्त करते हैं--अविद्या और संस्कार अतीत में, पूर्व-भत्र में; जाति और जरामरण अपर-मत्र 
में; शेष आठ अंग वर्तमान-भमत्र में। हमारा यह आशय नहीं है कि मध्य के आठ अंग सब 
ज्रीवों के प्रत्युतपन्न ( वर्तमान )भव में नित्य पाये जाते हैं। यहाँ हम उस संतति का विचार 
करते हैं, जो सर्वान्न है। प्रतीत्य-समुत्राद की इस कल्पना में जो विविध अंग हैं, हम 
उनका यहाँ संक्षेप में वर्णन करते हैं | ञ्रागे चलकर प्रतीत्य-समुत्याद-बाद के प्रसज्ञ में विस्तृत 
विवेचन करंगे | 

(१) अविद्या--पूर्व जन्म की क़रेश दशा है | यहाँ पूर्वजन्म की तंतति, जो ज्ेशावस्था 
में होती है, अमिप्रेत है। 

(२) संस्कार--पू्व कन्म की कर्मावस्था है| पूर्व भत्र की संतति पुण्य अ्रपुश्यादि कर्म 
करती है| यह पुणएयादि कर्मावस्था संस्कार है | 

(३) विज्ञानं--प्रतिसन्धि-स्कन्ध हैं। प्रतिसन्धि-च्ुण ( उपपत्ति-क्षण ) में कुत्ति के जो 
पंच-लकत्ध होते हैं, वह विज्ञान है | 


(४) इस क्षण से लेकर पड़ायतन की उत्पत्ति तक 'नामरूपः है | 


(४) पडायतन--इद्धियों के प्रादुर्भाव काल से इच्धिय, विषय और विज्ञान के सन्निपात 
काल तक 'पदायतन! है | 


(६) लशं--सुख दुःलाबि के कास्णु ज्ञान की शक्ति के उत्न्न होने से पूर्व स्पर्श है | 
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यात्त्‌ बालक सुख-हुःखादि के कारण को समभकने में समर्थ नहीं होता, तब तक की 
अवस्था 'सश! है | 

(७) वेदना--मैथुन से पूर्व, यावत्‌ मैथुन-राग का समुदाचार नहीं होता, तत्र तक की 
अवस्था विंदनाः है | 

(८) दृष्णा--भोग और मैथुन की कामना करने वाले जीव की अवस्था तृप्णा है । 
रूपादि कामगुण और मैथुन के प्रति राग का समुदाचार तृष्णा? की अवस्था है | इसका अन्त 
तत्र होता है जत्र इस राग के प्रमाव से जीव भोगों की पर्यष्टि आरम्भ करता है । 

(६) उपादान--उपादान? का तृष्णा से विवेचन करते हैं। यद उस जीव की अवस्था 
है, जो यष्टि में दौड़ धूप करता है। वह भोगों की प्राप्ति के लिए. सब ओर 
प्रधावित होता है | 

(१०) मव--उपादानवश सक्त कर्म कर्ता है, जिसका फल अनागत-मव है | भव! 
कर्म है जिसके कारण जन्म होठा है। यह 'क्ममव' है। जिस अवस्था में जीव कर्म करता 
है, वह 'भत्र! है | 

(११) जाति--पह पुनः प्रतिसंधि हैं। मस्णानन्तर प्रतिसंधि-छाल के पंच स्कख 
जाति! हैं | प्रत्युत्यज्न-मत्र की समीक्षा में जिस अंग को “विज्ञान! का नाम देते हैं; उसे अनागत 
भव की समीक्ता में 'जातिः की संज्ञा मिलती है | 

(१२) जरामरण--वेदनांग तक चरामरण है| प्रत्युल॒न्न-भव के चार अंग--नामरूप 
परडायतन, स्पर्श, वेइना--अनागत-भतर के संतन्ध में 'जरामस्ण! कहलाते हैं । 

अंगों का नाम-संकीतन उस धर्म के नाम से होता है, जिसका वहाँ प्राधान्य है| प्रतीत्य- 
समुत्पाद की देशना पूर्वान्त, अपरान्त और मध्य के संमोद् की विनिबृत्ति के लिए है | इसी हेतु 
प्रतीत्य-समुत्याद की देशना त्रिकाए्ड में है | यह संमोह कि में अतीत अध्य में था या नहीं 
वह संमोड कि मैं अनागत अछ्व में हँगा या नहीं, यह तंमोह कि हम कौन हैं, यह क्या है 
इत्यादि अविद्या'' 'जरामरण के ययाक्रम उपदेश से विनष्ट होता है। प्रतीत्य-समुत्याद के तीन अंग 
क्लेश हैं, दो अंग कर्म हैं; सात वस्तु और फल हैं । 

यह प्रश्न हो सकता है कि जब प्रतीत्य-समुत्पाद के बारह अंग हैं, तो संसरण की आदि 
कोटि होगी; क्योंकि अविद्या का हेतु निर्दिष्ट है। संसरण की अन्त कोटि भी होगी, क्योंकि 
जरामरण का फल निर्दिष्ट नहीं है ? ऐसा नहीं है | क्लेश से क्लेश और कर्म की उत्पत्ति होती 
है | इनसे वस्तु की, वस्तु से पुनः वस्तु और क्लेश की उत्पत्ति होती है। भवांगों का यह नय 
है। अविद्या वो शी स्थान में है अददतुकी नहीं है। वह मी प्रत्यववश उत्पन्न होती है | वह 
प्रकृतिवादियों की प्रकृति के ठुल्य अकारण नहीं है | यह लोक का मूल कारण नहीं है | उसका 
भी कारण है | इस प्रकार भवचक्त अनादि है । कर्मक्लेश-पत्यववश उत्पत्ति, उत्त्तिवश कर्म 
क्लेश, कर्मक्लेश-प्रत्ययवश पुनरुत्पत्ति होती है | किन्तु यदि देतु-प्रत्यय का विनाश हो तो 


४४२४७ अभिनिरबृ॑त्त की उत्पत्ति नहीं होगी--यथा दग्ध-बीज से अंकुर की उत्लत्ति 
न 
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वह कौन सा उपाय है. जिससे कर्म-क्लेश का अत्यन्त निरोध होता है | यह आय 
अष्टांगिक मार्ग है| इसे उत्तम मागे कहा हैं| इसके आठ अंग इस प्रकार हैं-- 

सम्गगर्डााष्ि प्रम्यक-्संकल्य , संम्यग-श्यायान सम्पक-स्मृति सम्फा-वाक सम्पकू-कर्मीन्त 
सम्यगाजीव तथा सम्यक-समाधि | 

इसमें शील, समाधि और प्रज्ञा का समावेश है | सम्यग-दष्टि का शीर्ष स्‍थान है, क्योंकि 
सम्पग-इृष्टि से विशोधित शील और समाधि इष्ट हैं । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि कलेश-कर्मवश दुःख की उत्पत्ति होती है। झतः दुःख के 
निरोध के लिए क्लेश-बीज को दग्व करना चाहिये। क्लेश-बीज अनुशय' हैं, जो अणु होते 
हैं। इनका वृहुम प्रचार होता है, ये दुर्विजेय हैं, ये पुष्टि-लाभ करते हैं| बिना प्रयोग के ही 
और निवारण करने पर भी इनका पुनः पुनः संमुखीभाव होता है| अनुशय सात हैं--कामराग 
भवराग, प्रतिष, मान, अविद्या, दृष्टि तथा विचिकित्सा | इनमें से कोई दर्शन-हेय है और कोई 
भावना देय हैं| भावना पुनः पुनः सत्यदर्शन है। यह समाहित-कुशल चित्त है। चित्त-सन्तति 
को समाहित-कुशल अत्यन्त वासित करता है, गुणों से तन्‍्मय करता है; जैसे फूल से तिल को 
वासित किया जाताहै | 

शील और चित्त को विशुद्ध कर चार स्मृत्युपस्थान की भावना करते हैं। इन्हें भगवान्‌ 
ने कशल-राशि कट्ा है। इस अभ्यास में काम, वेइना, चित्त और धर्मों के खलक्षण और 
न्यलद्णों की परीक्षा करते हैं। योंगी विचार करता है कि सब संस्कृत अनित्य हैं, सब 
सास्तव-घर्म दुःख हैं, सब घ्॒म शत्य और अनात्मक हैं; काम का स्वभाव चार महामूत और 
सैतिक रूप है | इस अभ्यास से चार निर्वेषभागियों का लाम होता है| ये चार कुशल-मूल 
है--उध्मगत, मूर्घन , ज्ञान्ति और अग्रधर्म | ये लौकिक सम्पग दृष्टि की चार उत्कृष्ट अवस्थाएं 
हैं| जब ध्म-स्मृत्युपस्थान में स्थित हों, योगी समस्त आलम्बन को अनित्यतः, दुःखतः, शूत्यत 
आझर निरात्मतः देखता हो, तब 'उप्मगत ( एक प्रकार का कुशल-मूल ) की उत्पत्ति होती 
है| यह आय॑-मार्ग का पूर्व निमित्त है। यह वह उष्म ( अभि ) है, जो क्लेशरूपी इन्धन को 
दग्व करता है | चतुःसत्य इसका गोचर है और इसके १६ आकार हैं। उप्मगत से 'क्रमेशः की 
उत्पत्ति होती है | ये तत्सम होते हैं, किन्तु प्रणीत होने के कारण इनको दूसरा नाम देते हैं। 
मूर्ष! शब्द प्रकर्ष पर्यन्‍्तवाची है। चार कुशल मूलों का यह शीर्ष है, क्योंकि इससे परिदाशि 
हो सकती है | मूध॑न्‌ से 'त्वान्ति' उत्पन्न होती है। 'त्वान्तिः संज्ञा इसलिए, है, क्योंकि इस 
अब्सस्‍्था में आर्य-सत्यों में अत्यन्त रुचि होती है| 'क्ञान्तिः के तीन प्रकार हैं--म्रढु, मध्य और 
अधिमात्र | मद और मध्य तद॒त्‌ हैं। अधिमात्र '्ञान्ति! का विषय कामाप्त दुःख है। इनसे 
लौंकिक अग्रधर्म उत्पन्न होते हैं | ये सात्लव होने से लौकिक हैं | ये भी अधिमात्र क्ञान्ति के तुल्य 











' क्ामाप्त दुःख को आलंम्बन बनाते हैं और एक-हंणिक हैं| इस प्रकार स्मृत्युपस्थान प्रणीततम 


होते हैं और सत्यों के अनालव-दशंन ( अभिसमय ) का आवाहन करते हैं । 
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इन्हें निर्वेधभागीय कहते हैं, क्योंकि ये निश्चित-वेध हैं । इनसे विचिकित्सा का प्रह्मण 

और सत्यों का वेध ( विभजन ) होता है; “यह दुःख है, यह दुःख-समुदय है, यह निरोध है, 
यह मार्ग है |? यह प्रयोग-मार्ग है | अब प्रहांण-मार्ग आता है, जिससे क्लेशों का प्रहाण होता 

है | अब सत्यों के अनालव-दर्शन ( सत्याभिसमय ) का आरम्म होता है। यह अनाखव प्रज्ञा 
है; यह स्व विपर्यास से विनिमुक्त, रागादि सर्व क्लेश-रहित है । यह सत्यों के सामान्य लक्षणों 
का प्रदण करती है | योगी पहले कामधातु के दुःख-सत्य का दर्शन करता है | पहले ऋण में 
बह सकल विचिकित्सा का अन्त करता है। यह प्रमाण-मार्ग है, यह आनन्तर्य-मार्ग है | यह 
प्रथम क्षण 'सम्यक्वनियामावक्रान्ति! कहलाता है; इंस समय से योगी आर्य कहलाता है | वह 
भरामण्य के प्रथम फल में प्रतिपन्न हो जाता है | 

जब विचिकित्सा का नाश होता है, तत्र दूसरे क्षण में वद एक क्लेश प्रकार से विमुक्त 
होता है। यद्द विमुक्ति-मार्ग है । इसी प्रकार अन्य क्षणों में वह रूप और आरूपय-पधातु के 
दु।ख-सत्य का दर्शन करता है| इसी प्रकार वह अन्य सत्यों का दर्शन करता है और अमुक-अमुक 
क्श प्रकार से विम॒क्त होता है | इस प्रक्रिया के समाप्त होने पर भावना-मार्ग का आरम्भ होता 
है। उस समय योगी ल्लोत-आ्पन्न-फल का अधिगम करता है। उसकी विमुक्ति निश्चित हो 
जाती है और अआशु होती है। वह अधिक से अधिक सात या चौंदह जन्मों में निर्वाण का 
लाम करेगा | 

दर्शन-मार्ग केवल दृष्टियों का समुन्छेद करता है | यह राग-द्वेष का उपच्छेद नहीं करता, 
जो केबल भावना-हेय हैं| यह अभ्यास का, पुनः पुनः आमुख्ीकरण का मार्ग है। योगी 
दर्शन-मार्ग से व्युत्थान कर अनास्त॒व भावना-मार्ग में प्रवेश करता है | इसमें सत्य का पुनः पुनः 
दर्शन करना होता है | इस भावना से योगी नौ प्रकार के क्लेशों का क्रम से प्रह्मण करता है | 
बो छुठे प्रकार के कामावचर-क्लेशों का धद्दाणु करता है, वह सकृदागामी होता हैं | वह केवल 
एक बार और काम-धातु में उत्पन्न होगा | जो नौ प्रकार के इन क्लेशों का प्रह्मण करता है, वह 
अनागामी होता है | वह कामधातु में पुनछ्त्पज्ञ न होगा | जिस प्रद्माण-मार्ग से योगी भवाग्र 
के क्लशों के नवें प्रकार का प्रहाण करता है, उसे वज्जोपम-समाधि कहतें हैं | इसके अनन्तर 
विमुक्ति-मार्ग है | तब योगी श्रद॑त्‌ , अशैक्ञ हो जाता हैं। वह क्षय-शान और अनुत्पाद-शान से 
समन्वागत होता है | 

संक्षेप में यद मोक्ष की साधना है | आगे इसका विस्तार से वर्णन होगा । 

मोक्ष की प्राप्ति अत्यन्त दुष्कर है। ए़हस्थ के लिए, अनेक विघ्न हैं। 3ंसके 
लिए यह साधना सुलभ नहीं है। साधासणतः वे स्वरगोंपपत्ति चाहते हैं । उनके लिए. शील की 
शिक्धा है | उपासक होने के लिए त्रिशरण-गमन की विधि है | जो उपासक होना चाहता है, 
वह बुद्ध, धर्म और संघ की शरण में जाता है। “बुद्ध शरण गच्छामि, धर्म शरण गच्छामि, संघ 
दस्थ गच्छामि” ये त्रिस्ल हैं। बुद्ध की शरण में जाने का अर्थ है बुद्धकारक धर्मों की शरण 

जाना | 
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उपासकों के पंच-शील ये हैं-- 
-” १-प्राणातिपात-विरति, २-अदत्तादान-विरति, ३-काप्त-मिध्याचार-विरति, ४-सृपरावाद- 

विरति तथा ४-सुरा-मैरेय-अमाद-स्थान-विरति | 

उपासक धर्म-अवण करते हैं, उपवास-जत रखते हैं, मिकछुओं को दान देते हैं, चार 
तीथों की यात्रा करते हैं। चार तीर्थ ये हँ--कपिलवस्तु, बोधिगया, सारनाथ, कुसिनारा | उपासक 
को भद्रक-शील और भद्गक-दृष्टि से समन्‍्वागत होना चाहिये | उसको मानसिक, कायिक तथा 
बाचिक दुअरिति से बचना चाहिये | उसको सुचरित करना चाहिए. । इस प्रकार बद अपाय-गति 
से बचता है और स्वर्ग में उत्पन्न होता है | 

बुद्ध स्वर्ग-नरकादि मानते थे | उनका लोकवाद वही था, जो कि उस सम के वैदिकों 
का था| केवल अंत को वे सबसे ऊँचा और उत्तम पद समभते थे | वास्तव में दीर्घायु देव की 
अवस्था अक्षणवस्था है, क्योंकि इसमें पर्म-प्रविचय अशक्य है | 

उस काल में ऋद्धिःप्रातिद्वार्य का बड़ा प्रभाव था | सब धर्मों में अद्भुत कर्मों का प्रभाव 
रहा है| बौद्ध-घर्म मी इससे न बच सका | किन्तु बुद्ध ने भिन्लुओं को 'उत्तरिं मनुस्सपम्भ! 
दिखाने से मना किया और अन॒शासनीन्ग्रातिहार्य ( उपदेश ) का सबसे अधिक महत्त्व बताया, 
अर्थात्‌ घ्मोपदेश दी सबसे बड़ा अद्भुत कर्म है । 


तृतीय अध्याय 
बुद्ध देशना की भाषा तथा उसका विस्तार 


भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का उपदेश दिया था यह जानने के लिए हमारे पास 
पर्याप्त साधन नहीं हैं | बुद्धबोष का कहना है कि यह भाषा मागधी थी और उनके अनुसार 
पालि-माषा की प्रकृति मागधी भाषा है | रीस डेविड्स का कहना है कि बुद्ध की मातृभाषा कोशल 
की भाषा थी और इसी भाषा में बुद्ध ने धर्म का प्रचार किया क्योंकि कोशल के राजनीतिक 
प्रभाव के कारण यह भाषा उस समय दिल्ली से पयने तक और श्रावस्ती से अवन्ती तक बोली 
जाती थी | उसका यह भी मत है कि पालि-भाषा कोशल की बोलचाल की भाषा से निकली 
थी | पालि-भाषा की वनावट पर यदि दृष्टि डाली जाब और उसकी तुलना अशोक के शिला- 
लेखों की भाषा से की जाय तो मालूम पड़ेगा कि पालि गिरनार-लेख की भाषा से मिलती-जुलती 
है | इस कारण वेस्टरगार्ड और ई० कुददनने पालि को उज्जैन की भाषा से संबद्ध बताया | उनका 
कहना है कि अशोक के पुत्र ( या भाई ) महेन्द्र का जन्म उज्जैन में हुआ था और उन्होंने ही 
लंका-द्वीप में बोड-घर्म का प्रचार किया । उनका कहना है कि यद्द स्वाभाविक है कि महेन्ध ने 
अपनी मातृभाषा का प्रयोग धर्मप्रचार के कार्य में अवश्य किया होगा | इस कारण उनके मत 
में पालि उज्जैन की भाषा से संबन्ध रखती है | जो कुछ हो, भाषा की बनावट को देखते हुए. हम 
यह निविवाद रूप से कह सकते हैं कि पालि भारत के पश्चिम प्रदेश की कोई भाषा मालूम पड़ती 
है और इसके विकास में संस्कृत का अच्छा लासा द्वाथ है | ॥ 

यह हम निश्चित रूप से नहीं कद सकते कि भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का 
प्रचार किया पर चुल्लवमा से हमको यह मालूम है कि भगवान्‌ बुद्ध कसी भाषा विशेष पर 
जोर नहीं देते ये । चुल्लवग (५।३३।१ ) में लिखा है कि किसी समय दो मि्कुओं ने. 
भगवान्‌ से शिकायत की कि भिन्नु बुद्ध-नचन को अपनी अपनी बोली में ( सकाय-निरत्तिया ) ४ 
परिवर्तित कर रहे हैं | इसलिए. उन्होंने भगवान्‌ से निवेदन किया कि संस्कृत ( --डुन्दस ) के 
प्रयोग की झाज्ञा प्रदान की जाय जिसमें एक ही भाषा में सारे बुद्धझ-बचन संरक्षित रहें और 
मित्न-मिन्न प्रदेश के मिन्कु अपनी इच्छा के अनुसार बुद्धवचन को मिन्न-मिनत्न रूप न दे सकें । 
बुद्ध ने उच्तर दिया कि मैं मिछुओं को अपनी-अपनी माघा के प्रयोग करने की आज्ञा देता हूँ 
( अनुजानामि भिक्‍खवे सकाय-निरूत्तिया बुद्ध-बचन परियापुणितुँ) और उनकी प्रार्थना « 
स्वीकार नहीं की | बुद्ध शब्द-विशेष के प्रयोग का महत््व नहीं मानते थे | उनकी केक्ल यही 
इच्छा थी कि लोग धर्म? को बानें और उसका अनुसरण करें। इस आज्ञा के अनुसार मिक्ु 
बुद्ध शिक्षा को पैशाची, अपश्रंश, संस्कृत, मागधी या अन्य किसी भाषा में उपनिवद्ध कर सकते 


है ॥ 





२६ बौद्ध-घर्म दर्शन 


थे | हमारे पास इसका पर्याप्त प्रमाण है कि भिक्कुओं ने इस आदेश के अनुसार कार्य भी 

किया | विनीतदेव ( ८्वीं शताब्दी ई० ) का कहना है कि सर्वास्तिवादी संस्कृत, महासांघिक 

> प्राकृत, सम्मितीय अपभ्रैश, और स्थविस्वादी पशाची भाषा का प्रयोग करते ये* । वासिलीफ * 

का कहना है कि पूर्व-गैल और अपर-शैल के प्रज्ञा-मन्थ प्राकृत में थे । बोद्धों के धार्मिक अन्य, 

पालि, गाथा, संस्कृत, चीनी और तिव्डती भाषाओं में पाये बाते हैं। मध्य-णशिया की खोज 

द .., में बौद्ध निकाय के कुछ ग्रन्थों के अनुवाद मंगोल, निग्र, सोगडियन, कुचनी और नाईर 
क्‍ भाषा में पाए गये हैं । 


सबसे प्राचीन अन्य जो उपलब्ध हैं पालि-भाषा में हैं। पालि-निकाय को त्रिपिवक 

.- कहते हैं | सूत्र, विनय और अमिधर्म यह निकाय के तीन विभाग ( पिटक ) हैं। त्रिपिटक के 
सब अन्य एक समय में नहीं लिखे गये | इनमें सूत्र ओर विनय अपेद्षया प्राचीन हैं। दीपबंश 
के अनुसार पहली घर्मसंगीति में धर्म ( सूत्र ) और विनय का पाठ हुआ । अभिषर्म का इस 
संबन्‍्ध में उल्लेख नहीं मिलता | वैशाली की धर्मसंगीति में चुल्लवग के अनुसार केवज़ विनय 


| के ग्रन्थों का पाठ हुआ था| वैशाली की संगीति के समय संघ में भेद हुआ | इस भेद का फल 
| यह हुआ कि मिक्ु-संघर दो भागों में विभक्त हो गया--स्यविख्वाद, और महासांषिक वाद | 
ह दीपवंश और महावंश के अनुसार विनय के दस नियमों को लेकर ही संघ में भेद हुआ था | 


महासांधिकों को परिवार पाठ ( विनय का एक ग्रन्थ ) नहीं मान्य था। अमिधर्म के प्रसिद्ध 
ग्रन्थ कंथावत्पुकी रचना अशोक के समय में हुई | सृत्रपिठक के कुछ ग्रन्थ बाद के मालूम पड़ते 
हैं।. पेतवत्थु, विमानवत्थु, बुद्धवंश, अपदान, चरियापिरक और बातक में दस पारमिता, 
बुद्धपूजा, चैत्यपूजा, स्तृपपूजा, मिक्लादान, विद्दारदान, आराम-आरोपण की मह्दिमा वर्णित है | 
द बुद्धवंश में 'प्रशिवान' और विमानकत्थु में पुण्यानुमोंदन का उल्लेख पाया जाता है | इनकी 
|] चर्चा मद्यायान के ग्न्थों में प्रायः मिलती है । इस कारण यह ग्रन्थ पीछे के मालूम होते हैं । 
| पालि-निकाय के समय के संबन्ध में मतभेद पाया जाता है | सामान्यतः विद्वानों का मत है कि 
|| इसको अधिकांश दूसरी धममसंग्रीति के पूर्व प्रत्तुत हो चुका था । चबर बोद्ध-धर्म का सिहलद्वीप में 
प्रवेश और ग्रसार हुआ तब दक्षिण के प्रदेशों के लिए, यह द्वीप एक अच्छा केन्द्र बन गया | 
यहाँ पालिनिकाय का विशेष आदर हुआ। निकाय अन्थों पर सिंहल की भाषा मे टीकाये भी 
लिखी गई जिनको आगे चलकर प्रसिद्ध टीकाकार बुद्धघोष ने पालिः रूप दिया। बुद्धघोध का 
> जन्म ३६० ६० के लगभग गया में हुआ था | यह रेवत का शिष्य था | झनुराधपुर ( लंका )के 
प्द्दाविहार में रहकर इन्होंने संघपाल से शिक्षा पायी और सिंहदली भाषा में लिखी हुई टीकाओों 
का पालि में अनुवाद किया | इन्होंने “विसुद्धिमणगो? नामक स्वतन्त्र अन्य भी लिखा | पाँचवीं 
शताब्दी में सिंहलद्वीप में पालि में दीपवंश ओर महावंश लिखेंगये। पांचवीं शतान्दी के 


१. श्री आशुतोष मुखर्जी सिछवर ज़ुबछो, 4, श्री आशुतोष मुखर्जा सिलवर जुबछी, भाग है. ओरियन्टेकछिया, भाग ३ ए. ८७ में 





|. 'हिस्द्री जाफ जर्डी बुद्धिस्ट स्कूलल,” नासक रैयूकन कोमुरा विरचित निबन्ध देखिए । 
| २, वासिछ्वीफ,, चुद्धिजूसस, ए४ २६१, 


तृतीय अध्याय २७ 


दूसरे भाग में कांचीपुर में धर्मणाल नाम के एक स्थविर हुए, | इन्होंने ने भी पालि में टीकाएँ 
लिलीं | लंका, वर्मा और श्याम में जो पालि-अन्य लिखे गए. हैं वह चौथी शताब्दी से पूर्व के 
नहीं हैं । यह पालि-निकाय स्थविर्वाद का निकाय है और लंका, वर्मा, श्याम और कंबोच में 
इसकी मान्यता है | इस प्रकार पालि-साहित्य का प्रसार होने लगा 


पालि-साहित्य का रचता-प्रकार व विकास 


हम कह चुके हैं कि बुद्ध के समय में इसके प्रचार का क्या क्षेत्र था। यह 
धर्म अवन्ति तक पहुँचा था | 'उदान” से ज्ञात होता है कि अबन्ति दक्षिणापथ 
में भिन्नुओं की संख्या अल्प थी। महाकात्यायन अवन्ति राष्ट्र में विहार करते थे । 
तीन वर्ष में ये कठिनता से १० भिक्नु बना सके। बुद्ध के निर्वाण पर प्रथम धर्म-संगीति 
धर्म-समा राजणद में हुई | जिसमें धर्म और विनय का संग्रह हुआ | धर्म सूज्रान्त हैं, 
बुद्ध के उपदेश हैं| “धर्म! अभिषर्म नहीं है। विनय में मिक्षु आदि के नियम हैं। त्रिपिटिक 
पीछे के हैं | चुल्लवमा [ ११ खन्‍्धक | आगम को दो मागों में विभक्त करता है. धर्म और विनय | 
इसमें (पिटक' शब्द का उल्लेख नहीं है। “पिटकः का अर्थ है 'पिठाराः | तीन पिटक हैं--- 
सूत्र, विनय, तथा झमिघर्म | 'त्रिपिटकः शब्द प्राचीन है । प्रथम शताब्दी के शिलालेखों में 
“तेपिय्कः शब्द का प्रयोग है| अभिषर्म-पिटक के पहले आ्ञागम के दो ही विभाग थे | चुल्नवमा 
१२ खन्धक में रेवत के संबन्ध में कहा है कि उसको “घर! विनय और मातृका (पालि-मातिका ) 
कण्टस्प हैं | यहां आगम त्रिविध हैं, किन्तु अभी अभिषर्म नहीं है| प्रथम धर्मसंगीति के विवरणों 
में भी मातृका का उल्लेख मिलता है | “ए यू मेंग किंग? में कहा है कि महाकाश्यप ने स्वयं 
मातृका का व्याख्यान किया | एक दूसरे विवरण में मातृका-पिटक का उल्लेख है | दिव्यावदान « 
में ये शब्द हैं--“सूतरस्य विनयस्थ मातृकाया;” | मातृका शब्द का क्‍या अर्थ है ! धर्मगुप्तों के 
विनय में विनय-मातृका है | इसमें विनय के विषयों की विस्तृत तालिका है | मालूम होता है 
कि इसी को परिवधित कर विनय की रचना हुई है। अतः यह तालिका एक प्रकार से उसकी 
माता हैं | इसीलिए इसे मातृका कहते हैं। 


विनय-मातृका में पिंडपात, चीवर, शयनासन आदि के नियमों की तालिका वीं। 
पालि-विनय में प्राचीन मातृका का स्थान 'खन्घकः ने लिया। इसकों दो मागों में विभक्त 
किया--महावग्ग और चुल्लवण | किन्तु हैमवर्तों कें विनय में मातृका सुरक्षित है। इसी प्रकार 
एक़ धर्म-मातृका रही होगी। पृत्नान्तों की बहुत संख्या थी। उनके विषय विविध ये | इसलिए 
उनके संज्षित विवस्ण की आवश्यकता थी, जिसमें देशना का सार संक्षेप में मालूम हो जाय । 
यह एक प्रकार की अनुक्रमणशिका थी। इसका नमूना संगीति-सुत्तन्त है। यह 'दीघनिकायः में 
है | सर्वोत्तिवाद के ःअमिषर्मों में संगीति-पर्याय के नाम से यह मातृका पाई जाती है। 
इसी धर्म-मात॒का की बृद्धि होने से अभिषर्म-पिठक की रचना हुईं। सुज़-पिट्क के पाँच निकाय 
या आगम हैं | प्रायः पाँच निकाय हैं, किन्तु सर्वात्तिवाद में चार आगम ही सुरक्षित हैं। 


रद बोद-धम-दुर्शन 


... सांची के लेखों में एक मिक्तु को “पंचनेकायिकः ( पश्चनैकायिक ) कहा है। यह 
शब्द भरहूत के लेख म॑ ( द्वितीय शताब्दी ईसा पूव ) भी पाया जाता है। ये पाँच निकाय या 
आगमे इस प्रकार हैं--दीर्ष, मध्यम, संयुक्त, एकोत्तर तथा क्षुद्रक | 


सूत्रों की लम्बाई के अनुसार यदि उनकी व्यवस्था की जाय, तो सब सूत्रों का समावेश 
केवल तीन आगमों में ही--दीर्घ, मध्यम और क्षुद्रक में--दो सकता था| शोष दो निरर्थक 
प्रतीत होते हैं | संयुक्त और एको त्तर में छुद्र-सूत्र ही हैं। संयुक्त में विषय के अनुसार सूत्रों का 
क्रम है, एकोत्तर में धर्मों की संख्या के अनुसार क्रम है। ऐसा मालूम होता है कि ये दो पीछे 
से जोड़े गये हैं | यद मी मालम होता है कि दीघ सूत्रों से पहले छोटे-छोटे सूत्र थे | 


हमने ऊपर कहा है कि सूत्रपिटक के लिए पहले *“धर्म' शब्द का प्रयोग होता था 
धर्म के नौ अंग भी वर्शित हैं | पालि के अनुसार ये इस प्रकार हैं--सुत्त, गेव्य, वेय्याकरण 
गाथा; डदान, इतिचुत्तक, जातक, अब्भुत-धम्म तथा वेदह्ष | जिस प्रकार वेद के अंग हैं 
जैन आगम के अंग हैं, इसी प्रकार आरम्म में वौद्धों में मी प्रवचन के अंग थे । हम देखते 
हैं कि पहला अंग सूत्र हैं| सूत्र के अतिरिक्त अन्य कई अंग हैं। उस समय 'सूत्रः एक प्रकार 
की देशनां को कहते थे, जिसका आरम्म इन शब्दों से होता था--पाँच स्कन्ध हैं: ये पाँच 
कौन हैं ? पुनः १८ आयतन हैं; ये १८ क्या हैं ! इत्यादि | आकार में ये छोटे होते थे | 
इनमें धर्मों के नाम और उनके लक्षुण होते ये | जिस प्रकार माला में दाने पिरोये ज्ञाते हैं 
उत्ती प्रकार ये विविध धर्म एक सूत्र में ग्रथित होते थे | इस अवस्था में दीर्घ सूत्र नहीं हो सकते 
थे | आगे चलकर जत्र दत्ों की संख्या में वृद्धि हुईं, और उनके कलेवर की वृद्धि हुई, तत्र सब 
प्रकार के उपदेशों को 'सूत्रः कहने लगे | इससे ज्ञात होता है कि त्रिपिटक विमाग की अपेक्षा 
झंगों का विभाग प्राचीन है । 
अब हम अन्य अंगों का विचार करेंगे। दूसरा 'गेब्यः ( संस्कृत गेयः ) है। इसका 
अर्थ है “छुल्दोवद्ध अन्य! | 'गेय और गीति? एक ही हैं। 'गीतिः एक प्रकार का छुन्द भी है 
यह आर्या बाति का है। हो सकता है कि 'गेयः एक़ प्रकार का गान हो, जो आर्या ब्ाति 
के छुन्द में लिखा गया हो | गाया? मी एक प्रकार का श्लोक है, जो गाया जाता है। ऐसा 
ज्ञात होता है. कि 'गेय” और “गाया” आरम्म में भिन्न-भिन्न छु्दों के श्लोक थे । हलायुघ के 
छुन्दशाज्र के अनुसार संस्कृत म॑ं जो आर्यागीति! है, वह प्राकृत में 'त्कन्चकः है | संस्कृत में 
जो आर्याः है, बह प्राकृत में गाया! है | ऐसा प्रतीत होता है कि धर्म के दो अंग--नोय 
और गाथा--किसी छुन्द्‌ विशेव के श्लोक नहीं, किन्तु ऐसे श्लोकों के संग्रह हैं | 'गेब्यः आयी 
गीति है, गाथा आर्या है। पालि का “वेद? संस्कृत का 'बैतालीयः मालूम होता है | 
के अनुसार संस्कृत का वंतालीय प्राकृत की 'मागधिका” है | जैन आगम का एक भाग 'बेतालीय! 
कहलाता है | मज्किम-निकाय के ४३ और ४४ का शीर्षक 'वेदल्ल? है, किन्तु इनमें श्लोक 
नहीं, सुत्तन्त हैं । हो सकता है कि यह भाग निकाल दिया गया हो, जैसा कि प्रायः देखा 
जाता हैँ | 'मागधिका! शब्द द्रशव्य है, क्योंकि सबसे पहले सूत्र पालि में लिखे गये | बौद्ध 


तृतीय अध्याय श्ह 


बुद्ध की भाषा को मागधी मानते हैं, यद्यपि पालि में वेयाकस्णों की मागधी के विशेष चिह्द 
नहीं मिलते | भीरीस डेविड्स पालि के मूल को कोशल की माषा मानते हैं | 

संज्ञेप में यह सिद्ध होता है कि गेय्य, - गाथा और वेदल्ल--ये संग्रह उस उस छुन्द के 
नाम पर हैं, जिसमें ये लिखे गये हैं| उदान और इतिवुत्तक भी छुन्दोबद्ध हैं। जातक 
( जन्‍्मकथा ) भी श्लोकों का संग्रह है । जातक का वर्गॉकसण श्लोकों की संख्या के अनुसार 
है | इसमें बुद्ध के पूर्वजन्मों से संबन्‍्ध स्खनेवाले श्लोक मात्र हैं | जातकट्ुुकथा ( जातक की अर्य 
कथा टीका ) में कथा मांग हैं। इस प्रकार आरम्भ में; आगम में पद्म का प्राधान्य था। उसका 
यह अर्थ नहीं कि गद्य का अभाव था| साथ-साथ सरल अर्थ-कथा (व्याख्या ) रही होगी, 
जिसके विना श्लोकों कों समभना संभव नहीं था, किन्तु श्लोकों के समान उनका प्रामाण्य न 
था | जब तक बुद्ध-ॉचन लिपिबद्ध न हुआ था, तब तक धर्म; बुद्धवचन का रूप ऐसा रहा होगा, 
जिसके पाठ में सुविधा हो और जो सुगमता से कण्ठस्थ हो सके। उस समय आर्या और 
बैतालीय छुन्द सामान्य व्यवहार में आते रहे होंगे । धम्मप्रद से मालूम दोता है कि एलोक का 
भी ध्यवहार होता था | बुद्धबचन का अर्थ क्ताने के लिए धर्मंघरों को एक मौखिक टीका को 
झावश्यकता पड़ी | यह 'अर्थः था। जब बौद्धवर्म का प्रचार मगध के बाहर हुआ, तब इन 
टीकाओं की और भी आवश्यकता अनुभूत हुई होगी, क्योंकि मूल को ठीक से समभने में अन्य 
बनपदों के लोगों को कठिनाई होती होगी | 

आरम्भ में ये टीकाये विभिन्न रही होंगी | पीछे से इनका रूप ह्थिर हो गया होगा और 
यह भी शिक्षा का अंग हो गया होगा। इस प्रकार प्रवचन की समृद्धि हुईं। नये आचास्यों 
का मत कुछ वस्तुओं पर प्राचीनों से मिन्न था | जो इन पसित॑नों के विरुद्ध थे, वे बुद्धवचन 
के आधार पर इनका विरोध करना चाइते थे। इस प्रकार अर्थ को धर्म की प्रामाणिकता, प्रदान 
करने की आवश्यकता हुईं | आम्नाय के अनुसार प्रथम महासंगीति ने आगम का संग्रह किया | 
इस प्रकार आगम में गद्य की प्रवानता हो गई और घीरे-चीरे गेव्य, गाथा, वेदक्न जो प्रथक्‌ 
अंग थे विलुप्त हो गये | संस्कृत आगम में वेदक्लः का वैपुल्य हो गया | लोग 'वेदक्क! के मूल“ 
अर्थ कों मूल गये और बड़े आकार के घूज़ों को वैपुल्प कहने लगे | धीरे-जीरे अंगों का 
विभाजन भी लुप्त हो गया और इसका स्थान खूज़ों के आकार के अनुसार काकिरण ने लिया | 
'सूत्रः एक अंग मात्र न रहा | इसका एक पिवक ही हो गया और अंगों के स्थान में निकाय या 
आगम हो गये | खुइक निकाय में ही कुछ पुराने अंग रह गये; यथा जातक, उदान, 
इतिवुत्तक | यह पालि-आगम की कथा है। यह संग्रह प्राचीन है। पीछे जब बोद्ध-घर्म 
मध्यदेश में फैला, जहाँ संस्कृत का प्राघान्य॑ या, प्रवचन का संम्रह संस्कृत में हुआ । सर्वोस्ति- 
वादियों का अपना सूत्रपिटक था| यह पालि-पिटक से बहुत कुछ मिलता जुलता था| इसके 
अंश ही पाये गये हैं | सर्वास्तिवादी चार आगम मानते ये-दीर्घ, मध्यम, संयुक्त, तथा एकोत्तर | 
सर्बास्तिवादियों के अभिषर्म-पिस्क में सात अन्य हैं । ये श्ञानप्रस्थान और उसके छः पाद हैं 
कात्यायनीपुत्र का ज्ञानंप्रस्थान, धर्मस्कन्धपाद, संगीतिपर्यायपाद, प्रशप्तिपाद, विज्ञानकायपाद, 
प्रकरणपाद, तथा घातुकायपाद। आगे चलकर ज्ञानप्रस्यान की एक टीका लिखी गई, जिसे 


३० ; व बौद्ध -घरम-द्शन 


महाविमाषां कहते हैं| एक आमिवार्मिक हैं, जो--'पटपादामिधर्ममात्र पाठी?, हैं; ये विभाषा को 
नहीं मानते। एक हैं जो वैमाषिकः हैं| सर्वास्तिवादी और वैभाषिक अभिषर्म को बुद्धवाचन 
मानते हैं। सौत्रान्तिक अमिघर्स-पिटक को बुद्धवंचन नहीं मानते | उनका कहना है कि सूत्र 
“ में ही बुद्ध ने अमिधर्म की शिक्षा दी है। इसलिए, उन्हें सौत्रान्तिक कहते हैं| महाविमाषा 

की रचना के १५.० वर्ष बाद आचार्य वसुब्घु और संघ का समय है (५ वीं शताब्दी ) | 
बसुक्धु के रखे ग्रन्य ये हैं--अंभिषर्मकोश, पंचस्कन्ध, निंशिका और विंशिका | संघमद्ध का 
न्यायान॒सार अमिधर्मकोश की टीका है | इनका दूसरा ग्रन्थ अमिषर्म-प्रकरण (१) है । 

विनय-पिटक--मभिन्नुओं के आचरण का नियमन करने के लिए भगवान बुद्ध ने जो 
नियम बनाये वे 'प्रातिमोक्ष! ( प्रातिमोक्ख ) कहे जाते हैं | इन्हीं नियमों की चर्चा विनय-पिटक 
में है | पिठकों में विनय-पिटक का स्थान सर्वप्रथम है किन्तु इसका अर्थ यह नहीं हैं कि इसको 
रचना सर्वप्रथम हुई थी। प्रातिमोक्ष की मइत्ता इसी से सिद्ध है, कि भगवान्‌ ने स्वर्य कहा 
था कि उनके न रहने पर भी प्रातिमोत् और शिक्षापदों के कांस्ण भिन्तुओं को अपने 
क॒त्तव्य का ज्ञान होता रहेगा और इस प्रकार संघ स्थायी होगा | 

प्रारम्भ में केबल १५२ नियम बने होंगे किन्तु विनय-पिटक की रचना के समय उनकी 
संख्या २२७ हो गई थी | सुत्तविमंग जो विनंय-पिटक का प्रथम भाग है, वस्तुतः इन्हीं २२७ 
नियमों का घिधान करने वाले सुत्तों की व्याख्या है | 

विनय-पिटक का दूसरा भाग “खन्‍्धक! कहा जाता है | महावर्ग और चुल्लवम्ग ये दोनों 
छन्‍्वक में समाविष्ट हैं। महावमा में प्रशज्या, उपोसथ, वर्षावास, प्रवासणां आदि से संबन्‍्ध रखने 
वाले नियमों का संग्रह है | और चुल्लवग्ग में भिन्नु के पारस्परिक व्यवहार और संघाराम संबन्धी 
तथा भिक्षुणियों के विशेष आचार का संग्रह हद 

भगवान बुद्ध की साधना का रोचक वर्णन महात्मा में आता है और उनकी जीवन 
कथा का यह मांग ही ग्राचीनतम प्रतीत होता है । महावस्तु ओर ललितविस्तर में इसी प्रकार 

वर्शान पाया जाता है। 

विनय-पिसक का अन्तिम अंश परिवार है| संभव है यह भाग बहुत बाद में बना हों 
और उसे सिहल के किसी भिक्तु ने बनाया हो | इसमें वैदिक अनुक्रमशणिकाओं की तरह कई 
प्रकार की धुचियों का समावेश है | 

झुत्त-पिटक -- भगवान्‌ के लोकोपकारी उपदेश और संवादों का संग्रह सुत्त-पिटक में 
है | इस पिटक में १-दीघनिकाय, २-मण्मिमनिकाय, ह-संयुत्तनिकाय, ४-अंगुत्तरनिकाय और 
५-खुदकनिकाय--इन पाँच निकायों का समावेश है । 

दीघनिकायादि अन्धों में किस प्रसंग में कहाँ भगवान्‌ बुद्ध ने उपदेश दिया यह बताकर 
उपदेश या किसी के साथ होनेवाले वार्तालाप--संबाद का रोचक दंग से संग्रह किया गया है | 
सामान्य रूप से इन ग्रन्थों में जो सुत्त हैं वे गद्य में हैं | 
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दीघनिकाय में ३४ सुत्त हैं| ये सुत्त लम्बे हैं, अतण्व दीघ या दीर्घ कहे गये हैं। 
इनमें शील, समाधि और प्रश्ञांकां विस्तृत रोचक वर्णन है | दीघनिकाय के प्रथम बअद्यजाल- 
मुत्त में तत्कालीन धार्मिक और दार्शनिक मन्तब्यों का जो संग्रह है वह भारतीय दर्शनों के 
प्राचीन इतिहास कौ सामग्री की दृष्टि से अत्यन्त महत्वपूर्ण है | दूसरे सामज्अफल-सुत्त में भगवान्‌ 
बुद्ध के समकालीन धर्मोपदेशकों के मन्तत्यों का वर्णन है। वर्श-धर्म-व्यवस्था के विषय में बुद्ध 
का मन्तव्य तीसरे अम्बहु-सुत्त में संशहीत है जो प्राचीन भारतीय समाज-्यवस्था का अच्छा 
चित्र खड़ा करता है। पाचर्वे तेविज-्सुत्त में वैदिकपर्म के विषय में बुद्ध ने जो कटाद् किया 
है और यज्ञों का जो विरोध किया है उसका संग्रह करके बुद्ध की दृष्टि में यज्ञ कैसे करना चाहिए 
उसका वर्णन किया गया है। इसी प्रकार के कई सुत्त दीघनिकाय में हैं. जो तत्कालीन धार्मिक, 
सामाजिक और दाशंनिक परिस्थिति के हमारे ज्ञान में वृद्धि करने के साथ ही तत्तद्विफ्य में बैद्ध 
मन्तव्य को भी स्पष्ट करते हैं। 

म्ाज्किमनिकाय में मध्यम आकार के १५२ सुत्तों का संग्रह है। दीघनिकाय की तरह 
इन मुत्तों में भी बुद्ध के उपदेश के ऊपर संवादों का संग्रह है | इसमें चार आर्य-सत्य, निर्वाण, 
कर्म, सत्कायदष्टि, आत्मवाद, ध्यान आदि अनेक महत्त्वपूर्ण विषयों की चर्चा है और बौद्धधर्म 
के मन्तव्य का स्पष्टीकरण है | इसमें भी अस्सलायन-सुत्त में दर्ण॑व्यवस्था के दोष बताये गए. हैं 
और तत्कालीन भारत की सामराबिक परिश्थिति का सुन्दर चित्रण किया गया है | दंशन्त, कथा 
और उपमा के द्वारा वक्तव्य को छृदयंगम करने की शैज्ञी इस निकाय-प्रन्‍्थ की अपनी विशेषता 
है | आख्यान की शैली में अंगुलिमाल की कथा ८६ वें मुत्त में रोचक ढंग से कही गई है । 
वह एक भयंकर डाकू था किन्तु वह मिक्तु बन गया और निर्वाण को भी प्राप्त हुआ | जातक 
की शैली की भी कई कथाएँ इस सुत्त में संगीत हैं जैसे सुत ८र और ८३ में | इसके अति- 
रिक्त बुद्ध के कई प्रधान शिष्यों के बारें में भी ज्ञातव्य सामग्री संग्रहीत है | प्रसिद्ध मद्रापरिनिनब्बन 
मुत्त, किसमें बुद्ध के निर्वाण-काल का चित्र खड़ा किया गया है, वह भी इसी निकाय में है । 
इस निकाय के अध्ययन से हमारे समक्ष बुद्धकालीन भारत का स्पष्ट लित्र खड़ा होता: है | 


तीसरे संयुत्तनिकाय में ४६ संयुत्तों का संग्रह है| जैसे देवता-सेयुत्त में देवताओं के 
वचनों का संग्रह किया गया है। मास्संयुत्त में बुद्ध कों चलित करने के लिए किये गए मार के 
प्रक्‍नों का संग्रह है । मिक्‍्खुणी-संयुक्त में भी मिक्ुणियों को चलित करने के लिए किये गए मार 
के प्रयल्नों का वर्णन है। अनतमग्ग संयुत्त में संखार की अनादिता और उसके भयंकर दुंखों का 
वर्णन है | ध्यान-संयुत्त में ध्यान का वर्णन है | माठुगाम संयुच में नारी के गुण और दोष तथा 
उसके फल का वर्णन है। सक-संयुत्त में बुद्ध के प्रति इन्द्र की भक्ति का निदर्शन है | अन्तिम 
सच्च-संयुत्त में चतुणार्यसत्य की विवेचना की गई है | 

इस अन्थ में काव्य की दृष्टि से भी पर्यात सामग्री है। महद्दामारत के यक्ष-युधिष्ठिर-संवाद 
की तरह इसमें भी यक्ष-बुद्ध का रोचक संवाद है ( १०-१२ )। लोक-कविता का अच्छा संग्रह -” 
मार और भिक्खुशी-संयुत्त में मिलता है | 








ब्र बौद्ध-घरम-बु्शन 


- - चौथे अंगुत्तरनिकाय में २३०८ सुत्त हें और उनमें एक वस्तु से लेकर ग्यारद वस्तुओं 
का समावेश क्रमशः किया गया है | प्रथम निपात में एक क्या क्‍या है वह सब गिनाया गया है 
और इसी प्रकार म्यारहवें निपात में स्यारद ग्यारह वस्तुओं का संग्रद् किया गया दै | इसमें विषय 

.. : खुदकनिकाय में कुद्ध अर्थात्‌ छोटे-छोटे उपदेशों का संग्रह है। इस निकाय में-- 

(१) खुदकपाठ--इसमें बौद्धध्म में प्रवेश पाने वाले के लिए बो सर्वप्रथम जानना आंव- 
श्यक होता है उसका संग्रह है | जैसे--त्िशस्ण, दश शिक्षापद, उर शरीर के अवयवों का संग्रह, 
एक से दश तक की शेय वस्तुओं का संग्रह आदि | 

(२) धम्मपद--बैद्ध-अन्यों में सर्वाधिक प्रसिद्ध यह अन्थ है। इसमें नैतिक उपदेशों का 
सम्रह है | 

(३) उदान--श्रम्मपद में एक विषय की निरूपक अनेक गायाओं का संग्रह वम्मों में किया 

“४ गया है जब कि उदान में एक ही विषय का निरूपण करनेवाजी अल्पसंख्यक गाथाओं का संग्रह 

है | प्रासंगिक दो चार गायाओं में अपने मन्तव्य को बुद्ध ने यहाँ व्यक्त किया है | 

(४) इतिव॒ुत्तक--भगवान्‌ ने ऐसा कट्ठा इस मन्तव्य से बिन गाथाओं और गद्यांशों 
का संग्रह किया गया वह इतिवृत्तक-प्न्य है | इस ग्रन्थ में उपमा का सौन्दर्य और कथन की 
सरलता द्रष्व्य है | 





(४) सुत्तनिपात--भगवान्‌ बुद्ध के प्राचीनतम उपदेशों का संग्रह है । 
(६-७) विमानवत्यु और पेतदत्थु-ये दो ग्रन्थ क्रमशः देवयोनि और प्रेतयोनि का 
वर्णन करते हैं | 





(८-६) थेस्गाथा और बेरीगाथा--इन दो अन्यों में बौद-भिक्ु और मिक्ुशियों ने अपने 
अपने अनुभवों को काष्य में व्यक्त किया है | लोक-कविता के ये दोनों ग्रन्थ सुन्दर नमूने हैं । 

(१०) जातक--भगवान बुद्ध के पूर्व जन्म के सदाचारों को व्यक्त करनेवाली ४४७ कथाओं 
का संग्रह जातक ग्रन्थ में है। भारतवर्ष का प्राचीन इतिहास इन कथाओं में सुरक्षित हैं| 
अतणएव इस दृष्टि से इसका महत्त्व इमारे लिए. अत्यधिक है । नीतिशिक्ुण की दृष्टि से इन 
कथाओं की बराबरी करनेवाला ग्रन्थ अन्यत्र दुलंम है | 

(११) निद्देश--यह गन्य सुत्तनिपातः के अट्रुकवग और खगाविसाण-सुत्त की व्याख्या है | 
_ (१२) पटिसंमिदामसा--में प्राणायाम, ध्यान, कर्म, आर्यसत्य, मैत्री आदि विषयों का 
निरूपण है | 

(१३) अवदान--बातक में भगवान बुद्ध के पूर्व भ्रों के सुचरितों का वर्णन है तो अव- 
दान में अहंतों के पूर्व॑मत्रों के सुचरितों का वर्णन है | 

(१४) बुद्धवंश--इसमें गौतम-बुद से - पहले दोनेत्राले अन्य २४ बुद्धों के जीवन-चरित 
बणित हैं | ; 


तृतीय अध्याय ३३३ 


( १४ ) चरियापिटक--यह खुदकनिकाय का अन्तिम ग्रन्थ है | इस्में ३४ जातकों का 
संग्रह हे ओर बुद्ध ने अपने पूर्वभवर में कौन सी पारमिता किस भव में किस प्रकार पूर्ण की इसका 
वणुन हैं | 

अभिधम्म-पिटक--भगदान्‌ बुद्ध के उपदेशों के आधार पर बौद्ध दाशनिक विचारों की 
व्यवस्था इस पिठक में की गई है। इसमें १. घम्मसंगणि २. विमंग ३. धातु-कथा ४, पुमाल 
पत्जत्ति ५. कथावत्यु ६, यमक और ७, पट्ठान--इन सात अन्‍्थों का समावेश होता है | 

धम्मसंगणि में धर्मो' का वर्गीकरण और व्याख्या की गई है | 

विमंग में उन्हीं धर्मों' के वर्गीकस्ण को आगे बड़ाया है और भंगवाल खड़ा 
किया गया है | 

धातुओं का प्रश्नोत्तर रूप में व्याख्यान धातु-कथा में है | 

पुरालपञ्ञत्ति में मनुष्यों का विविध अंगों में वर्गीकरण किया गया है। इसका 
अंगुत्ततनिकाय के ३-४ निपात के साथ अधिक साम्य है | मनुष्यों का वर्गीकरण गुणों के 
आधार पर विविध रीति से इसमें किया गया है | 

कथावत्यु का महत्व बौद्धघर्म के विकास के इतिहास के लिए. सर्वाधिक है | पिठकान्तर्गत 
होने पर भी इसके लेखक तिस्ट-मोणलिपुत्त हैं, जो तीसरी संगीति के अध्यक्ष ये | यद्यपि यह 
ग्रन्य ई० पू० तीसरी शताब्दी में उक्त आचार्य ने बनाया था फिर भी उसमें क्रमशः वौद्धपर्म 
में वो मतमेंद हुए. उनका भी संग्रह बाद में होता रहा है | प्रश्नोत्तर-रैली में इस ग्न्‍्य की रचना 
हुई है। मतान्तरों का पूर्वपत्तरूप में समर्थन करके फिर उनका खण्डन किया गया है | खास करके 
आत्मा है या नहीं ऐसे प्रश्न उठाकर बौद्ध-मन्तव्य की स्थापना की गई है | 

यमक में प्रश्नों का उत्तर दो प्रकार से दिया गया है और कथादत्यु तक के ग्रन्थों से 
जिन शंकाओों का समाधान नहीं हुआ उनका विवरण इसमें किया गया है | 

पट्टान को महापकरण भी कहते हैं| इसमें नाम और रूप के २४ प्रकार के कार्यकारण- 
भाव संकन्ध की चर्चा है और बताया गया है कि केवल निर्वाण ही असंस्कृत है बाकी सब 
धर्म संस्कृत हैं | 

पिटकेतर पालि-प्रन्थ 
. पिट्कबाह्म पालिग्रन्थों के निर्माण का श्रेय सिलोन के बौद्ध मिह्ुओं को है किन्तु इसमें 
मिलिन्दप्रश्न अपवाद है। इतना ही नहीं किन्तु समस्त पालि-बादाय में शैली की दृष्टि से भी 
यह वेजोड़ है| इसके लेखक का पता नहीं किन्तु यह उत्तर-पश्चिम भारत में बना होगा ऐसा 
अनुमान किया जाता है | ग्रीक सम्राट मिनेणडर ( ई० पू० प्रथम श७ ) को ही मिलिन्द कहा 
गया है और आचार्य नागसेन के साथ उनके संवाद की योजना इस ग्रन्थ में होने से इसका 
सार्थक नाम मिलिन्द्प्रश्न है | इस ग्रन्थ की प्राचीनता और प्रामाशिकता इसी से सिद्ध होती 
दे कि आचार्य बुद्धघोष ने पिटक के इस ग्न्य को समान प्रामाणिकता दी है। मूल मिलिन्दप्श्न 
के कलेवर में बाद में आचायों ने समय-समय पर दृद्धि भी की है | 
भू 














३३७ बौद्ध -घ्स दु्शन 


इस ग्रन्थ में बौद्ध-द्शन के जटिल प्रश्नों को जैसे अनात्मबाद, क्षणभंगवाद के साथ साथ 
कर्म, पुनर्जन्म और निर्वाण आदि को सरल उपमायें देकर तार्किक दृष्टि से सुलझाने का प्रयंक् 
किया गया है। 

. पिलिन्दप्रश्न के समान ही नेत्तिपकरण भी प्राचीन ग्रन्थ-है जो कि मद्ाकच्ान की 
कृति मानी जाती है । बुद्ध के उपदेशों का व्यवस्थित सार इसमें दिया गया है | इसी कोटि का 
एक अन्य प्रकरण 'पिटक्ोपदेशः महाकब्चान ने बनाया, ऐसा माना जाता है। पिस्कों में प्रवेशक 
ग्रन्थ के रूप में यह एक अच्छा प्रकस्ण है । क्‍ 

प्राचीन सिलोनी अट्डकपाओं के आधार पर बुद्धघोष ने ( चौथी-पांचवीं शताब्दी ) 
विनयपिटक, दीघ, मण्मिम, अंगुत्तर, संयुत्त, निकायों की टीका की। इन्हों ने ही सम्पूर्ण 
अमिधघम्मपिस्क की भी व्याख्यायें लिखीं | ये व्याख्यायें अट्टकथा कद्दी जाती हैं | धम्मपद और 
जातक की अट्ूकथाएँ मी बुद्धघोष-कृत हैं, ऐसी परम्परागत मान्यता है । 

इन्होंने ही अनुराघपुर के मद्दाविहार के स्थविरों की आज्ञानुतार “विसुद्धिमणगो! नामक 
ग्रन्य की रचना की | यह अन्य एक तरह से समस्त पिटक-पन्‍्थों की कुछी के समान है अत एव 
उसे तिपिटक-अट्रक्था भी कहा जाता है। इसमें शील, समाधि और ग्रज्ञा का २३ अध्यायों 
में विस्तार से वर्णन हैं। इस ग्रन्थ की धम्मपाल-स्थविर ने पाँचवीं शती में परमत्वमंजूतरा! टीका 
की हैं | इसी धर्ममाल ने बेस्गाथा, येरीगाथा, विमानवत्थु आदि खुदकनिकाय के अन्थों की 
ठीका की है | धम्मपाल के अनन्तर दशावी झौर बारहवीं शती के बीच में अनिरूद्ध आचार्य 
ने अभिषम्मत्य-संगहो! नामक एक प्रन्य लिखा। अभिषम्म-पिटक में प्रवेशक अन्य के रूप 
में यह अन्य वेजोड़ हैं। इसकी अनेक टीकार्ये बनी हैं | 





निकायों का विकास 


बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ शासन निकायों ( सम्प्रदाय ) में विभक्त होने लगा। - 
चुल्लवगा के अनुसार निर्वाण के १०० वर्ष के पश्चात्‌ संघ में भेद हुआ | वैशाली के मिक्तु 
नियमों के पालन में शिथिल थे | कुछ वस्तुओं पर उनका मतभेद था। इन मतभेदों को लेकर 
पश्चिम और पूर्व के मिक्तुओं के दो पक्ष हो गये। भगड़े को शान्त करने के लिए ७ 
मिुओं की समा हुई और इन्होंने ८ स्थविरों की एक परिषद्‌ चुनी, जिसमें चार पूर्व के संघ के 
और चार पश्चिम के संघ के प्रतिनिधि रले गये | उस समय पूरव॑संघ का प्रधान स्थान वैशाली 
था। यहीं ७०० भि्ुओं की समा हुई थी। इस समा के पूर्व और पश्चिम के मिन्तुओं ने 
अपनी एक सभा मथुरा के पास अहोगंग में की थी। यश पहले कौशाम्बी गये और वहां ते 
उन्होंने मिछुओं को आमन्त्रित करने के लिए संदेश भेजे थे | के के लगभग पश्चिम के भिक्नु 
जो सब आरण्यक धुतंगवादी थे, यश के निमन्‍्त्रण पर आये और अबन्ती के द८ मिह्चु भी आये, 
जिनमें थोड़े ही घुतंगवादी थे | इस बृत्तान्त से मालूम होता है कि उस समय बुद्ध-शासन के 
तीन केन्र थे-वैशाली, जहां ७०० भिक्ुओं की एक समा हुई; कोशाम्बी, बहां से यश ने 
तंदेश भेजा था और मधुरा, जह्टां पश्चिम के मिन्ठुओं की अपनी सभा हुई थी। इस बृहत्‌ 
क्षेत्र में तीन प्रवृत्तियां मात्रूम होती हैं--वैशाली ( पूर्व ) में विनय के पालन में शियिलता 
थी,मथुरा के प्रदेश (पश्चिम) में विनय की कठोरता थी तथा अवन्ति और दक्तिणापथ में मध्यम- 
वृत्ति थी | अवन्ति और दक्षिणापथ का भौगोलिक संक्च कौशाम्बी से था| गंगा से भरुकच्छु 
जाने वाले राजपथ इनको जोड़ते थे | दक्षिणापथ के मिन्तुओं की सभा करने की आवश्यकता 
यश ने न समझती |. कौशाम्बी के प्रभु मिक्तुओं का मत ही जानना उन्होंने पर्यात समझा | 
ऐसा प्रतीत होता है. कि वैशाली, कौशाम्ब्री और मथुरा तीन निकायों के केंद्र बन गये । पूर्व- 
भारत बौद्ध-ध्म के प्राचीन रूप का प्रदेश था। मध्यदेश में ब्राह्मणों के प्रमाव से स्र्प में 
परिवर्तन होने लगा | यहां दो निकाय हो गये । एक कौशाम्बी का, जो दक्षिणापय की ओर 
भुकता था और जिससे स्थविर-निकाय निकला हुआ प्रतीत होता है, दूसरा मथुरा का निकाय, 
जो उत्तर-पश्चिम की ओर बड़ा और जिससे सर्वास्तिवादी निकायों की उत्पत्ति हुईं । अब हमको 
यह देखना है कि पूर्व में किन निकायों की उत्पत्ति हुई | 


" हद बौद्ध-घम -दुशन 














ग्राप्नाय के अनुसार अष्टादश निकाय ( सम्पदाय ) हो गये, जो दो प्रधान निकायों 
मं विभक्त होते हैँं--महासांघिक और स्थविर | महासांघिक निकाय के अन्तर्गत आठ और 
त्यविर ले संभूत सर्वास्तिवादादि दश निकाय ये | हम देख चुके हैं कि किस प्रकार भिक्षु-संघ 
महासंघ से प्रूथक होता गया | अतः स्थविरों का निकाय महासंघ के विरुद्ध था। प्रथम का 
संचालन स्थविरों की परिषद्‌ करती थी; दूसरे में पुरानी प्रवृत्ति अमी विद्यमान थी | यह सँमव 
व दूसरी संगीति के समय स्थविर्-सर्वोत्तिवादी पश्चिम के प्रतिनिधि थे और महासांधिक 

के। 

इस इष्टि से यदि हम आज्जाय का अध्ययन करें, तो उनपर काफी प्रकाश पड़ता है | 
बमुमित्र के अनुसार स्थविर और महासांधिक का भेद अशोक के राज्यकाल में पाटलिपुत्र में 
हुआ था। उनके अनुसार महादेव की पाँच वस्तुएँ विवाद की विषय थीं | संगीति के सदस्य चार 
समूह मे बंद थे । बसुमित्र के ग्रन्थ के चीनी और तिब्बती माषान्तरों में इन समूहों के नाम के 
बारे में ऐकमत्य नहीं हैं | भेद दो समूहों में हुआ था | इसलिए अनुमान किया जाता है कि 
इनमें से प्रत्येक समूह के दो नाम रहे होंगे। इन चार समूहों के ये नाम हँ--स्थविर या भदन्त, 
नाग या महाजनपद्‌, प्राच्य या प्रत्यन्तक और बहुश्ग॒त | टीकाकार कहते हैं कि नाग विनयघर 
उपालि के शिष्यों को कइते हैं | अतः नाग बहुश्रुत ( आनन्द ) के विपक्षी हैं | इसी प्रकार 
स्थविर प्राच्य के विपक्षी हो सकते हैं, यदि यह ठीक है कि स्थविर पश्चिम के प्रतिनिधि ये | 
परमार्थ के अनुसार महाजनपद और प्रत्यन्तक एक दूसरे के विपक्षी हैं | मच्यदेश के ब्राह्मण 
अपने राष्ट्र के प्रत्यन्त में रहनेवालों को अनार्य मानते थे। स्मृतियों में मगध में जाना 
मना किया है | मध्यदेश उनके लिए मद्दाजनपद्‌ होगा। मद्दासांघिक पूर्व के थे, इसकी पुष्टि 
फाहियान के विवरण से मी होती है। फाहियान ने पादलिपुत्र में महाजांधिकों के विनय की 
पोथी देखी थी | 


चीनी यात्री इत्सिंग (६६२ ई०) के विवस्ण' के अनुसार अठारद निकाय चार प्रधान 
निकायों में विमक्त हैं-आर्य-महासांघिक, आर्य-स्थविर, आय॑-मूलसर्वास्तिवादिव और आर्य 
स्मितीय | इत्सिंग के अनुसार महासांघिक के सात,स्यविर के तीन,मूल सर्वात्तिवाद के चार और 
सम्मितीय के चार विभाग हैं | मूल सर्बास्तिबाद के चार विभाग ये हँ-मूल-*;घर्मगुप्तमहीशासक 
और काश्यपीय | इत्सिंग ने अन्य निकायों के विभागों के नाम नहीं दिये हैं | यद्यपि इत्सिंग के 
अनुसार चारों निकाय मगध में पाये जाते थे; तथापि इर एक का एक नियत स्थान था | 
महासांघिक मगध में और अन्य पूर्व जनपदों में, स्थविर दक्षिणापथ में, सर्वाक्िवाद उत्तर 
भास्त में और संम्मितीय लञाट और सित्यु में प्रधानतः ये | मूज़-* के अन्य तीन विभाग मारत 
में नहीं थे | ये चीन, मध्य-एशिया और ओडियान में पाये जाते थे | 


हमको यह निश्चित रूप से मालूम है कि सर्वास्तिवाद का उत्तर में और श्यविर्वाद 
का दक्षिण मे प्राधान्य था। इंनत्सांग के संस्मस्णों से मालूम होता है कि संम्मितोंय बिखर 

















१, एू रिकाड लाफ दी बुद्धिस्ट रिछ्ीजन । 


चढ़े बष्याय ३ 


गये थे | इत्सिंग स्वयं मूलन्सर्वास्तिवादी थे | इससे संभव है कि उसने अपने निकाय के महत्त्व 
को अतिरंजित कर वर्णित किया दै। वह पर्मगुप्त, महीशासक और काश्यपीय को आयंमूल 
सर्वोत्तिवाद का विभाग बताता हैं, किन्तु दीपवंश और महावंश के अनुसार धम्मगुत्त, शब्बत्यिवाद 
और कल्सपिक मंहिंसासक-निकाय से अलग हुए थे और महिंसासक येर की शाखा ये | दोनों 
विवरणों में इन चारों को एक समूह में रखा है । अन्तर इतना ही है कि इत्सिंग इनकों मूल 
सर्वास्तिबाद के अन्तर्गत बताता है, जब कि दीपवंश और महाव॑श में इनकी उत्पत्ति स्थविरवाद 
से बताई गई हैं ! 

प्रथम महासंगीति के विवस्णों की तुलना करने से ज्ञात होता है कि स्थविर, मद्दीशासक, 
धर्मगुतक और द्ेमवत का एक समूह है। दूसरी ओर सिंइलद्वीप के ग्रन्थ और अंशतः इत्सिंग 
से स्थविर, मददीशासक, सर्वास्तिबादी धमंगुतक और काश्यपीय का एक समूह में होना मालूम 
होता है | दीपवंश (८,१० ) से मालूम होता हैं कि हिमवत्‌-प्रदेश के निवासियों को 
मौणालिपुत्त के भेजे हुए. कत्सपगोत्त, दुन्दुभि-खर आदि ने शासन में प्रवेश कराया | महावेश 
(१२,४१ ) के अनुसार मज्किम ने चार स्थविरों के साथ दिमवत्‌-प्रदेश में जाकर धर्मचकऋ 
का प्रवर्तन किया | 'समन्तपासादिका” के अनुसार यह काम मण्मिम ने किया। सोनरी और 
सांची के स्वूपों के लेखों में कस्तपगोत्त को हिमवत्‌-प्रदेश का आचार्य बताया है। अन्य 
लेखों में मज्किम और दुदुभिर के नाम हैं| इन सब प्रमाणों को मिलाकर हम इस परिणाम पर 
पहुँचते हैं कि कश्यपगोत्र स्थविर के नेतृत्व में द्विमवत्‌-प्रदेश को विनीत करने का काम हुआ 
था | इसीलिए लेखों में कश्यपगोत्र को सर्वत्र हेमवताचार्य कहा है | अतः यह ज्ञात होता हैं 
कि हमबत और काश्यपीय एक ही निकाय के विमाग हैं । वसुमित्र इन दोनों को प्रथक्‌-प्रथव 
गिनाते हैं | अतः यह एक नहीं हैं, किन्तु एक ही निकाय के विभाग हैं | 0 


स्थविर-निकाय दक्षिण की ओर बढ़ रहा था | पीछे वह सिंहलद्वीप गया | महीशासक 
भी सिंहल में थे और फाहियान ने वहाँ उनका विनय पाया था | सिंहल के आम्नाय के अनुसार 
सबसे पहले यद्दी स्यविस्वाद॒ से अलगं हुए। कुछ विद्वानों का विचार है कि मद्दीशासकों का 
पूर्व स्थान माहिष्तती था। इसका नाम महिष-मण्डल ( पालि-महिंसक-मण्डल ) है। द्वितीय 
संगीति के वर्णनों से मालूम होता हैं कि यहाँ एक प्रसिद्ध बौद्ध-संघ था | इन विद्वानों का 
कहना है कि इसी नाम पर निकाय का नाम 'महीशासक पड़ा | धर्मगुसतक नाम 
कृदाचित्‌ काश्यपीय की तरह निकाय के आचार्य के नाम पर पड़ा | दीपवंश झौर महावंश 
के अनुसार धम्मरक्लित अपरान्तक भेजे गये ये और मध्यन्दिन कश्मीर | सर्वोक्षिवाद के आगम 
में इन्हें मध्यन्तिक कहा हैं | कया धम्मरक्खित और घर्मग्रुस एक तो नहीं हैं | 

कश्मीर के निकाय को मृल सर्वाक्तिबादी-निकाय कहते थे | यह बहुत प्रसिद्ध निकाय 
था | इसमें कई प्रसिद्ध आचार्य हुए, किल्होंने अनेक ग्रन्थों की संस्कृत में रचना की । 

इस निकाय का ज्षेत्र अत्यन्त विस्तृत था| यह गंगा-यमुना को घाटी से पश्चिम की ओर 
फैलकर मध्यएशिया में भी गया | स्थविर निकाय का भी विस्तृत चेत्र था। यह कोशाम्बी, 












ही बोद्ध-घ्म-दशन 


विदिशा तथा उन्जयिनी के मार्ग से दक्षिंणापथ को गया | महीशासक महिष-मणंडल के ये | 
वत्सपुत्र या वात्सौपुत्रीय कौशाम्ब्री के ये । कौशाम्बी वत्सों की राजधानी थी। स्थविर आर 
महीशासक लंका में प्रतिष्ठित हुए और अन्त में घर्मगुतक चीन में फैल गये | 

विनय के नियमों को लेकर संघ-भेंद हुआ था। इससे ज्ञात होता है कि इसी तरह 
विवाद आरंभ हुआ और निकाय बने । अभिषर्म के प्रश्नों को लेकर विवाद पहले पहल 
तृतीय संगीति (अशोक के समय) में ही हुआं। अशोक के समय में, कहा जाता है, 'कयावत्युः 
की रचना हुई | इस ग्रन्थ में सब निकायों के भेद दिये हैं । 


पंचम अध्याय 
शग्रथन्यान 


विसुद्धिमस्गों? नामक अन्य में विद्ुद्धि के मार्ग का निरूपण किया गया है अर्थात्‌ 
निर्वाण की प्राप्ति का उपाय बतलाया ग्रया हैं। भावान्‌ बुद्ध ने अपने उपदेश में कही 
विपश्यना द्वारा, कहीं घ्यान और प्रज्ञा द्वारा, कहीं शुभ तकों द्वारा, कहीं कर्म, विद्या 
शील और उत्तम झाजीविका द्वारा और कहीं शील, प्रज्ञा और समाधि द्वारा निर्वाण की प्राप्ति 
बतलाई है, जैसा नीचे लिखे उद्धस्णों से स्पष्ट है-- 
सब्बे संखारा अनिश्चाति यदा पल्ञाय पत्सति | 
झथ निब्बिन्दति हुक्खे एस मण्णों विसुद्धिया ॥ 
[ धम्मपद, २॥४ ] 
अर्थात्‌ जब मनुष्य प्रज्ञा द्वारा देखता है तो सब संस्कार अनित्य प्रतीत होते हैं। तत्र 
वह फ़शों से विस्क होता है और संसार में उसकी आसक्ति नहीं रहती । यह बिश्ुद्धि का 
मार्ग है | 
यम्हि काने व पत्ञा च स वे निमल्वानसन्तिके | 
[ घम्मपद, ३७२ ] 
अर्थात्‌ जिसने ध्यानों का लाभ किया हे और जो प्रज्ञावान्‌ हे वह निर्वाण के 


समीप हैं | 

सब्वदा सीलसंपन्नों पतच्ञावा पसुसमाहितों । 

आरब्विरियों पहित्ततों ओषं तरति दुष्तरन्ति ॥ 

[ संयुत्त-निकाय, १/४३ ] 
अर्थात्‌ जो सदा शील-सम्पन्न है, जो प्रज्ञावान्‌ है, .जो सुष्दु प्रकार से समाहित अर्थात्‌ 

समाधिस्य है, चो अशुभ के नाश के लिए और शम की प्राप्ति के लिए उद्योग कर्ता है और 
जो हृद संकल्प वाला है, वह संसाररूपी दुल्तर झोघष को पार करता है | 
पे ऋलूक र्य बेकिर कुल और दरशंन को कहते हैं जिनके ड्वारा ज्मो' को आौनित्वता 
दुःखता और अनाव्मता अ्रगड होती है । “अनिचादिवसेन विविधाकारेन पस्खतीति 
विपस्सना'' [झभिश्रम्मत्यसंगद टीका] “विपत्सनाति सद्भारपरिग्गाहकजाणं | [धंग्रुत्तर 
निकायटुकुधा, बाहृबमा, सुत्त ३] “सद्छारे लनिच्चतो दुक्खतो अनत्ततो विपस्सति' 
(विस्ुद्धि-मग्गों पूंछ छक0+ ] | 


च्छ््फू बी 


० बोत्-घम-वृशन 


। कर्म विज्वा च धम्मो च सील॑ बीवितमुत्तम | 
एतेन मच्चा सुब्कन्ति न गोत्तेन घनेन वा ति ॥ 
[ मब्किमनिकाय, ३।२६२ ] 
अर्थात्‌ कर्म, सम्यग-दृष्टि, धर्म, शील और उत्तम आजीविका द्वारा, न कि गोत्र और 
धन द्वारा, जीवों की शुद्धि होती है । 
सीले पतिट्वाय नरों सपञ्ञों चित्त पञ्ञञ्ञ भावर्य | 
झातापी निपको मिक्खु सो इम॑ विजय्ये जर्ट || 
[ संयुत्तनिकाय, ११३ ] 
अर्थात्‌ जो मनुष्य शील में प्रतिष्ठित है और जो समाधि और बविपश्यना की भावना 
करता है वह दृष्णा रूपी जद्गसमूद का संछेद करता है | 
इस अन्तिम उपदेश के अनुसार आचाय बुद्धघोष ने विश्युद्धि के मार्ग का निरूपण 
किया है | शील, समाधि और प्रज्ञा द्वारा सर्व मल का निरसन तथा निर्वाण की प्राप्ति होती 
है। बुद्ध-शासन की यददी तीन शिक्षा हैं। शील से शासन की आदिकल्याणता प्रकाशित 
होती है, समाधि शासन के मध्य में हैं और प्रज्ञा पर्यवतान में | शील से अपाय" ( दुर्गति, 
विनिषात ) का अतिक्रमण, समाधि से कामधातु* का और प्रज्ञा से सर्वभव का अतिकमण 
होतां हैं| जो व्यक्ति निर्वाण के लिए, यतनशील होता है, उसे पहिले शील में प्रतिष्ठित होना 
चाहिए | जब्र शील अल्पेच्छुता, सन्तुष्टि, प्रविवेक ( एकान्त-सेवन ) आदि गुणों द्वारा चुविशुद्ध 


«/ हो जाता है, तब समाधि की मावना का आरम्म होता है। समाधि किसे कहते हैं, समाधि की 


भावना किस प्रकार होती है और समाधि-मावना का क्या फल हैं ! इन बातों पर यहां विस्तार से 
बिचार किया जायगा । समाधि शब्द का अर्थ है--समाघान; अर्थात्‌ एक आलम्बन में समान 
तथा सम्पग रूप से चिच्च और चैंतसिक धर्मों की प्रतिक्ष | इसलिए. “समाधि” उस धर्म को 
कहते है जिसके प्रभाव से चित्त तथा चेतसिक घ॒र्मो' की एक आलम्बन में बिना किसी विज्ञेप 
के सम्पक्‌ स्थिति हो । समाधि में विक्षेप का विध्यंस होता है और चित्त-चैतसिक विप्रकीर्ण न 





१. भपाय--दुर्गेति, विनिषात को कहते हब आ- डर; विखिकाल को कहते हैं। । झीक्षअंशा से पुदूगक दुगति को प्राप्त होता 


है । दुर्गत चार हैं->निरय ( नरक ), तिस्थ्वान-योनि ( तियंगू-योनि ), प्रेतविषय 
असुरानकाय | ध्ज् हे 
'भातयः षट्‌ | तद्यथा - नरकस्तियेक प्रेतों असुरो मनुष्यों देवश्चेति। (घमृसंग्रह--२७) 
पहले चार अपाय हैं | 
्‌ कामघातुं- कामप्रतिसंयुक्त मिध्या संकदप को कहते हैं । 
- झथधया अवीचि निरय से आरम्म कर परनिर्मित वश्ञवर्ती देवताओं तक जो अवचर 
हैं, उनमें संभिकछित रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार, विज्ञान को 'कामघातु' कद्ते हैं । 


पंचम अध्याय | 


होकर एक आलम्बन में पिण्ड-ूप से अवस्थित होते हैं। समाधि बहुविध है | पर यदि सब 
प्रकार की समाधियों का वर्णन किया जाय तो अभिप्रेत अर्थ की सिद्धि नहीं होती और यह मी 
सम्मव है कि इस प्रकार विज्ञेप उपस्थित हों। इसलिए यहाँ केवल अमिप्रेत अर्थ का हौ 
उल्लेल किया जायगा | हमको यहाँ लौकिक-समाधि ही अभिप्रेंत है। काम, रूप और झरूप 
भूमियों की कुशल-चित्तेकाग्रता को लौकिक-समाधि कहते हैं। जो एकाग्रता आर्यमार्ग से 
संप्रयुक्त होती है, उसे लोकेत्तर-समाधि कद्दते हैं; क्योंकि वह लोक को उत्तीर्ण कर स्थित है । 
लोकोत्तर-समाधि का भावना-प्रकार प्रज्ञा के भावना-प्रकार में संग्रहीत है। प्रज्ञा के 
सुभावित होने से लोकोत्तर समाधि की भावना होती है। इसलिए, लोकोत्तर समाधि की भावना 
के विषय में यहाँ कुछ नहीं कहा जायगा | यह प्रज्ञा-स्कख का विषय है। यहाँ हम केबल 
लौकिक समाधि का ही सविस्तर वर्णन करेंगे । हमारे अमिग्रेत अर्थ में 'समाधिः 'कुशलचित्त 
की एकाग्रता? को कहते हैं | अर्थात्‌ चित्त की वह एकाग्रता जो दोष-रहित है और जिसका 
विपाक सुखमय है | इस लौकिक समाधि के मार्ग को शमथ-यान कहते हैं | लोकोत्तर समाधि का 
मार्ग विपश्यना-यान कहलाता है | 

पूर्व इसके कि हम लौकिक समाधि के भावना-प्रकार का विस्तार से वर्णन करें, हम इस 
स्थान पर शमय-यान (- मार्ग ) का संक्षेप में निरूपण करना आवश्यक समभंते हैं। 


शमय का अर्थ है--पाँच नीवरणों (सं० निवासण ) अर्थात्‌ विज्नों का उपशम | 
'पश्च नींवरणान॑ समनट्रेन समर्थः विश्नों के शमन से चित्त की एकाग्रता होती है। इसलिए 
श्रमथ का अर्थ चित्त कौ एकाग्रता? भी है। ( समथो हि चित्तेकमाता--अंगुत्तर निकायटुकथा, 
बालवमा, सुत्त ३) शमथ का मार्ग लौकिक समाधि का मार्ग है। दूसरा मार्ग विपश्यना का 
मार्ग हैं। इसे लोकोत्तर-समाधि भी कहते हैं| विष्नों के अर्थात्‌ अन्तरायों के नाश से ही 
लोक़िक समाधि में प्रथम ध्यान का लाभ होता है। प्रथम बयान में पाँच अन्ञों का प्रादुभीष 
होता दै । दूसरे तीसरे ध्यान में पाँच अज्ञों का अतिकमण होता है | नीवरण" इस प्रकार हैं-- 
कामछुन्द, व्यापाद, ख्यान-मिद्ध, औदडत्य-कौकृत्य, विचिकित्सा | कामछुन्द “विषयों में अनुराग? को 
कहते हैं । जब्र चित्त नाना विषयों से प्रलोभित होता है तो एक आलम्बन में समाह्वित नहीं होता | 

व्यापाद? हिंसा को कहते हैं | यह प्रीति का प्रतिपक्ष है । 'र्यानः चित्त की अकर्मण्यता 
और “मिद्धर आलस्य को कदते हैं। वितक स्त्थान-मिद्ध का प्रतिपक्ष है। औद्धत्य का अर्थ है 


१--परातस्जक् कस भाातका मे कंग के "कंषओ में योग के झन्तरायों का वशान निम्नछिखित सूत्र में पाया 
जाता हैं ;-- 





विक्षेपास्तेइम्तराया: [ छम्राधिपाद सूच्र ३० ] 

इनमें से अविरति ( 5 कामबुन्द ), आरूस्य ( > मिद्ध )) भ्रनवस्थितत्त्व (औद्धत्य) 
संशय (» विचिकित्सा ) और स्त्थान पाँच नीवाणों में मी पाये जाते हैं । 

हि 





घर बौद्ध-घम-दरान 


पवस्थित-चित्तता और कौकृत्य 'खेद पश्चात्ताप' को कहते हैं | सुख औद्धत्य-कौकृत्य का प्रति- 
पत्त है। विचिकित्स। संशय को कहते हैं | विचार विचिकित्सा का प्रतिपक्ष है | विषयों में लौन 
होने के कारण समाधि में चित्त की प्रतिष्ठा नहीं होती | दिंसामाव से अभिमृत चित्त की निस्तर 
प्रवृत्ति नहीं होती | स्थान-मिद्ध से अभिमृत चित्त अकर्मण्य होता है। छित्त के अनवस्थित 
होने से और खेद से शान्ति नहीं मिलती और चित्त श्रान्त रहता है | विचिकित्सा से उपहत 
चित्त ध्यान का लाम करानेवाले मार्ग में श्रारोहण नहीं कर्ता | इसलिए इन विष्नों का नाश 
करना चाहिये | नीवस्णों के नाश से ध्यान का लाम और ध्यान के पाँच अज्ज" वितर्क, विचार, 
प्रीति, सुख और एकाग्रता का प्रादुर्भाव होता है | 
क्तिक आलम्बन में चित्त का आरोप करता है| आलम्बन के पास चित्त का झानयन 
“वितर्क! कहलाता है। आलम्बन का यह स्थल आमभोग है | वितक की प्रथमोत्यत्ति के समय 
चित्त का परित्यन्दन द्वोता है । वितक विचार का पूर्वगामी है | विचार यक्तम है* | विचार की 
बत्ति शान्त होती है ओर इसमें चित्त का अधिक परिस्पन्दन नहीं होता | जज प्रीति उत्पन्न 
होती है तब सबसे पहिले शरीर में रोमाञ्न होता है। घोरें-धीरे यह प्रीति बारंबार शरीर को 
खझवक़ान्त करती है | जब प्रीति का बलवान उद्देंग होता है तो प्रीति शरीर को -ऊंष्व॑ उत्क्िस 
कर गाकाश-जड्न के लिए, समर्थ करती है, धीरे-धीरे सकल शरीर प्रीति से सर्वरूपेण व्यात 
हो जाता है, मानों पवत गुदा से एक महाने जज्नप्रपात परित्फुट हो तीज के से प्रवाहित हो 
रहा है। प्रीति के परिषाक से काय-प्रश्रव्धि और चित्त-प्रभ्रव्धि* होती है। प्रश्नव्चि के परिपाक 
से काय और चित्त-सुख होता है। सुख के परिपाक से क्षुणिक, उपचार और अपंणा* इस 





३---औओग दुशन के निम्नछिख्लित सूत्र से तुकता कीजिये :--- 





चार तारूपाचुगमात्संग्रज्ञात। । [ समाधिपाद | १७ ] धानन्द 

ड्ाव्‌ है | यही प्रीति है | अस्मिता सुख के स्पान में है । 

२--वितकशिचत्तस्पालम्बने स्थूछ आभोग:ः | सूद्ष्मों बिचारः । [ योगदर्शन, समाधिषाद | 
१७ पर ब्यास भाष्य ] | वितर्कबिचाराबौदायसूक्ष्मते [ अमिघर्मकोश, २३३ ]। 

ओछारिक्ट्रेन | सुखुमद्वेन | [ विसुद्धिमगो, प्रू० १४२ ] 

३--प्रश्रव्धि स्म्बोधि के सात झज्डों में से एक हैं। प्रामोद्य ओर प्रीति के स्लाथ इसका 
प्रयोग प्राय: देखा जाता है | प्रश्नन्चि झान्ति को कहते हैं । 

9--5पचार अ्पंणासमाधि के प्रकार हैं | जिस प्रकार ग्राम झादि का समीपवर्ती प्रदेश 
ग्रामोपचार कट्काता हैं उसी प्रकार अपंणा के समीप का स्थान उपचार-समाधि 
कहकछाता है| उपचार-समाधि में ध्यान अरप प्रमाण का होता है झ्ौर चित्त आरूम्बन 
में घोढ़े काछ तक आबद्ध रहता हैं | फिर मवाक्ष में ब्वतरण करता है । उपचार-भूमि 
में नीवरणों का नाइ होता है पर अक्लों का प्रादुर्भाव नहीं होता | जब अर्पणा-( पुकाप्र- 
चित्त आढूम्बनं अरपंयति ) समाधि का उत्पाद होता है तब ध्यान के पाँच अंग सुदृढ़ 
हो जाते हैं | अपंणा ध्यान की प्रतिक्ाभ-सूमि है । 








पंचम अध्याय ३ 


त्रिविध समाधि का परिपूरण होता है | इष्ट आज़म्बन के प्रति लाभ से जो तुष्टि होती है उसे 
प्रीति कहते हैं | प्रतिलब्ध रस के अनुभव को मुख कहते हैं जहाँ प्रीति है वहाँ सुख है पर 
जहाँ सुख है वहाँ नियम से प्रीति नहीं है | प्रथम ध्यान में उक्त पाँच अज्ञों का प्राहुर्भाव होता 
है । धीरे-धीरे अज्ञों का अतिक्रमण होता है और अन्तिम ध्यान में समाधि उपेक्षा सहित होती 
दे | लौकिक समाधि के द्वारा ऋद्धि-बल की प्राप्ति होती है पर निर्वाण की प्राप्ति के लिए 
विपश्यना के मार्ग का अनुसरण करना आवश्यक है| निर्वाण के प्रार्यी को शमथ की भावना 
के उपरान्त विपश्यना की बृद्धि करनी पड़ती है और तमी अहंलद में प्रतिष्ठा होती है 
ग्रन्यथा नहीं | 

जिसको लौकिक समाधि अमीए्ट हो उसको सुपरिशुद्ध शील में प्रतिष्ठित हो सबसे पहिले 
विध्नों का (-नपालि, 'पलिबोध' ) नाश करना चाहिये । 

आवास, कुल, लाभ, गण, कर्म, मार्ग, ज्ञाति, आबाध, ग्रन्थ और ऋद्धि--पह दश 
'पलिबोधः कहलाते हैं | जो भिक्तु अमी नया नया किसी काम में उत्सुकता रखता है या बहुविघ 
सामग्री का संग्रह करता है या लिसका चित्त किसी दूसरे कारणवश अपने आवास में प्रतिबरद् 
है आवास उसके लिए अन्तराय ( >विन्न ) है। कुल से तात्पर्य ज्ञाति-कुल्ल या सेबक के 
कुल से है | साधारणुयता दोनों विन्नकारी हैं। अपने तथा डक के कुल से विशेष संस्गं 
होने से भावना में विन्न उपत्यित होता है। कुछ ऐसे मिक्ु होते हैं जो कुल के मनुष्यों के 
बिना घर्म-अवण के लिए भी पास के विहार में नहीं बाते । वह उन श्रद्धान्नु उपासकों के सुख 
में सुखी और दुःख में दुखी होते हैं चिनसे उनके लाम-सत्कार मिज्ञता है। ऐसे भिन्लुओ्रों के 
लिए कुल अन्तराय है; दूसरों के लिए नहीं । 

जाम? चार प्रत्ययों को कहते हेँं। प्रत्यय ( पालिरूप-सत्यय ) यह हैं--चीवर, 
पिश्डपात, शयनासन और ग्लानप्रत्ययभेषत्र | भिन्नु को इन चार वस्तुओं की आवश्यकता 
रखती है | कभी कमी यह भी अन्तराय हो जाते हैं। पुण्यत्रान्‌ भिक्तु का लाम-सत्कार प्रजुर 
परिमाण में दोता है | उसको सदा लोग बेरे रहते हैं। जगह जगह से उसको निमन्त्रण आता 
है | उसको निरन्‍तर दान का अनुमोदन करना पड़ता है और दाताओं को धर्म का उपदेश देना 
पड़ता है| अमण-प्रम॑ के लिए उसको अवकाश नहीं मिलता | ऐसे मभिक्तु को रे स्थान में 
जाकर रहना चाहिये जहाँ उसे कोई नहीं जानता हो और जहाँ वह एकान्तलेवी हो सके 

धाणः में रहने से लोग उससे अनेक प्रकार के प्रश्न पूछते हैं या उसके पास पाठ के 
लिए श्राते हैं। इस प्रकार श्रमण-धर्म के लिए. अवकाश नहीं मिलता। इस अन्तराय का 
उपच्छेद्‌ इस प्रकार होना चाहिये। यदि थोड़ा ही पाठ ६७-३४ गया हो तो उसे समात्त “3४ अरणएय 
में प्रवेश करना चाहिये यदि पाठ बहुत बाकी हो तो अपने को समीपवरत्ती किसी दूसरे 
गणवाचक के सपुर्द करना चाहिये। यदि दूसरा गणवाचक पास में न मिले तो शिष्यों से 

ज़ुट्टी ले भअमण-धर्म में प्रवृत्त हो जाना चाहिये | ला 

हट 'कर्म! का अर्थ है 'नवकर्म! अर्थात्‌ विहार का अभिसंस्कार | जो नवकर् कराता है 
उसे मक्छूरों के कार्य का निरीक्षण कंरना पढ़ता है। उसके लिए. सर्वदा अन्तराय है। इंश 
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खन्तराय का नाश करना चाहिये । यदि थोड़ा ही काम अवशिष्ट रह गया हो तो काम को 
समाप्त कर अ्रमणु-धर्म में प्रवृत हो जाना चाहिये। यदि अधिक काम बाकी हो तो संघमार 
हारक भिन्लुओं के सपुद करना चाहिये | यदि ऐसा कोई प्रबन्ध न हो सके तो संघ का परित्याग 
कर अन्यत्र चला जाना चाहिये। 

प्रार्गजामन भी कभी कभी अन्तराय होता है। जिसे कहीं किसी की प्रन्नज्या के लिए 
जाना है या जिसे कहीं से लाम-सत्कार मिलना है | यदि वह अपनी इच्छा को पूरा किये बिना 
अपने चित्त को स्थिर नहीं रख सकता तो उससे भ्रमण-घ॒र्म सम्बक॒ रीति से सम्पादित नहीं हो 
सकता | इसलिए, उसे गन्तव्य स्थान पर जाकर अपना मनोरथ पूर्ण करना चाहिये। तदनन्तर 
श्रमण-धर्म में उत्साह के साथ प्रबृत्त होना चाहिये | 

ज्ञाति भी कभी कभी अन्तराय हो जाते हैं । विहार में आचार्य, उपाध्याय, अन्तेवासिक, 
समानोपाध्यायक और समानाचार्यक तथा एद् में माता, पिता, श्राता आदि ज्ञाति होते हैं। 
जब यह बीमार पड़ते हैं तब यह अन्तराय होते हैं क्‍योंकि मिनक्कु को इनकी सेवा झुभुषा करनी 
पड़ती है| उपाध्याय, प्रबन्याचार्य, उपसम्पदाचा्य, ऐसे अन्तेवासिक बिनकी उसने प्रब्रज्या या 
उपसम्पदा की है, तथा एक ही उपाध्याय के अन्‍्तेवासी के बीमार पड़ने पर उनकी सेवा उस 
समय तक करना उसका कत॑व्य है जब तक वह निरोग न हो । निश्चयाचार्य, उदंशाचार्य आदि 
की सेवा अध्ययन काल में ही कर्तव्य है। माता-पिता उपाध्याय के समान हैं। यदि उनके 
पास औषध न हो तो अपने पास से देना चाहिये; यदि अपने पास भी न हो तो भिक्षा माँगकर 
देना चाहिये । है 

आव्राघ भी अन्तराय है | यदि भिकछु को कोई रोग हुआ तो भ्रमणधर्म के पालन में 
खब्तराय होता है| चिकित्सा द्वारा रोग का उपशम करने से यह अन्‍न्तराय नष्ट होता है। यदि 
कुछ दिनों तक चिकित्सा करने से भी रोग शान्त न हो तो उसे यह कहकर आत्मगर्हा करनी 

चाहिये कि मैं तेरा न दास हैं, न भृत्य, तेरा पोषण कर मैंने इस अनादि अनन्त संसार-मार्ग 

में दुःख ही प्राप्त किया है और अ्रमणषर्म में प्रदृत हो जाना चाहिये। 

प्रग्थ मी अन्तरीय होता है। जो सदा स्वाघ्याय में व्याप्त रहता हैं उसी के लिए 
ग्रन्थ अन्तराय है; दूसरों के लिए नहीं | 

ऋद्धि से प्रथमजन की ऋद्धि से अमिप्राय है। यह ऋद्धि विपश्यना ( प्रज्ञा ) में 
अन्तराय है, समाधि में नहीं; क्‍योंकि जब्र समाधि की प्राप्ति होती है तब आद्धि-बल की प्राप्ति 
होती है | इसलिए जो विपश्यना का ञअर्थी है उसे ऋद्धि अन्तराय का उपच्छेद करना चाहिये 
किन्तु जो समाधि का लाभी होना चाहता है उसे नौ अन्तरायों का नाश करना चाहिये । 

इन विघ्नों का उपच्छेद कर मिक्षु को 'कर्मत्यानः ग्रहण के लिए कल्याण-मित्र के पास 
जाना चाहिये | कर्मस्थानों योग के ख्वाधन को कहते हैं। बोगानुगोग ही कर्म है। इसका 
स्थान अर्थात्‌ धनिष्पत्ति हेतुः कर्मस्थान है। इसी लिए, कर्मस्थान उसे कहते हैं जिसके द्वारा 
योग भावना की मिष्पत्ति होती है। कर्मस्थान अर्थात्‌ समाधि के साधन चालीस हैं। इन 


पंचम भअ्रेध्याय॑ च््डे 


चालीस साधनों में से किसी एक का, जो अपनी चर्या के अनुकूल हो, ग्रहण करना पड़ता है | 
त्यान का दायक कल्याणमित्र कहलाता है | क्योंकि वह उसका एकान्त हितैती है| कल्याण- 
मित्र गम्भीर कथा का कहने वाला होता है तथा अनेक गुणों से समन्‍्वागत होता है| बुद्ध से 
बढ़कर कोई दूसरा कल्याण-मित्र नहीं है| बुद्ध ने स्वयं कहा दे कि जीव मुक्त कल्याण-मित्र की 
शरण में आकर बन्म के बन्धन से मुक्त होते हैं | 
मम हि आनन्द कल्याणमित्तमागम्म जातिधम्मा सत्ता जातिया परिमुचनन्ति | [ संयुत्त० 
शंप्प्८ | 
इसलिए बुद्ध के रहते उनके समीप अहण करने से कमस्थान सुण्हीत होता है | 
महापरिनिर्वाण के अनन्तर ८० मद्दाभ्नावक़ों में से जो वर्तमान हो उससे कर्मस्थान का अहण 
उचित हैं | यदि महाश्रावक न द्वों तो ऐसे पुरुष के समीप कर्मस्थान का ग्रहण करना चाहिए. 
क्सिने ८ उस विशेष कर्मस्थान द्वारा ध्यानोंका उत्ताद कर विपश्यना की वृद्धि की हो और 
श्रवों * ( पालि 'आसव! ) का क्षय किया हो; निस कर्मस्थान के ग्रहण की वह इच्छा रखता 
है। यदि कोई ऐसा व्यक्ति न मिले तो क्रम से अनागामी, सकृदागामी, ल्लोतापन्न,* ध्यानलामी, 
धयग्जन जिपिटकघर, द्विपिट्कधर, एक पिटकघर से कमेस्थान ग्रहण करना चाहिये। यदि 
) आखव ( -पंस्कृत 'झाश्नव” ) 
छोक में बहुत काछ की रखी हुई मदिरा को 'आसव” कहते हैं| इस अ्ध्॑ में 
जो ज्ञान का विपयंब करे वह आस है | दूसरे अर्थ में जो संखार-दुःख का प्रसव करते हैं 
उन्हें आसव कइते हैं| 'झासव' क्क्ेद्ा हैं | कर्म कलेश तथा नाना प्रकार के उपद्रव भी 
आसव कहकाते हैं । पडायतन में आसव तीन बताये गये हैं--काम, भव, और अविद्या । 
पर अन्य सूत्रों में तथा जभिध्र्म में जासव चार बताये गये हँ--काम, भव, श्विद्या और 
दृष्टि | जो आश्चयों का क्षय करता हैं वह जहत्पद को पाता हैं | 
'चिरपरिवासियट्रेन” मद्विद्यों आसवा वियातिपि आसखवा '“** 'बुत्त हेतं| “पुरिसा 
भिक्‍खवे कोटि न पन्‍्जायति अविज्जाय इतों पुब्बे अविज्जा नाभोसीति । आदि आयत्त वा 
संसारदुक्ड़ सवन्ति पसवन्तीति पि आश्चा | ' 'सछायतने “'तयों ये आवुसो आसवा 
कामासवों भवासवों अविज्जासबवो'” ति तिथा जागता ।- जज्जेसु च॒ सुत्तन्तेसु अभिधम्मे च॑ 
ते एवं दिटुसवेन सह चतुधा आगता? | [ मश्किमनिकायटू कधा-सब्बासव सुत्त ] 
२- खोतापन्न, सकूदागामी, अनागामी,--- 
ख्रोतापन्न---'स्त्रोत! आय अष्टाक्लिक मार्ग को कहते हैं । जो इस मार्ग में प्रवेश करे वह 
खोतापन्न हैं | ज्ोतापन्न का विनिपात नहीं होता | बह नियत रूप से संबोधि की प्राप्ति 
करता हैं| ( नियतो संबोधिपारायनों ) 
सक्दागासी--जों एक बार से अधिक प्रृथ्वी पर जन्म नहीं क्लेता। यह दूसरी 
अवस्था है | 
अनागामी--जो दोबाता पृथ्वी पर नहीं थाता, जिसका यह अन्तिम मानव जन्म 
हैं। यह तीसरी अवस्था हैं| कैथों अवस्था अहंत्‌ की है । 
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इनमें से भी कोई उपलब्ध न हो तो ऐसे व्यक्ति के समीप. अहण करना चाहिये जिसने पुक 
निकाय का अर्थकथा ( टीका ) सहित अध्ययन किया हो और जो आचार्य-्मत का वक्ता कस | 
क्षीणाभ्रव, अनागामी आदि अपने अधिगत मार्ग का आ्रख्यान करते हैं। पर जो बहुश्॒त हैं वह 
विविध आाचायों से पाठ तथा परिप्रश्न द्वारा अपने ज्ञान का परिष्कार कर पाँच निकायों से अम॒क 
अ्मुक कर्मस्थान के अनुरूप सूतपद और सूत्ान॒ुगत युक्ति द्ँढ़ निकालते हैं और अमण-घर्म के 
करने वाले को उससे उपयुक्त कर्मस्थान का ग्रहण कराते हैं | 

इन चालीस कर्मश्यानों को पालि में--परिहारिय-कम्मद्रान कहते हैं | क्योंकि इनमें 
से जो चयी के अनुकूल होता है उसका नित्य परिहरण अर्थात्‌ अनुयोग करना पड़ता है । 
पारिदारिक कर्मश््यान के अतिरिक्त सब्करथक-कम्मद्रानः ( अय्थीत्‌ सर्वार्थक कर्मस्थान ) भी है। 
इसे सर्वार्थक इसलिए कहते हैं क्योंकि यह सबको लाम पहुँचाता है । मिछुसच्न आदि के प्रति 
मैत्नीमावना, मरण-प्मृति और कुछ आचार्यों' के मतानुसार अश्ुभ-संज्ञा भी सर्वार्थक कर्मस्पान 
कहलाते हैं । जो भिक्नु कर्मस्थान में नियुक्त होते हैं उसे पहिले सीमा में रहनेवाले मिक्ुलल्च 
के प्रति मैत्री प्रदर्शित करनी चाहिये | उसे मैत्री-मावना इस प्रकार करनी चाहिये--सीमा में 
रानेवाले भिक्तु सुखी हों, उनका कोई व्यापाद न करे। धीरे-धीरे उसे इस भावना का इस प्रकार 
विस्तार करना चाहिये। सीमा के भीतर वतंमान देवताओं के प्रति, तदनन्तर उस आम के 
निवासियों के प्रति जहाँ वह मिन्ञाचर्या करता है, तदनन्तर राजा तथा अधिकारी वर्ग के प्रति, 
तदनन्तर सब्र सच्चों के प्रति मैत्री-मावना का अनुयोग करना चाहिये। ऐसा करने से उत्तके 
सहवासी उसके साथ सुखपूर्वक निवास करते हैं| देवता तथा अधिकारी उसकी रक्या करते हैं 
तथा उनकी आवश्यकताओं को पूरा करते हैं, लोगों का बह प्रियपात्र होता है और सर्वत्र निर्मेय 
होकर विचरता है. मरण-स्मृति द्वारा वह निरन्तर इस बात की चिन्तना करता रहता है कि मुमे 
मरना अवश्यमेव है | इसलिए वह कुपथ का गामी नहीं होता तथा वह संसार में लीन और 
आसक्त नहीं होता | जव चित्त अश्ुभ-संज्ञा से परिचित होता है अर्थात्‌ जब चित्त यह देखता 
है कि चाहे मृत हो या जीवमान, शरीर छुम भाव से वर्जित है और इसका स््॒भाव अश्युत्ि है | 
तब दिव्य आलम्बन का लोम भी चित्त को ग्रस्त नहीं करता । बहु उपकार करने से सब्को-यह 
अमिप्रेत है | इसलिए, इन्हें सर्वार्थक कुमेस्थान कहते हैं । 

इन दो प्रकार के कर्मस्थानों के अहण के लिए कल्याणु-मित्र के समीप जाना चाहिये-| 
यदि एक ही विहार में कल्याणमित्र का वास हो तो अति उत्तम है । नहीं तो जहाँ कल्याण 
मित्र का आवास हो वहाँ जाना चाहिये। अपना पात्र ओर चीवर स्वयं लेकर प्रस्यान करना 
चाहिये | मार्म में जो विहार पड़े वहाँ वर्च-प्तिवर्त ( कतेब्य-सेबा-आचार ) सम्पादित करना 
चाहिये | आचार का वासत्यान पूछुकर सीधे आचार्य के पास जाना चाहिये | यदि आचार्य 
झवस्या में छोदा हो तो उसे अपना पात्र चीवर अहण न करने देना चाहिये | यदि अबवस्पा में 
अधिक हो तो आचार्य को वनन्‍्दना कर खड़े रहना चाहिये। जब्र आचार्य कद्दे कि पात्र चौवर 
भूमि पर रख दो तब उन्हें भूमि पर रख देना चाहिये और यदि बह पानी पीने के लिए पूछे 
तो इच्छा रहते जल पीना चाहिये | यदि पैर धोने को कहें तो पैर न धोना चाहिये। क्योंकि 


यदि चल आचाय॑ द्वारा आहत हो तो वह पादक्षालन के लिए अनुपंयुक्त होगा | यदि झाचारय॑ 
कहें कि जल दूसरे द्वारा लाया गया है तो उसको ऐसे स्थान में बेठकर पैर घोना चाहिये जहाँ 
आचार्य उसे न देख सकें। यदि आचार्य॑ तेल दें तो उठकर दोनों हाथों से -आदरपूर्वक उसे 
ग्रहण करना चाहिये। पर पहिले पैरों में न मलना चाहिये, क्योंकि यदि आचार्य के गात्रा 
भ्यज्ञन के लिए, वह तेल हो तो वैर में मलने के लिए अनुपयुक्त होगा। इसलिए पहिले सिर 
झौर कन्धों में तेल लगाना चाहिये | जब्र आचाय॑ कहें कि सत्र अन्ञों में लगाने का यह तेल दै 
तो थोड़ा लिर में लगाकर पैर में लगाना चाहिये। पहिले ही दिन कर्मत्यान की याचना न 
करनी चाहिये | दूसरे दिन से आचार्य की सेवा करनी चाहिये | जिस प्रकार अन्तेवासी आचार्य 
की सेवा करता है उसी प्रकार मिक्तु को कर्मत्थानदायक की सेवा करनी चाहिये । समय से उठकर 
आाचाय॑ को दन्तकाष्ठ देना चाहिये, मुँह धोने के लिए. तथा स्नान के लिए जज देना चादिये | 
और बर्तन साफ करके प्रातराश के लिए यवागू देना चाहिये। इसी प्रकार अन्य जो कततव्य 
निर्दिष्ट हैं उनकों पूरा करना चाहिये | इस प्रकार अपनी सेवा से आचार्य को प्रसन्न कर जब 
वह आने का कारण पूछे तत्र बताना चाहिये; यदि आचार्य आने का कारण न पूछे और 
सेवा लें तो एक दिन अवसर पाकर झाने का कारण खय्यं क्ताना चाहिये। यदि वह प्रातःकात 
बुलाव तो प्रातकाल जाना चाहिये | यद्वि उस समय किसी रोंग की बाघा हो तो निवेदन कर 
वुसरा उपयुक्त समय नियत कराना चाहिये | याचना के पूर्व आचार्य के समीप आत्ममाव का 
विसजन करना चाहिये | झाचाय की झाज्ञा में सदा रहना चादिये: स्वेच्छाचारी न होना 
चाहिये: यदि आचाय बुरा-मला कहें तो कोप नहीं करना चाहिये | यदि मभिन्नु आचार्य के 
समीप आात्ममाव का परित्याग नहीं करता और बिना पूछे जहाँ कहीं इच्छा होती है चला जाता 
है तो आचार्य रुष्ट होकर घ॒र्म का उपदेश नहीं करता और गम्भीर कर्मस्थान-ग्रन्थ की शिक्षा 
नहीं देता | इस प्रकार मिन्तु शासन में प्रतिष्ठा नहीं पाता । इसके विपरीत यदि वह आचार्य 
के वशवरत्ती और अधीन रहता है ती शासन में उसकी वृद्धि होती है । भिन्नु को अलोमादि 
छुड सम्पन्न अच्याशयों से भी संयुक्त होना चाहिये। सम्यक सम्बुद्ध, प्रत्येक बुद्ध आंदि जिस 
किसी ने विशेषता प्राप्त की है उसने इन्हीं छुः सम्पन्न अध्याशयों द्वारा प्राप्त की है । 'अध्याशय' 
अभिनिवेश को कद्दते हैं। अध्याशयः दो प्रकार के हैं--विपन्न, सम्पन्न | रुष्यता आदि जो 
मिख्यामिनिवेश-निश्चित हैं विपन्न अध्याशव कहलाते हैं | सम्पन्न अध्याशय दो प्रकार के हैं-- 
क्त अर्थात्‌ संसारनिभित और विवत्तनिश्चित | यहाँ विवत्तनिश्चित ग्ध्याशय से अभिप्राय है । 
सम्पन्न अध्याशय छः झाकार के हैं-“-अलोम, अद्वेष, अमोद, नैप्कम्य, प्रविवेक और ..” 

निस्सरण | इन छु; अध्याशयों से बोधि का परिपाक होता हैं| इसलिए इनका आसेवन 
आवश्यकीय है | इसके ग्रतिरिक्त योगी का संकल्प समाधि तथा निर्वाण के लाम के लिए हृढ 
होना चाहिये | जन्र विशेष गुणों से सम्पन्न योगी कर्मस्थान की यांचना करता है तो आचार्य 
चर्या की परीक्षा करता है। जो आचार्य परचित्त-ज्ञानलामी हैं वह चित्ताचार का बछुम 
निरीक्षण कर आप ही आप योगी के चरित का परिचय प्राप्त कर लेता है पर जो इस ऋद्धि-बल 
से समस्वागत नहीं है. वह विविध प्रश्नों द्वारा योगी की चर्या ज्ञाननें की चेष्टा करता है। 











८ बौद्ध-धम-दुशन 


आचार्य योगी से पूछता है कि वह कौन से धर्म हैं जिनका तुम प्रायः आचरण करते हो | 
क्‍या करने से ठम सुखी होते हो ? किस कर्मस्यान में तुम्हारा चित्त लगता है ! इस प्रकार 
जयी का विनिश्रय कर आचार्य चर्यो के अनुकूल कर्मस्थान का वर्णन करता है। योगी कर्म- 
स्थान का अर्थ और अमिप्रायं मली प्रकार जानने की चेष्टा करता है। वह आचार के व्याख्यान 
को मनोयोग देकर आदरपूर्वक सुनता दे ऐसे ही योगी का कर्मस्थान सुणद्दीत ढोता है । 
चर्यों के कितने प्रमेद हैं, किस चर्यो का क्या निदान है, कैसे जाना जाय कि अमुक 
मनुष्य अमुक चरितवाला है और किस चरित के लिए. कौन से शयनासन आदि उपडुक्त हैं, 
इन विफ्यों पर यद्वां विस्तार से विचार किया जायगा। चर्यो का अथ है प्रकृति, अन्य धर्मों 
की अपे्ा किसी विशेष धर्म की उत्सन्नता अर्थात्‌ अधिकता | चर्या छः हैं--रागचर्या, द्वेषचरयों, 
मोइचर्यों, भद्धाचर्यी, बुद्धिचया और वितर्कंचर्या | सन्‍्तान में जब अधिक भाव से राग की प्रद्ृत्ति 
होती है तब रागचर्या कद्दी जाती है । कुछ लोग सम्प्रयोग और सन्निपात वश रागादि की चार 
और चर्मायें मानते हैं जैसे राग-मोहचर्या, राग-द्ेषचर्यों, द्ेष-मोहचर्या और राग-द्वेष-मोहचर्या । 
इसी प्रकार भ्रद्धांदि चर्याओं के परत्यर सम्पयोग और सन्निपातवश श्रद्धाजुद्धिचर्यो, श्रद्धा-वितर्क- 
चर्या, बुढ्धि-वितकंचर्या, श्रद्धा-बुद्धि-वितकचरयों इन चार अपर चर्याओं को भी मानते हैं। 
इस प्रकार इनके मत में कुल चौदद चर्यायें हैं। यदि हम रागादि का शभ्रद्धादि चर्बओं से 
सम्पयोग कर तो अनेक चर्यायें होती हैं । इस प्रकार चर्याओं की तिस्सत और इससे भी अधिक 
संख्या हो सकती है | इसलिए, संक्षेप से छः द्वी मूलचर्या जानना चहिये। मूलचर्याओं के 
प्रभेद से छः प्रकार के पुदूगल होते हैं--रागचरित, देफ्वरित, मोदचरित, श्रद्धाचरित, 
बुड्धिनरित, वितर्कचरित | जिस समग्र रागचरित पुरुष की कुशल में अर्थात शुभकर्मों में प्रवृत्ति 
होती है उस समय भ्रद्धा च्लवती होती है । क्योंकि अद्धा-गुण राग-गुण का समीपवरत्तों है | जिस 
प्रकार अकुशल पक्ष में राग की स्निग्वता और अछचछता पायी जाती है उसी प्रकार कुशलपज्ष में 
श्रद्धा की स्निख्खता और अरुक्षता पायी जाती है | भ्रद्धा। प्रसाद गुणवश स्निग्व है और राग 
रक्षन गुणवश स्निग्ध है। वया राग काम्य वस्तुओं का पर्येषण करता है उसी प्रकार श्रद्धा शीलादि 
गुणों का पर्येक्ण करती है | यंथा राग अहित का परित्याग नहीं करता उसी भ्रकार श्रद्धा हित 
का परित्याग नहीं करती। इस प्रकार हम देखते हैं कि भिन्न-भिन्न स्वभाव के होते हुए भी 
रागचरित और श्रद्धा चरित की सभागता है | 
इसी तरह द्वेषचस्ति और बुद्धिंचरित की तथा मोहचरित और वितकंचरित की सभागता 
है | जिस समय द्वं पचरित पुरुष की कुशल में प्रद्ृति होती है उस समय प्रज्ञा बलवती होती 
है क्योंकि प्रज्ञा-गुण द्वेष का समीपवतत्ती है। जिस प्रकार अकुशल पक्ष में द्वेष व्यापादवश 
स्लेदरद्वित होता है, आलम्बन में उसकी आसक्ति नहीं होती, उसी प्रकार यथामूत स्वभाव के 
अवबोध के कारण कुशलपक में प्रज्ञा की आसक्ति नहीं द्वोती। यथा द्वेष अभूत दोष की भी 
पर्येषणा करता है उसी प्रकार प्रज्ञा यथामृत दोष का प्रविचय करती हैं । यथा द्वेपचरिति पुरुष 
सत्तों का परित्याग करता है उसी प्रकार बुद्धिचरित पुरुष संस्कारों का परित्याग कस्ता है | इसलिए, 
स्वभाव की विभिन्नता होते हुए भी देषचरित और बुद्धिचरित की सभागता है| जब मोहचरित 





पंचम अध्याय ३ 


पुरुष कुशल कर्मों के उत्पाद के लिए यलवान होता है तो नाना प्रकार के विंतर्क और मिथ्या 
संकल्प उत्पन्न होते हैं, क्योंकि वितर्क-गुण मोह-गुंण का समीपवत्ती है । जिस प्रकार व्याकुलता 
के कारण मोह झनवस्थित है उसी प्रकार नाना प्रकार के विकल्प-परिकल्प के कारण वितके 
अनवस्थित है। जिस प्रकार मोह चंचल है उसी प्रकार वितर्क में चपलता है | इस प्रकार 
स्वभाव को विभिन्नता होते हुए भी मोदचरित और वितर्कचरित की समागता है | 

कुछ लोग इन छः चर्याओं के अतिरिक्त तृष्णा, मान और दृष्टि को मी चर्या में परि- 
गणित कहते हैं | पर तृष्णा और मान राग के अन्तर्गत हैं और दृष्टि मोह के अन्तर्गत है । 

इन छः चर्याओं का क्या निदान है ? कुछ का कहना है कि पू् कमों का आचरण 
ओर घातु-दोष की उत्सन्ता पहली तीन चर्याओं का नियामक है | इनका कहना है कि किसने 
प[वंजन्मों में अनेक शुभ कर्म किये हैं और जो इष्ट-प्रयोग-बहुल रहा है या जो ख्वर्ग से च्युत हो 
इस लोक में जन्म लेता है वह रागचरित होता है। बिसने पूर्वकन्मों में छेदन, वध, बन्धन आदि 
अनेक वैरकर्म किये हैं या जो निस्य या नाग-योनि से च्युत हो इस लोक में उत्पन्न होता है वह 
इपचरित होता है और बिसने पूर्व जन्मों में अधिक परिमाण में निरन्तर मच्चपान किया है 
ओर थो भ्रतविद्दीन है या जो निक्ृष्ट पशुयोनि से च्युत हो इस लोक में उत्पन्न होता है, 
वह मोहचरित होता है। एविव्री तथा जलघातु की उत्सन्नता से पुदूगल मोहचरित होता है| 
तेब ओर वायुघातु की उत्सन्षता से पुदूगल दपचरित होता है | चारों धातुओं के समान भाग 
में रहने से पुदूगल रागचरित होता है। दोजों में श्लेप्म की अधिकता से पुदूगल रागचरित 
या मोहचरित होता है; वात की अधिकता से मोहचरित या रागचरित होता है। इन वनों में 
अद्धाचर्या आदि में से एक का भी निदान नहीं कहा गया है | दोष-नियम में केवल राग और 
मोह का ही निदर्शन किया गया है; इनमें भी पूर्वापरविरोध देखा जाता है। इसी प्रकार 
वातुओं में उक्त पद्धति से उत्सन्नता का नियम नहीं पाया जाता | पूर्वांचरणण के आधार पर 
जो चर्या का नियमन बताया गया है उसमें भी ऐसा नहीं है कि सच केवल रागचरित हों या 
द्ेष-मोइ-चरित हों | इसलिए यह वचन अपरिच्छिल हैं। अर्थकयाचार्यों के मतानुसार चर्यो- 
विनिश्चय “उस्सद कित्तनः में इस प्रकार वर्णित है। पूर्ब-बन्मों में प्रबतत लोम-अलोभ, द्व प- 
अद्वंप, मोह-अमोह, देतुवश प्रतिनियत रूप में सच्त्वों में लोभ आदि की अधिकता पायी जाती 
है | कर्म करने के समय जिस मनुष्य में लोम बलवान्‌ होता है और झलोभ मन्द होता है, आद्व प 
और अमोह बलवान होते हैं और हं प-मोद मन्द होते हैं, उसका मन्द अलोम लोम को अभिमृत 
नहीं कर सकता पर झट प-अमोह, बलवान्‌ होने के कारण, द्वेष मोड को अभिमृत करते हैं । 
इसलिए, ज्र वह मनुष्य इन कर्मो' के वश प्रतिसन्धि का लाभ करता है तो वद लुन्ध, सुलशील, 
क्रोधरहित और प्रज्ञाबान्‌ होता है। कर्म करने के समय जिसके लोम-दोष बलवान होते हैं, 
अलोभ-अ्रद्वं प मन्‍्द होते हैं, अ्मोद बत़वान्‌ होता है और मोह मन्द होता है वह लुब्ध 
ओर दुष्ट पर प्रज्ञावान्‌ होता है| कर्म करने के समय जिसके लोभ-मोह-अद्वं प ब्लवान्‌ होते ईँ 
और इतर मन्द होते हैं वह लुब्घ, मन्द बुद्धिवाला, सुशील और क्रोषरद्दित होता है। कर्म 
करने के समय जिसके लोम द्वंप मोह बलवान होते हैं, अलोभादि मन्द होते हैं, वह लुब्घ, 
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दुष्ट और मूढ़ होता है | कर्म करने के समय जिसके अलोमभ द्वेष मोह बलवान, होते हैं, इतर 
मन्द होते है, वह अलुब्घ, दुष्ट और मन्द बुद्धिवाला होता है। कर्म करने के समय बिस सत्त 
के अलोम अद्देष मोह बलवान होते हैं इतर मन्द होते हैं, वह अलुखर, अदुष्ट ओर मन्द 
बुद्धिवाला दोता है। कर्म करने समय जिसके अलोम, द्वेष ओर अमोह बलवान, होते हैं, 
इतर मन्द होते हैं वह अलुब्ध, प्रशावान्‌ और दुष्ट होता है। कर्म करने के समय जिसके 
अलोभ, अद्द ५ और अमोइ तीनों बलवान होते हैं और लोभ आदि मन्द होते हैं वह अछुब्ध, 
अदुष्ट और प्रशावान्‌ होता है । 

यहाँ जिसे लुब्ध कद्दा है. वह रागचरित है; जिसे दुष्ट या मन्‍्द बुद्धिवाला कहा है वह 
वयाक्रम दं पचरित या मोहचरित है; प्रज्ञावान्‌ बुद्धिचरिति है; अलुब्ध, अदुष्ट, प्रसन्न प्रकृतिवाला 
होने के कारण भ्रद्धाचरित है | इस प्रकार लोमादि में से जिस किसी द्वारा अमिस॑स्कृत कर्मवश 
प्रतिसन्धि होती है उसे चर्या का निदान समझना चाहिये | 

झब प्रश्न यह है कि किस प्रकार जाना जाय कि यह पुदुगल रागचरित है, इत्यादि । 
इसका निश्चय ईयॉपथ" (> वृत्ति ), झत्य, भोजन, दर्शन आदि तथा धर्म-अब्त्ति ( चित्त 
की विविध अवस्याओं की प्रवृत्ति ) द्वारा होता है । 

ईयॉपथ--जों रागचरित होता है उसकी गति अक्ृत्रिम, स्वाभाविक होती है; वह 
जतुरभाव से धीरे-धीरे पद-निक्षेप करता है। वह समभाव से पैर रखता है और उठाता हैं; उसके 
पादतल का मध्यमाग भूमि का सर्श नहीं करता | जो हूं पचरित दे वह जब चलता है तब 
मालूम होता है मानो भूमि को खोद रद्दा है; वह सहसा पैर रखता है और उठाता है। पाद- 
निक्षेप के समय ऐसा मालूम होता है मानो पेर पीछे की ओर खींचता है। मोहचरित की गति 
व्याकुल होती है | वह भीत पुरुष की तरह पैर रखता है और उठाता है। वह अग्रपाद तथा 
पार्षि से गति को सहसा सबिरुद्ध करता है। रागचसिति पुरुष जब खड़ा होता है या बैठता है तो 
उसका आकार प्रसादावह और मधुर द्वोता है | 6 पचस्ति पुरुष का आकार स्तब्ध होता है 
और मोहचरित का आकुल होता है । रागचरित पुरुष बिना खरा के अपना बिल्लौना ठीक 
तरह से बिछाता है और धीरे से शयन करता है | शयन करते समय वह अपने अंग प्रत्यंग का 
विज्ञेप नहीं करता और उसका आकार प्रासादिक होता है । उठाये जाने पर वह चॉक कर नहीं 
उठता किन्तु शक्धित पुरुष की तरह मृदु॒उत्तर देता है। ह पचरित पुझष जह्दी से किसी न 
किसी प्रकार अपने बिछौने को बिछाता है और अवश की तरह अंग-अत्यंग का सइसा वि्ञेप 
कर भकुटि चढ़ाकर सोता है | उठाये जाने पर सइसा उठता है और कदर होकर उत्तर देता 
है| मोहचरित पुरुष का बिछौना बेतरतीब होता है । वह हाथ-पैर फैलाकर प्रायः मुँह नीचा 
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कर सोता है। उठाये जाने पर हुक्लार करते हुए मन्दभाव से उठता ।है | श्रद्धाचरितादि 
पुरुष की वृत्ति रागचरितादि पुरुष के समान होती है, क्योंकि इनकी समागता है | 

कृत्य-कृत्य से भी चर्या का निश्चय होता है। जैसे भाड़, देते समय रागचरित पुरुष 
बिना जल्दबाजी के फाड़, को अच्छी तरह पकड़ कर समान रूप से भाड़, देता है और स्थान 
को अच्छी तरह साफ करता है। द्वंप्चरित पुरुष काड़, को कसकर पकड़ता है और जल्दी 
जल्दी दोनों ओर बालू उड़ता हुआ साफ करता है और स्थान भी साफ नहीं होता । मोह- 
चरित पुरुष फाड़, को शियिलता के साथ पकड़ कर इधर-उधर चलाता है; स्थान भी साफ नहीं 
होता | इसी प्रकार अन्य क्रियाओं के संबन्ध में मी समकना चाहिये | रागचरित पुरुष कार्य में 
कुशल होता है; सुन्दर तथा समरूप से सावधानता के साथ कार्य करता है | द्वेपचरित पुरुष 
का कार्य स्थिर, स्तब्य और विषम होता है और मोहचरित पुरुष कार्य में अनिषुण, व्याकुल, 
विषम और अययथार्थ होता है । सभागता होने के कारण श्रद्धाचरितादि पुरुषों की बृत्ति मी 
इसी प्रकार की होती है | 

भोजन---रागचरित पुरुष को स्निग्ध और मधुर भोजन प्रिय होता है, वह धीरे-धीरे 
विविध ससों का आस्वाद लेते हुए भोजन करता है; अच्छा मोजन करके उसको प्रसन्नता होती 
है| द्वेपचरित पुरुष को रूख़ा और आम्ल भोजन प्रिय होता है; वह बिना रसों का स्वाद 
लिए. जल्दी-बल्दी भोजन करता है; यदि वह कोई बुरे स्वाद का पदार्य खाता है तो उसे 
अप्रसन्नता होती है। मोहचरित पुरुष की रुचि अनियत होती है; वह विक्तिप्तचित्त पुरुष की 
तरह नाना प्रकार के बितक करते हुए. भोजन करता है | इसी प्रकार भ्रद्धाचरितादि पुरुष 
की बृत्ति होती है। 

दृशन - रागचरित पुरुष थोड़ा भी मनोरम॑ रूप देखकर विस्मितभाव से चिरकाल तक 
उसका अवलोकन करता रहता है; थोड़ा भी गुण हो तो वह उसमें अनुरक्त हो जाता है; वह 
यथार्थ दोष का भी अहण नहीं करता | उस मनोसम रूप के पास से हटने की उसकी इच्छा 
नहीं होती | द्वेष्चरित पुरुष थोड़ा भी अमनोरम रूप देखकर खेद को प्राप्त होता है। वह 
उसकी ओर देर तक देख नहीं सकता । थोड़ा भी दोष उसकी निगाह से बचकर नहों जा 
सकता | यथार्थ गुण का भी वह गहण नहीं करता | मोहचरित पुरुष जब कोई रूप देखता है 
तो वह उसके विषय में उपेक्ञाभाव रखता है; दूसरों को निन्‍्दा करते देखकर निन्‍्दा और 
प्रशंसा करते देखकर प्रशंसा करता है। अ्रद्धाचरितादि पुरुषों की ब्रत्ति मी इसी प्रकार की 
होती है। 

धरम-प्रत्कत्ति--रागचरिति पुरुष में माया, शाठ्य, मान, पापेच्छा, असन्तोष, चपलता, 
लोभ, भ्रुज्ञारभाव आदि घर्मो' की बहुलता होती है। द्वेफ्वरित पुरुष में क्रोध, द्वेष ईर्ध्या, 
मात्तयं, दम्म आदि धर्मों की बहुलता होती है। मोहचरित पुरुष में विचिकित्सा, आलस्य, 
चित्तविक्षेप, चित्त की अकर्मण्यता, पश्चात्ताप, प्रतिनिविष्ता, दृढ़ग्राह आदि धर्मों की बहुलता 
होती है। अद्धाचरित पुरुष का परित्याग निःसज्न होता है; वह आर्यों के दर्शन की तया 
सदम-अ्रवण की इच्छा रखता है; उसमें प्रीति की बहुलता है, वह शठ्ता और मांग्रा से रहित 





श्र बोद्ध-घमे-दृशन 


है, उचित स्थान में वह भ्रद्धामाव स्खता है। बुद्धिचरित पुरुष स्निशए्धभाषी, मितभोजी और 
कल्याणमित्र होता है | वह स्मृति-संप्रबन्य की रक्षा करता है; सदा जांग्रत रहता है। संसार 
का दुःख देखकर उसमें संवेग उत्पन्न होता है और वह उद्योग कर्ता है। वितर्कचरित पुरुष 
की कुशलधर्मों में अरति होती है; उसका चित्त अनवस्थित होता है; वह बहुभापी और 
समाजभिय होता है | वह इधर से उधर झालंबनों के पीछे दौड़ता है । 

चर्यो की विभावना का उक्त प्रकार पालि और अर्थकथाओं में वर्णित नहीं है | यह केवल 
आचार्य बुद्धघोष के मतानुसार कद्दा गया है। इसलिए इस पर पृर्णुरूप से विश्वास नहीं करना 
चाहिये | द्वेबचरित पुरुष भी यदि प्रमाद से रहित हो उद्योग करे तो रागचरित पुरुष की गति 
आदि का झनुकरण कर सकता है। जो पुरुष संसष्चरित का है उसमें मिन्न-मिन्न प्रकार 
की गति आदि नहीं घटती: किन्तु जो प्रकार अर्थंकाओं में वर्णित हैं उसका साररूप से 
ग्रहण करना चाहिये | 

इस प्रकार आचार्य योगी की चर्या को जान कर निश्चय करता है कि यह पुरुष 
रागचरित है या द्वेष-मोह-चरित है। किस चरित के पुरुष के लिए क्‍या उपयुक्त है ? अत्र 
इस प्रश्न पर हम विचार करेंगे । रागचरित पुरुष को तृण॒कुटी में, पर्णशाला में, एक झोर 
अवनत पवतपाद के अधोभाग में या वेदिका से घिरे हुए अपरिशुद्ध मुमितल पर निवास करना 
चाहिये | उसका आवास रज से आकीर्ण, छिज्न-मिन्न, ग्रति उच्च या अति नीच, अपरिशुद्ध 
चमगावड़ों से परिपूर्ण छायोदकरहित, तिंह व्याप्नादि के भय से युक्त, देखने में विरूप और 
दुबंण होना चाहिए। ऐसा झावास रागचरित पुरुष के उपयुक्त है। रागचरित पुरुष के लिए 
ऐसा चीवर उपयुक्त होगा जो किनारों पर फटा हो, जिसके धागे चारों ओर से लटकते हों 
जो देखने में जालाकार पूए के समान हो, जो छूने में खुरखुरा और देखने में महा, मैला 
आर भारी हो | उसका पातन्न मृत्तिका का या लोहे का होना चाहिये। देखने में बदसूरत और 
भारी हो; कपाल की तरह, जिसको देलकर घृणा उत्पन्न हो | उसका भिन्नाचर्यो का मार्ग विपम 
अमनोरम, और आम से दूर होना चाहिये | भिक्नाचार के लिए उसे ऐसे ग्राम में जाना चाहिये 
जहाँ के लोग उसकी उपेज्ञा करे, जहाँ एक्-कुल से भी जनत्र उसे पित्ता न मिले तब लोग 
आसन-शाला में बुलाकर उसे यवागू भोत्न के लिए दें और बिना पूछें चलते बनें । परोसनेवाले 
भी दास या मत्य हों, जिनके वस्त्र मैले और कबूदार हों, जो देखने में दुर्वर्ण हों और 
जो बेमन से परोंसता हों। उसका भोजन रूक्ष, दुववंणं और नीरत होना चाहिये। 

भोजन के लिए साबाँ, कोदों, चावल के कण, सड़ा हुआ तक और जीर्ण शाक का सूप 

होना चाहिये। उसका ईर्योपथ स्थान या चंक्मण होना चाहिये अर्थात्‌ उसे या तो खड़े 
रहना चाहिये या ट्इलना चाहिये | नीलादि वर्ण-कसिणों' में जिस आलम्बन का वर्ण 
अपरिशुद्ध हो वह उसके उपयुक्त है | 


9, कल्निण ( संस्कृत--क्ृत्इन 5 समस्त ); दस हैं | ये ध्यान के काम में सहायक 
होते हैं| 





पंचम अध्याय १] 


द पचरित पुरुष के शयनासन को न बहुत ऊँचा ओर न बहुत नीचा होना चाहिये 
उसे छाया और जज्ञ से सम्पन्न तथा सुवासित होमा चाहिए.। उसका भूमि-तल समुज्जल, 
मृदु, सम और रस्निग्ध हों: ब्रक्मविमान के तुल्य सुन्दर तथा कुसुममाला और नानावर्ण के 
चैल-वितानों से समलंकृत हो और जिसके दर्शनमात्र से चित्त को आहाद प्राप्त हो | 
उसको भ्रमण के अनुरूप हलका सुरक्त और शुद्ध वर्ण का रेशमी या सूद्ठम क्ञोमवत्न घारण 
करना चाहिये। उसका पात्र मणि की तरह चमकता हुआ और लोहे का होना चाहिये | 
भिक्ञाचार का मार्ग मयरहित, सम, सुन्दर तथा ग्राम से न बहुत दूर और न बहुत निकट ही 
होना चाहिये। बिस प्राम में वद भिन्नाचर्या के लिए जाय वहाँ के लोग आदरपूरवंक उसको 
भोजन के लिए. अपने घर पर निमन्त्रित करें और आतन पर बेठाकर अपने हाय से मोचन 
करायें। परोसनेवाले पवित्र और मनोज्ञ बच्ल धारण कर, आमर्णों से प्रतिमश्डित हो आदर 
के साथ भोजन परोसे | भोजन वर्ण, गन्धच और रस से सम्पन्न हो और हर प्रकार से उत्कृष्ट 
हो। ईर्यॉपथ में उसके लिए शपस्या या निषद्या उपयुक्त है अर्थात्‌ उसे लेटना या बैठना 
चाहिए, । नीलादि वर्ण कसिणों में जो झालम्बन सुपरिशुद्ध बर्ण का हो बह उसके लिए 
उपयुक्त है । 


मोहचरित पुरुष का आवास खुले हुए. स्थान में होना चाहिये; जहाँ बैठकर वह सब 
दिशाओं को विवृत रूप से देख सके। चार ईर्योपर्थों में से इसके लिए चैक्रमण ( टहलना ) 
उपयुक्त है, आलम्बनों में शरावमात्र या शपमात्र क्षुद्र आजलम्बन इसके लिए उपयुक्त नहीं है 
क्योंकि घिरी जगह में चित्त और भी मोह को प्राप्त होता हैं। इसलिए मोहचरित पुरुष का 
कसिण-मएडल विपुल होना चाहिये। शेष बातों में मोइचरित पुरुष, ८ प्चरित पुरुष के 
समान हैं; जो कुछ दंप्चरित पुरुष के उपयुक्त बंताया गया है वह सब अ्रद्धाचरित पुरुष के 
लिए भी उपयुक्त है। आलम्बनों में श्रद्धाचरित पुरुष के लिए. अनुस्मृति-त्थान" भी उपयुक्त 
हैं। बुद्धिचस्ति पुरण के लिए आवासादि के विषय में कुछ भी अनुपयुक्त नहीं है । वितर्क- 
चरित पुरुष के लिए दिशाभिमुल, खुला हुआ आवास उपयुक्त नहीं है। क्योंकि ऐसे स्थान 
से उसको आराम ष्करियश दिखल्ाई देंगी: जिससे चित्त का विक्तेप होगा और 
वितक की बृद्धि होगी | इसलिए उसे गम्भीर पवत-विवर में रहना चाहिये | इसके लिए विपुज्ञ 
ग्रालम्बन भी उपयुक्त न होगा; क्‍योंकि यह भी वितक की बृद्धि में देतु होगा। उसका 
आलम्बन क्लुद्र होना चाहिये। शेष बातों में वित्कचरित पुरुष रागचरित पुरुष के समान है । 


आचार्य को चर्या के श्रनुकूल कर्मस्थान का गअहरण कराना चाहिये। इस संकन्ध में 
ऊपर संक्षेप में ही कद्दा गया है | श्रब वित्तार से कहा ज्ञायगा | 








१. भनुस्तृति-स्थान--'अनुस्खृति' का जध है “बार बार स्मरण अथवा “अनुरूप स्सति' 
जो स्घृति उचित स्थान में प्रवत्तित होती है वह योगी के अनुरूप होती हैं । भजुस्ख॒ति 
के दूस विषय हैं | इन्हें अजुस्सुति-स्थान कहते हैं। 


शछ बौदधू-घम-दुशन 


कम्रेस्थान चालीस हैं | वह इस प्रकार हैं--दस 'कसिण?, दस अश्लुभ, दस अनुस्मृति, 
चार अकह्वविद्ार, चार आरूप्य, एक संज्ञा, एक व्यवस्थान | 

'कश्चिण' योग-कर्म के सहायक आालम्बनों में से हैं | श्रावक 'कसिणः आलम्बनों की 
भावना करते हैं। 'कसियों' (--क्ृलस्न ) पर चित्त को एकाग्र करने से ध्यान की समाप्ति होती 
है | इस अभ्यास को 'कसिण कम्म' कहते हैं | 'कसिणः दस हैं। विशुद्धिमार्ग के अनुसार 'कसिणः 
इस प्रकार हैं... वीकसिण, आपक * तेजक ”. वायुक + नीलक*, पीतक लोहितक ज 
अवदातक*, आलोकक*, परिच्छिन्नाकाशक", | मब्किम तथा दीघनिकाय की बूजी में 
झालोक और परिच्छिन्नाकाश के स्थान में आकाश ओर विज्ञान परिगणित हैं। 


झशुभ दस हें--उद्घुमातक ( भायी को तरह फूला हुआ मृत शरीर ), विनीलक 
( मृत शरीर सामान्यतः नीला हो जाता है ), विपुन्बक (जिसके भिन्न स्थानों से पीप विस्यन्दमान 
होती है ), विच्छिदक (द्विघा छिन्न शवशरीर), विक्खायितक ( वह शव जिसे कुत्ते और थृगालों 
ने स्थान स्थान पर विविध रूपसे खाया हो), विक्लित्तक (वह शव जिसके अज्ञ इधर-उधर छितरे 
पड़े हों ), हृतविक्लित्तक (वह शव जिसके अज्ञ-प्रत्यज्ञ शस्त्र से काट कर इधर-उधर छितरा दिये 
गए हों ), लोहितक ( रक्त से सनी लाश ), पुल्लुवक ( कृमियों से परिपूर्ण शव ), अद्विक 
( अस्वथि-पक्षर मात्र ) | 


अजुस्टति दस हं--बुद्धान*, धर्मानु", सद्यान*, शीलानु”, त्यागानु*, देवतानु 
कायगतास्मृति, मस्णानुस्मृति, आनापानस्मृति*", उपशमानुस्म॒ृति। मैत्री, कच्णा, मुदिता, उपेक्षा 
यह चार अह्ायविहार हैं? | आकाशानन्तयायतन, विज्ञानानन्यायतन, आकिश्वन्यावतन, नैजसंज्ञाना 
संज्ञायतन यह चार आरूष्य हैं। आहार में प्रतिकूल संज्ञा एक संज्ञा है। चार धातुओं का 
व्यवस्थान एक व्यवस्थान द्दे | 


समाधि के दो प्रकार हं--उप्चार और अपंणा३ | जब तक ध्यान ज्ञीण रहता है और 
अपंणा की उत्पत्ति नहीं होती; तब तक उपचास्-सप्राधि का व्यवद्दार होता है। उपचार-भूमि में 
नीवरणों का प्रह्मयण होकर चित्त समाहित होता है | पर वितर्क, विचार आदि पाँच अड्जों का 
प्रादुर्माव नहीं होता | जिस प्रकार ग्राम का समीपवत्ती प्रदेश ग्रामोपचार कहलाता है उसी प्रकार 
अर्पणा-समाधि के समीपवत्ती होने के कारण उपचार संज्ञा पड़ी | उपचार-भूमि में अज्ञ मजबूत 








१, तुक्ना कीलिये-“ प्रच्छुदंनविद्धारणाभ्याँ वा प्राणस्थ” [ योग दृशन, समाधिपाद, 
सू० ३४ ] | 
२, तुछना कीजिए-''मैन्नीकरुणामुदितेपेक्षाण सखदुःखपुण्यापुण्यविषयार्णा भावनातश्चित्त 
प्रसादनम्‌ः” [ योग दशन, समाधिपाद, सू० डे३ ] | 
३, श्पंणा (पाकछि--“अप्पना! ) क्‍ “सम्पयुत्तचम्मे झारम्मणे अप्पेन्तों बिब पवत्ततीति वितक्को 








५॑चम्र भ्रध्याय है 


नहीं होते; पर अर्पणा में अन्नों का प्रादुर्भाव दोता है और वह सुदृढ़ हो जाते हैं। इसलिए, यह 
समाधि की प्रतिलाम-भूमि है। जिस प्रकार बालक जब खड़े होकर चलने की कोशिश कर्ता 
है तो आरम्म में अभ्यास न होने के कारण खड़ा होता है और फिर बार बार गिर पड़ता है 
उसी प्रकार उपचार-समाधि के उत्पन्न होने पर चित्त कभी निमित्त को आलम्बन बनाता है तो 
कमी मवाह्व में अवतीर्ण हो जाता है। पर अरपणा में अज्ञ सुदढ़ हो जाते हैं; सारा दिन, 
सारी रात, चित्त स्थिर रहता है | चालीस कर्मस्थानों में से दस कर्मस्यान--बुद्ध-घर्म-सद्-गील- 
त्याग-देवता यह छः अनुस्म॒ृतियाँ मस्णानुस्मति, उपशमानुस्मति, आहार के विषय में प्रतिकूल 
संज्ञा और चतुधीतु-व्यवस्थान--उपचार-समाधि का और बाकी तीस अपणा-समाधि का झनयन 
करते हैं | जो कर्मस्थान अर्पणा-समाधि का आनयन करते हैं; उनमें से दस 'कसिण' और आना- 
पानश्मृति चार ध्यानों के आलम्बन होते हैं; दस अशुभ और कायगतासुएति प्रथम ध्यान के 
आलम्बन हैं; पहले तीन ब्ह्म-विद्ार तीन ध्यानों के और चौथा ब्रह्म-विहार और चार झआारूप्य 
चार ध्यानों के आलम्बन हैं | पहले ध्यान के पाँच अन्न होते हैं--वितर्क, विचार, प्रीति, सुख, 
एकाग्रता ( समाधि ) | इसे सवितर्क-सविचार कहते हैं | ध्यानों की परिगणना दो प्रकार से है | 
चार ध्यान या पाँच ध्यान माने जाते हैं। पाँच की परिंगणना के दूसरे ध्यान में वितर्क का 
अतिक्रम होता है पर विचार रह जाता है। इसे अवितर्ब-विचार मात्र कहते हैं| पर चार को 
परिंगणना के द्वितीय ध्यान में और पाँच की परिगणना के तृतीय ध्यान में वितक और विचार 
दोनों का अतिक्रम होता है; केवल प्रीति, सुख और सरुमाधि अवशिष्ट रद्द जाते हैं| पाँच की 
परिंगणना के चतुर्थ ध्यान में और चार की परिगणना के तृतीय ध्यान में प्रीति का अतिकम 
होता है; केवल सुल और समाधि अवशिष्ट रह जाते हैं । दोनों प्रकार के अन्तिम ध्यान में 
सुख का अतिक्रम होता है । अन्तिम ध्यान की समाधि उपेकज्ञा-लहगत होती है। 

इस प्रकार तीन और चार ध्यानों के आलम्बन-स्वरूप कर्मस्यानों में दी अन्न का समति 
क्रम होता है क्योंकि वितर्क-बिचारादि ध्यान के अज्ञों का अतिक्रम कर उन्हों आलम्बनों में 
द्वितीयादि ध्यानों की प्राप्ति होती है। यही कथा चत॒र्थ ब्रह्म-विहार की है | मैत्री आदि आल- 
म्बनों में सौमनस्य का अतिक्रमण कर चत॒र्थ ब्रक्म-विहार में उपेक्षा की प्राप्ति होती है | चार 
आरूप्यों में आलम्बन का समतिक्रम होता है | पहले नौ कसिणों में से किसी-किसी का अति- 
क्रमण करने से ही आकाशानन्त्यायतन की ग्राप्ति होती है। आकाश आ्रादि का अतिकमण कर 
विज्ञानानन्वायतन आदि की प्राप्ति होती है। शेष अर्थात्‌ इक्क्लीस कर्मस्थानों में समतिक्तम नहीं 
होता । इस प्रकार कुछ में अज्ञ का अतिक्रमण और कुछ में आलम्बन का अतिक्रमण द्वोता है । 

इन चालीस क्मत्यानों में से केवल दस कसिणों की वृद्धि करनी चाहिये । क्योंकि 
जितना स्थान कसिण द्वारा व्याप्त होता है उतने ही अवकाश में दिव्य भ्रोत्र से शब्द सुना जाता 
है, दिव्य चक्तु से रूप देंखे जा सकते हैं और परचित्त का ज्ञान हों सकता है। पर कायगता 
स्मृति और दस अन्ञुभों की वृद्धि नहीं करनी चादिये। क्योंकि इससे कोई लाम नहीं है। यह 
परिच्छिल्लाकार में ही उपत्यित होते हैं। इसलिए इनकी बृद्धि से कोई अर्थ नहीं निकलता | 
इनकी बृद्धि किये बिना भी काम-राग का ध्वंस होता है। शेष कर्मत्थानों की भी बृद्धि नहीं 
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करनी चाहिये | उदाहरण के लिए. जो आनापान निमित्त की वृद्धि करता है, वह बातराशि की 
ही वृद्धि करता है और अवकाश भी परिच्छिनन होता है। चार ब्रह्ा-विहारों के आलम्बन सच 
हैं| इनमें निमित्त की वृद्धि करने से रुत्व-राशि की ही वृद्धि होती है और उससे कोई उपकार 
नहीं होता | कोई प्रतिभाग-निमित्त नहीं है जिसको वृद्धि की जाय | आरूप्य आलम्बनों में मी 
आकाश की वृद्धि नहीं करनी चाहिये: क्योंकि कसिण के अ्पगम से ही आरूप्य की प्राप्ति होती 
है। विज्ञान और नेवसंज्ञानासंज्ञायतन स्वमाव-धर्म हैं; इस लिए इनकी वृद्धि संमव नहीं है । 
शेष की वृद्धि इसलिए. नहीं हो सकती. क्योंकि यह अनिमित्त है। बुद्धानस्मति आदि का 
आालम्बन प्रतिभाग-निमित्त नहीं हैं | इसलिए, इनकी बृद्धि नहीं करनी चाहिये। 

दस कसिण, दस अश्वुभ, आनापान-स्मृति, कायगतास्मृति: केवल इन बाइस रुर्मस्थानों 
के आलम्बन अतिमाग-निमित होते हैं | शेव आठ स्टृतियाँ, आहार के विषय में प्रतिकुल-संज्ञा 
आर व्यवस्थान, विज्ञानानन्पपायतन, नेवरसंज्ञानासंज्ञायतन इन बारह कर्मत्यानों के आल 
म्बन स्वमाव-धर्म हैं | उक्त दस कसिण आदि बाइस कर्मस्थानों के ग्आालम्बन निमित्त हैं | शेय 
छुः--चार अह्ञ-विचार, आकाशानान्यायतन और आकिश्वन्यावततन के झ्ालम्बनों के संकन्ध में 
न यही कट्टा जा सकता है कि वह निमित्त हैं और न यही कहां जा सकता है कि वह 
स्वमाव-धम हैं । 

विपुल्वक, लोहितक, पुलुबक, आनापान-स्मृति, अपकसिण, तेत्रकसिण, वायुक॒सिण 
शोर आलोककसिणों में सर्यादि से बो भवमास-मण्डल झाता है--इन आठ कमस्थानों के 
आलम्बन चलित हैं; पर प्रतिमाग-निमित्त स्थिर हैं | शेष कर्मस्थानों के आलम्बन स्थिर हैं | 

मनुष्यों में सब आलम्पनों की अबृत्ति होती है। देवताओं में दस अशुभ, कायगता- 
स्मृति और आइ्वार के विषय में प्रतिकुल-प्ंज्ञा इन बारह आलम्पनों की प्रवृत्ति नहीं होती | 
ब्रददलोक में बारह उक्त आलम्बन तथा आनापान-स्मृति की प्रवृत्ति नहों होती | अरूप-भव में 
वार आरूप्यों को छोड़कर किसी अन्य आलम्बन की प्रवृत्ति नहीं होती | 

वाइु-कसिण को छोड़कर बाकी नौ कसिण झौर दस झजश्युभ का अहण दृष्टि द्वारा होता 
है। इस का अर्थ यह है कि पहले चक्ु से बार वार देखने से निमित्त का ग्रहण होता है। 
कायगता-स्मृति के झालम्बन का अहण दृष्टि-भवण से होता हैं; क्योंकि लक पद्च का ग्रहण 
दृष्टि से और शेष का श्रवण से होता है। आनापान-स्मृति स्पर्श से, बाय-ऊसिण दर्शन-रू 
से, शेप्र अठारद श्रवण से ग्ह्ीत होते हैं | भावना के आरम्म में योगी उपेक्षा, बरक्म-बिहार और 
चार आरूप्यों का ग्रहण नहीं कर सकता; पर शेष चौंतीस आलम्बनों का अहण कर सकता है | 

आकाश-कसिण को छोड़कर शेष नौ कसिण आारुप्पों में देतु हें; दश कसिण अधभिज्ञा* 
में देतु हैं, पहले तीन अक्ष-विद्दार चतुर्थ ब्र्म-विद्वार में द्वेतु हैं; नीचे का आरूप्य ऊपर के 


[ घमसंग्रह ]-पश्चमिज्ञाः दिव्यचक्षुदिष्यश्नोत्त परचित्तज्ञानं पूर्व निवास नुस्मृतिक द्वि- 
श्रेति' '--'अभिज्ञाए अधिक ज्ञान को कहते हैं । 
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आरूपय में हेतु हैं; नैदसंज्ञानासंज्ञायतन निरोध-समापत्ति में हेतु है; और तब कर्मस्थान सुख- 
विहार, विपश्यना और मब-सम्पत्ति में देतु हैं | हे 

पगचरित पुरुष के ग्यारह कर्मस्थान--दस अश्युभ और कायगता-स्मृति--अनुकूल ह; 
देषचरित पुरुष के झ्राठ कर्मस्थान--चार ब्रह्म-विहार और चार वर्ण-कसिण--अ्नुकूल हैं; 
मोह और वितर्क-चरित पुरुष के लिए एक आनापान-ति ही अनुकूल हैं; अ्रद्धाचरित पुरुष 
के लिए पहली छुः अनुस्मृतियाँ, बुद्धिचरित पुरुष के लिए मर्ण-स्मृति, उपशमानुस्मृति, चतु 
धातु-्यवस्थान और आहार के विषय में प्रतिकूल-संज्ञा यह कर्मत्थान अनुकूल हैं | शेष कसिण 
और चार आरूप्य सब चरित के पुरुषों के लिए अनुकूल हैं। करिशों में जो छुद्र है वह वितर्क- 
चरिति पुरुष के लिए और जो अप्रमाण हैं वह मोहचरित पुरुष के अनुकूल है | जिसके लिए 
जो कर्मस्थान अत्यन्त उपयुक्त हैं उसका उल्लेख ऊपर किया गया है। ऐसी कोई कुशलमावना 
नहीं है जिसमें रागादि का परित्याग न हो और जो श्रद्धादि की उपकत्रीं न हो | 

भगवान्‌ मेथिय-सुत्त में कहते हैं कि इन चार घ्मो' की मावना करनी चाहिये-राग के 
नाश के लिए अशुभ-भावना, व्यापाद के नाश के लिए मैत्री-भावना, वितर्क के उपच्छेद के लिए 
आनापन-रूति की भावना और अहड्लार-ममक़ार के समुद्घात के लिए अनित्य-संज्ञा की 
भावना । भगवान्‌ ने राहुल-सुत्त में एक के लिए सात कर्मस्थानों का उपदेश किया है| इसलिए 
वचन मात्र में अभिनिवेश न रखकर सब जगह अमिप्राव की खोज होनी चाहिये | 

दूस कसिणों का ग्रहण कर भावना किस प्रकार की जाती है और ध्यानों का उत्पाद कैसे 
होता हैं इस पर अब हम विस्तार से विच्वार करेंगे | 


कसिण-निर्देश 
,._ शईेप्वी-कसिण--य्ोगी को कल्याण-मित्र के समीप श्रपनी चर्या के अनुकूल किसी 

कर्मत्थान का अहण कर समाधि-भावना के अनुपयुक्त विहार का परित्याग कर अनुरूप विहार में 
वात करना चाहिये और भावना-विधान का किसी अंश में भी परित्याग न कर कंमस्थान 
का आसेवन करना चाहिये | 

जिस विहार में आचाय॑ निवास करते हों यदि वहाँ समांधि-मावना की सुविधा हो तो 
वहीं रहकर कर्मत्थान का संशोधन करना चाहिये | यदि असुविधा हो तो आचार्य के विहार 
से अधिक से अधिक एक योजन की दूरी पर निवास करना चाहिये। यदि किसी विषय में 
सन्देद्द उपस्थित हो या स्मृति-संमोष हो तो विहार का दैनिक-कृत्य संपादन कर आचार्य के 
समीप जाकर ग़द्दीत कर्मस्थान का संशोधन करना चाहिए । यदि एक योजन के भीतर भी कोई 
उपयुक्त विहार न मिले तो सब प्रकार के सन्देहों का निराकरण कर कर्मस्थान के श्र्थ और 
अभिप्राय को भली प्रकार चित्त में प्रतिध्ित कर कर्मस्यान को मुविज्लुद्ध करना चाहिये | तदनन्तर 
दूर भी जाकर समाधि-भावना के अनुरूप स्थान में निवास करना चाहिये | अठारह दोषों में से 
किसी एक से भी समन्वागत विहार समाधि-भावना के अनुरूप नहीं होता | 

लामान्यतः योगी को महाविहार, नवविद्दार, जी्ण॑विहार, राजपय-समीपवर्त्ती विहार 
आदि में निवास नहीं करना चाहिये | 

दः 





श्प बौद्ध-धर्म-दशन 


महाविद्ार में नानाप्रकार के मिक्तु निवास करते हैं। आपस के विरोध के कास्ण 

विहार का दैनिक कृत्य मलीमाति संपादित नहीं होता | जब्र योगी भिद्धा के लिए, बाहर जाता 
है और यदि वह देखता है कि कोई काम करने से रह गया है, तो उसे उस काम को ख्वर्य 
करना पड़ता है | न॑ करने से वह दोष का भागी होता है और यदि करे तो समय नष्ट होता 
है, विलम्ब हो जाने से उसको भि्ठा भी नहीं मिलती | यदि वइ किसी एकात्त स्थान में बैठकर 
समाधि की भावना करना चाहता है तो भामणेर और तरुण मिक्तुओं के शोर के कास्ण विक्षेप 
उपस्थित होता है | 

लीर्ण बिहार में अमिसंस्कार का काम बरावर लगा रहता है| राजपथ के समीपदर्त्ती विहार 
में दिनरात आंगन्तुक आया करते हैं। यदि विकाल में कोई झाया तो अपना शबनासन भी 
देना पड़ता है | इसलिए, वहां कर्मत्यान का अवकाश नहीं मिलता | यदि विद्ार के समीप 
पुष्करिणी हुई तो वहाँ निरन्तर लोगों का जमघट रहा करता है। कोई पानी भरने आता है 
तो कोई चीवर घोने और रंगने आता है। इस प्रकार निरतर विज्ञेप हुआ करता है। ऐसा 
विहार भी अनुपयुक्त दै, जहाँ नाना प्रकार के शाक, पर्ण, फल या फूल के वृक्ष हों, वहाँ भी 
निवास नहीं करना चाड़िये, क्‍योंकि ऐसे स्थानों पर फल-फूलों के अर्थी निरतर आया जाया 
करते हैं, न देने पर कुपित होते हैं, कमी कमी जबरदस्ती भी करते हैं, और समककाते बुक्काने पर 
नाराज होते हैं और उस मिक्तु को विद्दार से निकालने की चेष्ट करते हैं | 

.. किसी लोक-संमत स्थान में मी निवास न करना चाहिये | क्योंकि ऐसे प्रसिद्ध स्थान 
में यह सममकर कि यहाँ अर्हत्‌ निवास करते हैं, लोग दूर दूर से द्शनार्थ आया करते हैं । 
इससे वित्षेप होता है | जो विहार नगर के समीष हो बह भी अनुरूप नहीं है, क्योंकि वहाँ 
निवास करने से कामगुशोपसंद्दित हीन शब्द कर्णंगोचर होते रहते हैं और अंसदश आलम्बन 
दृष्टिपय में झआपतित होते हैं । जिस विहार में वृक्ष दोते हैं, वहां काष्ठदारक लकड़ी कारने आते 
हैं; जिससे ध्यान में विज्ञेप दोता है | जिस विहार के चारों ओर खेत हों वहाँ भी निवास न 
करना चाहिये। क्योंकि विहार के मध्य में किसान खलिद्दान बनाते हैं, धान पीय्ते हैं और 
तरह तरद के विघ्न उपस्थित करते हैं | जिस विद्दार में बड़ीं जायदाद लगी हो वर्दा मी विक्षेप 
हुआ करता हैं। लोग तरह तरदद की शिकायतें लाते हैं और समय समय पर राजद्वार पर जाना 
पड़ता है। जिस विह्वार में ऐसे मिक्कु निवास करते हों बिनके विचार परस्पर न मिलते हों 
और जो एक दूसरे के प्रति वैरभाव स्खते हों वहाँ सदा विप्लन उपस्थित रहता है, वहाँ भी नहीं 
रहना चाहिये । 

! योगी को दोधों से युक्त विद्ारों का परित्याग कर ऐसे विहार में निवास करना चाहिये 
जो भिक्षाप्राम से न बहुत दूर हो, न बहुत समीप; जहाँ आने-बाने की सुविधा हो, जहां दिन 
में लोगों का संघट्ट न हो, चह्ां रात्रि में बहुत शब्द न हों और जहां हवा, धूप, मच्छूड़, 
खटमल और साँप आदि रेंगनेवाले जानवरों की बाघा न हों; ऐसे विहार में सूत्र और 
विनय के जानने वाले मिक्ु निवास करते हैं। योगी उनसे प्रश्न करता है और वह उसके 
सन्‍्देंदों को दूर करते हैं | 
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बिहार में निवास करते हुए योगी को पहले क्ुुद्र अ्न्तरायों का उपच्छेद करना 
चाहिये। अर्थात्‌ यदि चौवर मैला हो तो उसे फिर से रंगवाना चाहिये, यदि पात्र मेला 
हो तो उसे शुद्ध करना चाहिये, यदि केश और नख बड़ गए हों तो उनको कटवाना चाहिये 
और यदि चीवर जीण हो गया हो तो उसको लिलवाना चाहिये । इस प्रकार क्षुद्र अ्न्तराबों 
का उपच्छेद करना चाहिये | 


भोजन के उपरान्त थोड़ा विश्राम कर एकान्त स्थान में पर्यद्यबद्ध हो सुखपूर्वक बैठकर 
प्राकृतिक अथवा कृत्रिम एथ्वी-मण्डल में भावना-ज्ञान द्वारा प्रथ्वी-निमित्त का ग्रहण करना 
चाहिये: अर्थौत्‌ पृथ्वी-मणडल की ओर बार बार देखकर चक्चुनिमीलन के द्वारा प्रथ्वी-निमित्त 
को मन में अच्छी तरह धारण करना चाहिये, जिसमें पुनवलोकन के क्षण में ही वह 
निमित्त उपस्थित हो जाय | 


जो पुण्यवान्‌ है और जिसने पूर्वजन्म में श्रमणु-धर्म का पालन करते हुए प्रथ्वी 

कसिण नामक कर्मस्थान की भावना कर ध्यानों का उत्पाद किया है; उसके लिए, कृत्रिम 
पृथ्वी-मएडल के उत्पादन की आवश्यकता नहीं हैं| वह खलमण्डलादिक प्राकृतिक प्रृथ्वी- 
मण्डल में ही निर्मित्त का ग्रहण कर लेता है। पर जिसको ऐसा अधिकार प्राप्त नहीं है, 
उसे चार कसिण दोषों का परिहार करते हुए कृत्रिम प्रथ्वी-मण्डल बनाना चाहिये | नील 
पीत, लोहित, और अवदात ( श्वेत ) के संसगवश पृथ्वी-कसिण में दोष प्राप्त हो जाते हैं | 
नीलादि वर्ण दस कसिणों में परिगणित हैं। इनके संत्ग से छुद्ध प्थ्वीकसिण का उत्पाद नहीं 
होता | इसीलिए इन वर्णों की मृत्तिका का परित्याग बताया गया है। अतः प्रथ्वी-मण्डल 
बनाते समय नौलादि वर्ण की मृत्तिका का ग्रहण न कर गज्ञा नदी की अरुण वर्ण की मृत्तिका 
काम में लानी चाहिये | 


विहार में चहाँ आमणेर आदि आते-बाते हों वहाँ मश्डल न बनाना चाहिये | विहार 
के प्रत्यन्त में, प्रच्छुज् स्थान में, गुद्दा या प्णंशाला में, प्र॒श्त्री-मण्डल बनाना चाहिये। यह 
मण्डल दो प्रकार का होता है--१., चल ( पालि : संहारिम -- चलनथोग्यम्‌ ) और २ 
अचल ( पालि : तत्रट्ुक॑ ) | चार दण्डों में कपड़ा, चमड़ा या चटाई बाँघकर उसमें साफ की 
हुई मिट्टी का नियत प्रमाण का बृत्त ( व्तुल ) लीप देने से चल-मण्डल बनता है। भावना 
के समय यह भूमि पर फैला दिया जाता है। पद्मकर्णिका के आकार में स्थाणु गाइकर 
लताओं से उसे वेशित कर देने से अचल-मणडल बनता है। यदि अरुण वर्ण की मृत्तिका 
पर्यात्त मात्रा में उपलब्ध न हो सके तो अधघोमाग में दूसरे तरह की मिट्टी डालकर ऊपर के 
हिस्से में सुपरिशुद्ध अरुण वर्ण की मृत्तिका का एक बालिश्त चार अ्ज्जुल के विस्तार 
का बृत्त बनाना चाहिये | 


प्रमाण के संबन्ध में कहा गया है कि बृत्त शुर्पमात्र हो अथवा शरावमात्र | कुछ 
लोगों के मत में इन दोनों का सम-प्रमाणु है, पर कुछ का कहना है कि शराव (5 प्याला ) 
एक बालिश्त चार अज्ञल का होता है और शुर्प का प्रमाण इससे अधिक है | इनके मत में 


री 
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बृत को शराव से कम और शर्प से अधिक प्रमाण का न होना चाहिये | इस बृत्त को पत्थर 
से घिसकर भेरि-तल के सदश सम करना चाहिये | स्थान साफ कर और स्नान कर मण्डल से 
टाई हाथ के फासले पर एक बालिश्त चार अचज्ञल-ऊँचे पैरोंबाले पीढ़े पर बेठना चाहिये । 
इससे अधिक फासले पर बेठने से मएडइल नहीं दिखलाई देंगा और यदि इससे नजदीक बैठा 
जाय तो मण्डल के दोष देखने में आवेंगे। यदि उक्त प्रमाण से अधिक ऊँचे आसन पर 
बैठा जाय तो गरदन भ्रंकाकर देखना पड़ेगा और यदि इससे भी नीचे आसन पर बैठा 
जाय तो घुसने दर्द करने लगेंगे | इसलिए उक्त प्रकार के आसन पर ही बैठना चाहिये | 

काम का दोष देखकर और ध्यान के लाम को ही सब दु:खों के अतिक्रमण का उपाय 
निश्चित कर नैष्कम्य के लिए. प्रीति उत्ननन करनी चाहिये । बुद्ध, प्रत्येकजुद्ध और आर्यभ्रावकों 
ने इसी मार्ग का अनुसस्ण किया है| मैं भी इसो मार्ग का अनुगामी हो एकान्त-सेवन के सुख 
का आस्वाद करूँगा, ऐसा विचार कर उसे योग-साधन के लिए, उत्साह पैदा करना चाहिये | 
और सम आकार से चह्ु का उन्मीलन कर निमित्त-महण ( पालि -- उम्ाहनिमितत ) की 
भावना करनी चाहिये । जिस प्रकार अतियृक्म्म और अतिभास्वर रूप के ध्यान से आँखें थक 
जाती हैं उती प्रकार अति उन्मीलन से ञाँले थक जाती हैं और मण्डल का रूप भी अत्यन्त 
प्रकट हो जाता है अर्थात्‌ उसके स्वमाव का अत्यन्त आविभाव होता है: तथा उसके वर्ण और 
लक्षण अधिक स्पष्ट हो जाते हैं और इस प्रकार निमित्त का ग्रहण नहीं होता । मनन्‍्द उन्मीलन 
से मण्डल का रूप दिखाई नहीं देता और दर्शन के काये में चित्त का व्यापार मन्द हो जाता 
है. इसलिए, निमित्त का अहण नहीं होता। अतः सम आकार से ही चक्चु का उन्मीलन 
करना चाहिये। 

पृध्वी-कसिण के अरुण वर्ण का चिन्तन और प्रथ्वी-धातु के लक्षण का ग्रहण न करना 
चाहिये | यद्यपि वर्ण का चिन्तन मना है तथापि प्रथ्वी-धातु की उत्सन्‍नतावश वर्ण सद्दित प्रृथ्वी 
की भावना एक प्रशञप्ति के रूप में करनी चाहिये। इस प्रकार प्रज्ञप्तिमात्र में चित्त की प्रतिष्ठा 
करनी चाहिये | लोक में संभार सद्दित प्रृथ्वी को पृथ्वी? कहते हैं | प्रथ्वी, मही, मेदिनी, भूमि, 
बसुधा, वसुन्धरा आदि (एध्वी के नामों में से ज्ञो नाम योगी को पसन्द हो, उस नाम का उच्चारण 








सुप्पसरावानि समप्पम्ताखानि इृच्छितानि, केचि पन वदुन्ति--सरावमत्त' विदृस्थि 
चतुसक्न॒लं दोति, सुप्पमर्श ततो अधिकप्पमाणन्ति । कित्तिम॑ कप्चिखमण्डलं देटिम 
परिच्छेदेन सरावमत्त' उपस्मिपरिच्छेदेन सुष्पमत्त, न ततो अधों उद्ध वाति परितप्प 
माणामेद्संगहणश्य॑ “'सुप्पमत्त बा सरावमत्त वा'! ति बुत्तन्ति | यधोपद्रिते आरम्मणे 
एकंगुकमत्तम्प बढिढत अष्पस्ाणमेवाति | बुत्तो वायमत्थों केचि पन दत्तमत्तरिप 
कसिणमण्डलं कातव्बन्ति बदुन्ति | [ परमश्थमब्जूसा टीका ] 


२. यदा पन ते निम्चित्त' चित्तेन समुग्गाहित होति, चक्ख़ुना पस्सन्तस्सेव मनोद्वारस्स 
मआपाधमागतं, तदा तमेव आ्लास्म्मण उरगहनिमित्त' नाम | साथ भावना समाधियति | 


[ अभिषम्मत्थसंगहों, |] छ ] 
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करना चाहिये | पर प्रृथ्वी नाम ही प्रसिद्ध है, इसलिए, पृथ्वी नाम का ही उच्चास्ण कर भावना 
करनी अच्छी है | कभी आँख खोलकर, कभी आँख मूँदकर, निमित्त का ध्यान करना चाहिये | 
जब तक निमित्त का उत्पाद नहीं होता तब तक इसी प्रकार मावना करनी चाहिये । जब मावना- 
वश आँखें मूँ दने पर उसी तरह जैसा आँखें खोलने पर निमित्त का दर्शन हो, तब समझना 
चाहिये कि निमित्त का उत्पाद हुआ है। निमित्तोत्याद के बाद उस स्थान पर न बैठना 
चाहिये | अपने निवास-स्थान में बैठकर भावना करनी चाहिये | यदि किसी अनुपयक्त कारण- 
वश इस तदण समाधि का नाश हो जाय तो शीघ्र उस स्थान पर जाकर निमित्त का ग्रहण कर 
अपने वास-स्थान पर लौट आना चाहिये और बहलता के साथ इस भावना का ग्ासेवन और 
बार बार चित्त में निमित्त की प्रतिष्ठा करनी चाहिये | ऐसा करने से क्रमपूर्वकक: नोवरण अर्थात्‌ 
अन्तरायों का नाश और क्लेशों का उपशम होता है | 


भावना-क्रम से जब श्रद्धा आदि इन्द्रियाँ" सुविशर और तीक्ण हो जाती हैं तब 
कामादि दोष का लोप होता है और उपचार-सम्राधि में चित्त समाहित हो प्रतिमाग-निमित्त* 
का प्रादुभाव होता है। प्रतिमाग-निमित्त, उद्अह-निमित्त (पालि ८ उमाहनिमित्त) में से कई 
गुना अधिक सुपरिशुद्ध होता है । उद्ग्रह-निमित्त में कसिश-दोष ( जैसे उंगली की छाप ) 
दिखलाई पड़ते हैं, पर प्रतिमाग-निमित्त भाख्वर और ख्च्छु होकर निकलता है। प्रतिमाग 
निमित्त वर्ण और आकार ( संस्थान ) से रहित होता है। यह चक्षु द्वारा जेय नहीं है, यह 
स्थूल पदाथ नहीं है और अनित्यता आदि लक्षणों से अक्लित नहीं है| केवल समाधि-लाभी 
को यह उपस्थित होता है और भावना-सँज्ञा से इसका उत्पादं होता है। इसकी उत्पत्ति के 








). इन्द्रिय पाँच हैं-समाधि, बाय, श्रद्धा, प्ज्ञा, स्टूृति | कलेशा के उपदाम में इनका आाधि 
पत्य होने के कारण इनकी इन्द्िय संज्ञा है । 
वास्तव में २२ इन्द्रियाँहैं। इनमें से पाँच का यह संग्रह प्रसिद्ध है. श्रद्धावीय 
स्मृतिसमाधिप्रज्ञापूयंकमितरेषास्‌'” [ योगसूत्र १॥२० ] । विशुद्धिमार्ग में इन पाँच 
हन्द्रियों का कृत्य इस प्रकार दिखाया गया है-..'सद्घादीनं पटिपक्खाभिभवनं सम्पयुत्त- 
घम्मानञ्व पसब्लाकारादिभावसम्पापनं'! [ घपू७ 9७६३ ] | 


'श्रद्धा! 'चित्त के सम्प्रसाद' को कहते हैं; 'बीय? का ग्र्थ 'उत्साह' है अनुभूत-विषय 
के असम्प्रमोष को 'स्घृतिः कहते हैं; 'समाधि' चित्त की एकाग्रता को कहते हैं और 
'प्रज्ञा' उसे कहते हैं जिसके हारा यथाभृत वस्तु का ज्ञान होता है | 

२. तथा पमाहितस्स पनेतस्स ततो पद तस्मि उसाहनिमित्त परिकम्मप्माधिना भावनमनु 
युजन्तस्स यदा तप्पष्टिभागं वत्थुधस्मचिमुद्चित॑ पत्तिसंखातं भावनाभयम्ारम्मणं चित्त 
संनिश्चिज्न सम्धितं होति, तदा त॑ पटिस्मागनिभित्त समुप्पन्न ति पदुच्चत्ति | ततों पद्टाय 
पटिब्रन्धविष्पह्दीना काम्रावचर-समाधि-संख्ात-उपचारभावनानिप्फन्ना नाम होति । 

[ अभिषम्मत्यसंगहों ६।१८ ] | 





२ बौद्ध-घर्म-द्शन 


समय से ही अन्तरायों का नाश और क्लेशों का उपशम होता है तथा चित्त उपचार-समाधि* 

प्रतिमाग-नि्मित्त का उत्पाद अति दुष्कर है | इस निमित्त की रक्ता बड़े प्रयत्ष के साथ 
करनी चाहिये | क्योंकि ध्यान का यही आलम्बन है। निमित्त के विनष्ट होने से लब्ध-ध्यान 
भी नष्ट हो जाता है। उपचार-समाधि के बज़वान होने से ध्यान के अधिगम की अवस्था 
अर्थात्‌ अर्पणा-समाधि उत्पन्न होती हैं। उस अवस्था में ध्यान के अन्ञों का प्रादुर्भाव 
होता है | उपयुक्त के आलेवन और अनुप्युक्त के परित्याग से निमित्त की रक्मा और अपंणा 
समाधि का लाम होता है। जिस आवास में निमित्त उसन्न और स्थिर होता है, जहाँ स्मृति 
का सम्प्रमोष नहीं होता और चित्त एकाग्र होता है; उसी आवास में योगी को निवास करना 
चाहिये। जो गोचर, ग्राम, आवास के समीप हो और जहाँ मिद्षा सुजम हो वही उपयुक्त है। 
योगी के लिए. लौकिक-कथा अनुपयुक्त है। इससे निमित्त का लोप होता है | योगी को ऐसे 
पुरुष का संग न करना चाहिये जो लौकिक-कथा कहे; क्योंकि इससे समाधि में बाघा उपस्थित 
होती है और जो प्राप्त किया है वह भी खो जाता है। उपयुक्त भोजन, ऋतु और ईर्यापय 
(-- वृत्ति ) का आसेवन करना चाहिये, ऐसा करने से तथा वहुलता के साथ निमित्त का आसे- 
बन करने से शीघ्र ही अप॑णा-समाधि का लाम होता है। पर यदि इस विधि से भी अपणा 
का उत्पाद न हो तो निम्नलिखित दश प्रकार से अर्पणा में कुशलता प्राप्त होती हैं -- 

१० शरीर तथा चींवर झादि की शुद्धता से | 

यदि केश-नख बढ़े हों, शरीर से दुर्गन्व आती हो, चीवर जीर्ण तथा क्िष्ट और 
झासन मैला हो तो चित्त तथा चैतसिक-धर्म भी अपरिशुद्ध होते हैं; ज्ञान भी अपरिशुद्ध होता 
है, समाधि-भावना दुर्बल और क्षीण हो जाती है; कर्मस्थान भी प्रगुण भाव को नहीं प्राप्त 
होता और इस प्रकार अज्ञों का प्रादुर्भाव नहीं होता | इसलिए शरीर'त्तथा चोवर आदि को 
विशद्‌ तथा परिशुद्ध रखना चाहिये जिसमें चित्त सुखी हो और एजकाग्र हो | 

२. भ्रद्धांदि इन्द्रियों के तममभाव प्रतिपादन से | 

भ्रद्धादि इन्द्रियों में से ( भ्रद्धा, वीय॑, स्मृति, समाधि, प्रज्ञा ) यदिं कोई एक इच्ध्रिय 
बलवान हो तो इतर इन्द्रियाँ अपने कृत्य म॑ं असमर्थ हो जाती हैं | जिसमें श्रद्धा का आधपिक्य 
होता है और जिसकी प्रज्ञा मन्द होती है, वह अवस्तु में श्रद्धा करता है; जिसकी प्रज्ञा बन्वती 
होती दे और भ्रद्धा मन्द होती है वह शठता का पत्ष ग्रहण करता है और उसका चित्त 
शुष्क तर्क से विलुप्त होता है | भ्रद्धा और प्रज्ञा का अन्योन्यविरद अनर्थावद है | इसलिये इन 
दोनों इन्द्रियों का समभाव इष्ट है। दोनों की समता से ही अर्पणा होती है | इसी प्रकार वीर्य 


१, अभिघम्नकोश [८5।२२ ] में इसे 'सामन्तक' कदा है। यह धयान का पू्वोंग है। अरपपणा- 
सम्राधि को मौक-ध्यान कहते हैं। प्रत्येक मौकछ-ध्यान का एक एक सामन्‍्तऊ होता है, 
मौछ-ध्यान आठ हैं--चार रूप, चार आरूप्य | “एवं मौक-पमापत्तिद्ृब्यमण्विध 
ब्रिधा'' [ अभि० ८।४ ] | 





पंचम अध्याय दर 


और समाधि का भी सममभाव इष्ट है । समाधि यदि प्रबल हो और वीर्य मन्द हो तो आलस्य 
अमिमूत करता है; क्योंकि समाधि आलस्य-पाचिक दै | यदि वीर्य प्रबल हों और समाधि मन्द 
हो तो चित्त की श्रान्तता या विज्ञेप ग्रभिभूत करता है; क्योंकि बीय॑ विज्ञेप-पाक्तिक है| किसी 
एक इच्द्रिय की सातिशय प्रवृत्ति होने से अन्य इन्द्रियों का व्यापार मन्द हो जाता है | इसलिए, 
अर्पणा की सिद्धि के लिए इन्द्रियों की एकरता अमीष्ट है। किन्तु शमथन्यानिक को बलवती 
श्रद्धा भी चाहिये। बिना श्रद्धा के अपंणा का लाम नहीं हों सकता । यदि वह यह सोचे कि 
केवल प्रथ्वी-प्रथ्वी इस प्रकार चिन्तन करने से कैसे ध्यान की उत्तत्ति होगी तो अर्पणा-समाधि 
का लाम नहीं हो सकता | उसको भगवान्‌ बुद्ध की बताई हुई विधि की सफलता पर विश्वास 
होना चाहिये | बज़वती स्मृति तो सत्र अमीष्ट है क्योंकि चित्त स्मृति-परायण है और इसलिए 
बिना स्मृति के चित्त का निम्नह नहीं होता । 

३. निमित्तकौशल से अर्थात्‌ लब्ध-निमित्त की रक्षा में कुशल और दन्न 


होने से । 
४, जिस समय चित्त का प्रग्रद (उत्थान) करना हो उस समय चित्त का 
प्रमह करने से | 


जिस समय वीर्य, प्रामोच आदि की अति शिथिलता से भावना-चित्त सझुंचित होता 
है, उस समय प्रश्नव्त्रि (-फाय और चित्त की शान्ति ), समाधि ओर उपेक्षा इन बोध्यज्ञों१ 
की भावना उपयुक्त नहीं है; क्योंकि इनसे सक्कू चित चित्त का उत्थान नहीं होता | चिस 
समय चित्त संकुचित हो उस समय पर्म-विचय (-्यज्ञा), वीर्य ( > उत्साइ ) और प्रीति इन 
बोध्यज्ों की भावना करनी चाहिये | इनसे मन्द-चित्त का उत्थान होता है। कुशल 
(5 पुण्य ) और अकुशल (5 अपुण्य ) के स्वभाव तथा सामान्य लक्षणों के यथार्थ अवबोध 
से घमविचय की भावना होती है। ग्ालस्य के परित्याग से अभ्यासवश कुशल-क्रिया का 
आरम्म, वीये-सश्लय और प्रतिपक्ष धर्मों के विध्वंसन की पढ़ता प्राप्त होती है | प्रीतिसम्पयुक्त 
धर्मों का निसतर चिन्तन करने से प्रीति का उत्पाद और बृद्धि होती है । क्‍ 

परिप्रश्न, शरीरादि की शुद्धता, रर्द्विय-सममाव-करण, मनन्‍्दबुद्धिवालों के पसरिवजन, 
प्रशावान्‌ के आसेवन, स्कन्थ, आयतन, धाठु, चार आर्यसत्य, प्रतीत्यसम॒य्याद आदि गम्भीर 
ज्ञानकथा की प्रत्यवेज्ञा तथा प्रज्ञापरायण॒ता से घर्मविचय का उत्पाद होता है । 

दुर्गति आदि दुःखावस्था की मीषणता का विचार करने से, इस विचार से कि लौकिक 
अथवा लोकोत्तर वो कुछ विशेषता है उसकी प्रीति वीर्य के अघीन है, इस विचार से कि 
आलसी पुरुष बुद्ध, प्रत्येकबुद्ष, मद्माआवकों के मार्ग का अनुगामी नहीं हो सकता, शास्ता 
के महत्व का चिन्तन करने से ( शास्ता ने हमारे साथ बहुत उपकार किया है, शास्ता के 
शासन का अतिक्रमण नहीं हो सकता, वीर्यासम्म (5 कुशलोल्साइ ) की शास्ता ने प्रशंसा 


१. बोधि के सात अक् हैं--१ स्खृति, २ घर्मविचय, ३ बोये, ४ प्रीति, २ प्रश्नव्धि, 
६ समाधि और ७ उपेक्षा । 


द्ब्छ बोदू-घरम-दुशन 


की है ), धर्मदाय के महत्त का चिन्तन करने से ( मुके धर्म का दायाद होना चाहिये, आलसी 
पुरुष धर्म का दायाद नहीं हो सकता ), आलोक-संज्ञा के चिन्तन से, ईर्योपथ के परिवतन 
और खुली जगह में रहने से, आलस्य और अकमण्यता का परित्याग करने से, आलसियों के 
परिवर्जन और वीयंवान के आसेवन से, व्यायाम ( 5उद्योग ) के चिन्तन से तथा बीयंपरायण 
होने से वीय का उत्पाद होता दै | 

बुद्ध, धर्म, सद्भ, शील, त्याग, (दान) देवता और उपशम के निरन्तर स्मस्णु से 
ब॒ुद्धादि में लो स्नेह और प्रसाद नहीं रखता उसके परिवर्जन तथा बुद्ध में जो स्निग्ध है उसके 
आसेवन से. सम्पतादनीय-सुत्तन्त" के चिन्तन तथा प्रीति-परायण होने से प्रीति का उत्पाद 
होता है | 

५. जिस समय चित्त का निग्नह करना हो, उस समय चित्त का निम्नह करने से | 

लिस समय वीर, संकेग (<वैराग्य ), प्रामोच्च के अतिरेक से चित्त उद्धत और अन 
वश्थित होता हैं उस समय धर्मविचय, बीय और श्रीति की भावना अनुप्युक्त है. क्योंकि इनसे 
उद्धत-चित्त का समाघान नहीं हो सकता | ऐसे समय प्रश्नब्धि, समाधि और उपेक्षा इन बोघ्यज्जों 
की भावना करनी चाहिये | 

काय और चित्त की शान्ति का निरन्तर चिन्तन करने से प्रश्नव्धि की मावना, शमथ 
और अव्यग्रता का निरन्तर चिन्तन करने से सम्राधि की भावना और उपेक्षा-सम्प्रयुक्त धर्मों का 
निरन्तर चिन्तन करने से उपेत्ञा की भावना होती है | 

प्रशति-मोजन, अच्छी ऋतु, उपयुक्त ईर्यापथ के झासेवन से, उदासीन बृत्ति से, क्रोधी 
पुरुष के परित्याग और शान्त-चित्त पुरुष के आसेवन से तथा प्रश्नब्धि-परायण होने से प्रभन्धि 
का उत्पाद होता है । 

शरीरादि की शुद्धता से, निमित्त कुशलता से, इन्द्रिय-समभाव-कस्णु से, समय समय पर 
चित्त का प्रग्रद ( लीन चित्त का उत्थान )और निम्नह्न ( उद्धत चित्त का समाधान ) करने 
से, भरद्धा और संवेग (--वैशम्य ) द्वारा उपशम-सुख-रदित चित्त का संतर्पण करने से प्रग्रह- 
निग्नह-सन्तरपण के विषय में सम्यक-प्रवृत्त मावना-चित्त की विरक्तता से, असमाहित पुरुष के 
परित्याग और समाहित पुरुष के झसेवन से, ध्यानों की भावना, उत्पाद, अधिष्ठान 
(- अवस्थिति ) ब्युत्यान, संक्नेश और व्यवदान (८ विशुद्धता ) के चिन्तन से तथा 
समाधि-परायण होने से समाधि का उत्पाद होता है | 

जीवों और संस्कारों के प्रति उपेक्षा-माव, ऐसे लोगों का परित्याग जिनको जीव और 
संस्कार प्रिय हैं, ऐसे लोगों का आसेवन जो जीव और संस्कारों के प्रति उपेक्षा-भाव रखते हैं, 
तथा उपेक्ञा-परायणता से उपेक्षा का उत्पाद करते हैं | 

६. जिस समय चित्त का सम्प्रदर्षण (<्सन्तपंण ) करना चाहिये उस समय चित्त 

के सम्प्रदर्षण से । 


१. दीघनिकाय, ३।६६।११६: इस सूत्र में बुद्धादिकों का गुण-परदीपन है । 


ही पंचम अध्याय | 
जब प्रज्ञाव्यापार के अल्पमाव के कारण या उपशम-सुख के अलाम के कारण चित्त 
का तरप॑ण नहीं होता तब झ्राठ संवेगों द्वारा संवेग उत्पन्न करना चाहिये | जन्म, जरा, व्याधि, 
मरण, अपाय दुःख, अतीत में जिस दुःख का मूल हो, अनागत में जिस दुःख का मूल हो और 
वर्तमान में आहारपर्येफ्ण का दुःखल--यह आठ संवेग-वस्तु हैं। बुद्ध, धर्म और संघ के गुणों 
के अनुस्मरण से चित्त का तम्प्रसाद होता है | 
के ७. जिस समय चित्त का उपेक्षा भाव होना चाहिये उस समय चित्त की उदासीन- 
वृत्ति से | 
जब भावना करते हुए. योगी के चित्त का व्यापार मन्द नहीं होता, चित्त का विक्षेप 
नहीं होता, चित्त को उपशम सुख का लाभ होता है, आलम्बन में चित्त की सम-प्रवृत्ति होती 
है ओर शमथ के मार्ग में चित्त का आरोहण होता है; तब. प्रग्रह, निग्रह और सम्प्रदर्षण के 
विषय में चित्त की उदासीन वृत्ति होती है | 
८. ऐसे लोंगों के परित्याग से जो अनेक कार्यों में व्याप्रत रहते हैं, जिनका हृदय 
विज्षिप्त है और थो ध्यान के मार्ग में कमी प्रबृत्त नहीं हुए हैं । 
६. समाधि-लाभी पुरुषों के झासेवन से | 
१०. समाधि-परायण होने से | 
उक्त दश प्रकार से अर्पणा में कुशलता प्राप्त की जाती है | 
हल आालस्य और चित्त-विज्षेग का निवास्ण कर जो योगी सम-प्रयोग से मावना-चित्त को 
प्रतिभाग-निमित्त में स्थित करता है वह अपंणा-समाधि का लाम करता है। चित्त के लीन 
और उद्धत भावों का परित्याग कर निमित्त की ओर चित्त को प्रवृत्त करना चाहिये | 
जब योगी चित्त को निमित्त की ओर प्रेरित करता है तब चित्त-द्वार भावना के कल से 
उपस्थित उसी प्रृथ्वी-मण्डल-ल्‍हूपी आलम्बन को अपनी ओर आक्ृष्ट करता है | उस समय उस 
आलम्बन में चार या पाँच चेतनायें ( पालि : जबनं" ) उस्तन्न होती हैं। इनमें से अन्तिम 
रूपाबचर-भूमि* की है; शेष तीन या चार चेतनायें काम-घातु की हैं। प्राकृतिक चित्त की 
अपेक्षा इन तीन या चार चेतनाओं के वितर्क, विचार, प्रीति, खुल और एकाग्रता आदि भावना 
के कल से पद्चतर होते हैं। इन्हें 'परिकर्म! ( पालिरूप : परिकम्म ) कहते हैं | क्योंकि ये 
चेतनायें अर्पणा की प्रति-संस्कारक हैं । अपणा के समीपवर्ती होने से इन्हें 'उपचार' भी कहते 
हैं| भ्पणा के अनुलोम होने से इनकी अनुलोम! संज्ञा भी है। तीसरी या चौथी चेतना 





» जवतीति जवनम्‌ । वीथि-चित्त के १४ क्ृप्यों के संग्रद में इसका बारहवाँ स्थान है | 
कित्चसंगद्े किचयानि नाम पटिसन्धि-भववंगावज्जन-दुस्सन-सवन-घायन-सायन-फुप्तन 
सपटिच्छुन्‌-संतीरण-वबोटूपन-जवन-तदारमस्मण-चुतिवसेन चुदसलविधानि मवन्ति | 

[ अभिघम्मस्यसंगहों, ३।६ ] 
१, भूमियों चार हैं-.अपाय-भूमि, काम-सुगति-भूमि, रूपावचर-सूमि, और अरूपावचर- 
मूमत । 
हू 


ग़ोत्रभू कहलाती है | यह चेतना (ड+जवन ) काम-तृष्णा के विषयों के विशेष रूप और अनु 
त्तरघर्मों के साम्परायिक रूप की सीमा पर स्थित है। इस प्रकार में ये सब संशाय सामान्य 
रूप से सब छवनों की हैं | यदि विशेफ्ता के साथ कुद्दा जाय तों पहला जबन 'परिकर्म', दूसरा 
“उपचारः, तीसरा अनुलोम', चौथा 'गोत्रभू', या पहला “उपचारः, दूसरा अनुलोम', तीसरा 
धोजमू!, और चौथा या पाँचवाँ 'अर्पणा! है । जिसकी बुद्धि प्रखर है उसकी चोथे जबन में 
ग्रप॑णा की सिद्धि होती है; पर जिसकी बुद्धि मन्द है, उसको पाँचवें बदन में अर्पशा-चित्त का 
लाम होता है। चौथे या पाँचवें जवन में ही अपंणा की सिद्धि होती है। तत्पथ्रात्‌ चेतना 
भवाह्ञ में अवतीर्ण द्वोती है | अर्पणा का कालपरिच्छेद एक चित्त-क्षण है, तदनन्तर भवाड्ञ 
में पात होता है | पीछे भवाज्ञ का उपच्छेद कर ध्यान की प्रत्यवेज्ञा के लिए, चित्तावर्जन होता 
है; तत्यश्नात्‌ ध्यान की परीक्षा होती दे । 

काम और अकुशल के परित्याग से ही प्रथम ध्यान का लाम होता है, यह प्रथम ध्यान 
के प्रतिपक्ष हैं | प्रथम ध्यान में विशेष कर काम-धातु का अतिक्रमण होता है। काम से “वस्तु 
काम! का आशय है | जो वस्तु ( जैसे, प्रिय-मनोस्म-रूप ) काम का उद्दीपन करें वह वस्तुकाम 
है, किसी वस्तु के लिए अमिलाष, राग तथा लोभ के अमभेद 'क़रशकाम' कहलाते हैं | 
अकुशल से क़ेशकाम तथा अन्य अकुशल का आशय है। काम के परित्याग से कार्य-विवेक 
झौर अ्कुशल के विवजन से चित्त-विवेक सूचित होता है। पहले से तृष्णा आदि ऊ्रश के 
विषय का परित्याग और दूसरे से क्लेश का परित्याग सूचित होता है। पहले से काम-सुल 
का परित्याग और दूसरे से ध्यान-सुख का परिस्रद प्रकाशित होता है। पहले से चपल भाव के 





अपाय (--दुगति )-भूमि चतुर्विध है--निरय (- नरक ), ठियंक-योनि, प्रेतविषय 
झसुरकाय । 

काम-्सुगति-भूमि सप्तविध दै--मनुष्प, छः देवछोक (चातुर्माहाराजिक, व्रयस्िंश, याम 
तुषित, निर्माण-रति, परनिर्भित-बहवर्ती )। अपायभूमि जौ! काम-सुगत-भूमि मिक्ककर 
कामावचर-भूमि (5 कामघातु ) कहछाते हैं। इस प्रकार ग्यारह छोक काम-धघातु के 
छ्तगंत हैं | 

काम-धातु के ऊपर रूपधातु है । रूप-घातु में सोकह स्थान हैं । पहले ध्यान में ब्ह्म- 
पारिषद्य, अद्व-पुरोद्ित और महाग्रक्ञा, दुसरे ध्यान में परीत्ताभ, अप्रमाणाय, और 
आमस्वर॒य; तीछरे ध्यान में परीत्त-शुभ, अप्रमाण-शुभ और शुभकृष्न, चौथे ध्यान 
में बृहत्फक, असंक्षि-सत्व, शुद्धावास॒ ( शुद्धावास पाँच हैं---अविह, ऊतप्प, सदर्श 
सुदर्शी, अकनिष्ठ ) हैं। 

जरूप-भूमि चार हैं--आकाशझानन्त्यायतन-सभूमि, विज्ञानानन्त्यायतन-भूमि, आकिश्नन्या 
यतन-भूमि और नेवसंज्ञ-नासंज्ञायदन-भूमि । 

रूपावचर कुशल केवकत मानप्तिक कर्म है। यह भावना-मय » अपणा-प्राप्त, और ध्यान 
के भ्नों के भेद से पाँच प्रकार का है । 


पंचम अध्याय ६ $ 


हेतु का परित्याग और दूसरे से अविद्या का परित्याग; पहले से प्रयोग-शुद्धि ( प्रायातिपातादि 
अशुद्ध प्रयोग का परित्याग ) और दूसरे से अ्रध्याशय की शुद्धि बूचित होती है । 

यद्यपि अकुशल धर्मों में दष्टि, मान आदि पाप भी संग्रद्दीत हैं; तथापि यहाँ केकल 
उन्हीं अकुशल घम्मों से ताटर्य है जो ध्यान के अन्जों के विरोधी हैं। यहाँ अकुशल धर्मों से 
पाँच नीवस्णों से ही आशय है। ध्यान के अज्ञ इनके प्रतिपक्ष हैं और इनका विधात करते 
हैं| तमाधि कामच्छुन्द (-- अभिन्नाव, लोभ, तृष्णा) का प्रतिपक्ष है, प्रीति व्यापाद (-: हिंसा ) 
का प्रतिपक्ष है, वितर्क का सख्थानन आलस्य-अकर्मण्यता ) प्रतिपक्ष है. सुख का औद्धल्य- 
कौकृत्य ( 5ग्वनवस्थितता, खेद ) और विचार का विजिक़ित्सा प्रतिपक्ष है, इस प्रकार काम, 
विवेक से कामच्छुन्द का विष्कम्भन और अकुशल धर्मों के विवेक से शेष चार नींवस्णों का 
विष्कम्भन होता है। पहले से लोम ( अकुशल-मूल ) और दूसरे से दवष-मोद, पहले से 
गृष्णा तथा तत्सम्प्रयुक्त अब॒त्या, दूसरे से अविद्या तथा तत्सम्ग्रयुक्त अवस्था का परित्याग 
सूचित होता है| 

यह पाँच नीवरुण प्रथम-ध्यान कें प्रहाण-अड्ग हैं। जब तक इनका विष्कम्मम नहीं 
होता तब तक ध्यान का उत्पाद नहीं होता। ध्यान के कझ्षण में अन्य अकुशल धर्मों का भी 
प्रहाण होता है; तथापि पूर्वोक्त नीवरण ध्यान में विशेष रूप से अन्तराय उपस्थित करते हैं | 
इन पाँच नीवरणों का परित्याग कर प्रथम ध्यान वितर्क, विचार, प्रीति, सुख, और समाधि इन 
पाँच अज्ञों से समन्वागत होता है | 


आलम्बन के विक्य में यह कल्पना कि यह ऐसा है 'वितर्क'" कहलाता है, अथवा 
आलम्बन के समीप चित्त का आनयन आलम्बन में चित्त का प्रथम प्रवेश वितक कहलाता है | 
आलम्बन में चित्त की अविच्छिन्न-प्रवृत्ति (विचार! है, वितर्क विचार का पूर्वगामी है। वित्क 
चित्तका प्रथम अमिनिपात है। घण्टे के अमिषात से जो शब्द उत्पन्न होता है, वह वितर्व 
के समान है | इसका जो अनुरव होता है, वंह विचार के समान है | जिस प्रकार आकाश में 
उड्ने की इच्छा करनेवाला पत्ती पक्त-वित्तेप करता है, इसी प्रकार वितक की प्रथमोंत्पत्ति के 
काल में विचार की बृत्ति शान्त होती है; उसमें चित्त का अधिक परिस्पन्दन नहीं होता। 
विचार आकाश में उद्ते हुए. पत्ती के पक्त-प्सारण या कमल के ऊपरी भाग पर भ्रमर के 
परिभ्रमण के समान हैं । 


प्रीति, काय और चित्त के तर्पण, परितोषण को कहते हैं| प्रीति प्रणीत रूप ते काम 
में व्याप्त होती है और इसका उत्कृषटमाव होता है। 'प्रीतिः पाँच प्रकार की है--१ 
छुद्गिकाओीति, २. च्षणिका-प्रीति, ३, अवक्रान्तिकाओति, ४, उद्देगातऔीति, ४. स्फरणा- 
प्रीति | कुद्धिका-प्रीति शरीर को केवल रोमाश्वित कर सकती है| च्णिका-प्रीति क्षण क्षण पर 
होनेवाले विद्युत्रात के समान होती है। जिस प्रकार समुद्रतट पर लहरें टकराती हैं <सी प्रकार 





१, . 'तम्रिद वितक्‍्कन ईद्सिमिंदुल्ति झारस्मण॒स्प परिकप्पतत्ति'' [परमत्थेम॑जूसा टीका | 


ब्द बौस-धर्म-दशंन 


अबक्रान्तिका-सीति शरीर को अवक्रान्त कर मिन्न हो जाती दै | उद्देगा-प्रीति बलवती होती है । 
स्फस्णा प्रीति निश्वला और चिरश्यायिनी होती है । यह सकल शरीर को व्याप्त करती है | 
यह पाँच प्रकार की प्रीति परिपक्र हो, काय और चित्त-प्श्रव्धि (-रान्ति) को सम्पन्न करती है । 
प्रश्नज्धि परिपाक को श्रात्त हो कायिक और चैतसिक सुख को सम्पन्न करती है। छुल परिपक् 
हो समाधि का परिपूर्ण करता है। स्फरणा-ग्रीति ही अर्प॑णा-समाधि का मूल है| यह प्रीति 
अनुक्रम से वृद्धि को पाकर अर्पणा-समाधि से सम्प्रयुक्त होती है। यहाँ यही प्रीति अभिमत 
है | 'सुखः काय और चित्त की बाघा को नष्ट करता है। सुख से सम्प्रयुक्त धर्मों की अमिवृद्धि 
होती है | 
...._वितर्क चित्त को आलम्बन के समीप ले बाता है। विचार से आलम्बन में चित्त की 
अविस्छिन्न प्रवृत्ति होती है| वितर्क-विचार से चित्त-समाधान के लिए. भावना-प्रयोग सम्पादित 
होता है | प्रीति से चित्त का तर्पण और सुख से चित्त की वृद्धि होती है | तदनन्तर एकाग्रता, 
अवशिष्ट स्पर्शादि धर्मों सहित चित्त को एक आलम्बन में सम्यक और समरूप से प्रतिष्ठित 
करती है | प्रतिपक्ठ धर्मों के परित्याग से चित्त का लीन और उद्धत भाव दूर हो जाता है | 
इस प्रकार चित्त का सम्यक्‌ और सम आधान होता है। ध्यान के चण में एकाग्रता-श 
चित्त सातिशय समाहित होता है | 
इन पाँच झज्ञों का जब तक प्रादुर्भाव नहीं होता तब तक प्रथम ध्यान का लाभ नहीं 
होता | यह पाँच अज्ञ उपचार-क्षण में भी रहते हैं पर अपंणा-समाधि में पटुतर हो जाते हैं। 
क्योंकि उस छूण में यह रूप-पातु के लक्षण प्राप्त करते हैं । प्रथम ध्यान की त्रिविष-ऋल्याणता 
है | इसके आदि, मध्य, और अन्त तीनों कल्याण के करने वाले हैं | प्रथम ध्यान दस लक्षणों 
से सम्पन्न है | ध्यान के उत्पाद-क्षण में भावना-्रम के पूर्व-माग की ( अर्थात्‌ गोजमू तक ) 
विशुद्धि होती है। यह ध्यान की आदि-कल्याणता है। इसके तीन लक्षण हैं--नीवस्णों के 
विष्कम्मन से चित्त की विद्युद्धि, चित्त की विशुद्धि से मध्यम शमथ-निमित्त का अभ्यास और 
इस अम्यासवश उक्त निमित्त में चित्र का अनुप्रवेश। स्थिति-क्षणु में उपेक्षा की अभिवृद्धि 
विशेष रूप से होती है | यह ध्यान की मध्य-कल्याणता है, यह तीनों लक्षणों से समनन्‍्वागत 
है. विशुद्ध चित्त की उपेक्षा, शमय की भावना में रत चित्त की उपेक्षा और एक आलम्बन में 
सम्यक समाहित चित्त की उपेक्षा | ध्यान के अवसान में प्रीति का लाभ होता है, अवसान-क्षण 
में कार्य निष्पन्न होने से धर्मों के अनतिवतनादि-साधक-ज्ञान की परिशुद्धि प्रकट होती है | इसके 
चार लक्षण हैं--१. जातघर्म एक दूसरे को अतिक्रान्त नहीं करते; २. इन्द्रियों की ( पाँच 
मानसिक शक्तियों की ) एक एक सत्ता होती है; ३. योगी इनके उपकारक वीय॑ धारण करता 
है; ४. और योगी इनका आसेवन करता है। द 
जिस क्षण में अप॑णा का उत्पाद होता है, उसी क्षण में अन्तराय उपस्थित करने वाले 
क्रेशों ते चित्त विशुद्ध होता है| 'परिकर्म' की विज्लद्धि से अपंणा की सातिशय विशुद्धि होती 
है, जब तक चित्त का आरबण दूर नहीं होता तब तक मध्यम शमय-निमित्त का अभ्यास नहीं हो 
सकता | लीन और उद्धतभाव इन दो अन्तों का परित्याग करने से इसे मध्यम कहते हैं |" 





पंचम अध्याय ६ है 


विरोधी धर्मों का विशेष रूप से उपशम करने से शमय और योगी के सुल्वविशेर्ष का कारण 
होने से यह निमित्त कहलाता है| यद्द मध्यम शमथ-निमित्त लीन और उद्धत-भाव से रहित 
अर्पशासमाधि ही है | तदनन्तर गोजमू-चित्त एकल्-नय से अर्पणा-समाधि-वश समाद्िित-भाव 
को प्राप्त होता है. और इस निमित्त का अभ्यास करता है। अभ्यास-बश समाद्वित-भाव को 
प्राप्ति से निमित्त में चित्त अनुप्रविष्ट होता है। इस प्रकार प्रतिपद्विशुद्धि गोत्रभू-चित्त में इन 
तीन लक्षणों को निष्पन्न कस्ती है। एक बार विश्वुद्ध हो जाने से योगी फिर विशोधन की 
चेष्ठा नहीं करता और इस प्रकार यह विशुद्ध चित्त को उपेक्षा-माव से देखता है । 
शमथ के अभ्यास-वश शमथ-भाव को प्राप्त होने के कारण योगी समाधान की चेश 
नहीं करता और शमय की मावना में रत चित्त की उपैच्चा करता है। शमथ के अभ्यास और 
कश के प्रदाण से चित्त सम्यक रूप से एक आलम्बन में समाद्वित दोता है। योगी समाहित 
चित्त की उपेद्धा करता है| इस प्रकार उपेक्षा की वृद्धि होती है | उपेक्षा की वृद्धि से ध्यान 
चित्त में उत्पन्न एकाग्रता और प्रज्ञा बिना एक दूसरे को अतिक्रान्त किये प्रवृत्त होती हैं; भ्रद्धा 
आदि इन्द्रियाँ (5 मानसिक शक्ति ) नाना क्लेशों से विनिमु क्त हो विमुक्ति-सस से एकस्सता 
प्राप्त होती हैं, योगी इन अवस्थाओं के अनुकूल वीय॑ प्रवत्त करता है | स्थिति क्षण से 
आारम्म कर ध्यान-चित्त की आसेवना प्रवृत्त होती है| यह सव अवस्थाएं इस कारण निष्पनन 
होती हैं, क्योंकि ज्ञान द्वारा इस बात की प्रतीति होती है कि समाधि ओर प्रज्ञा की समस्सता 
न होने से मावना संक्लिष्ट होती है और इनकी समस्सता से विशुद्ध होती हैं | 


इस विशोधक-ज्ञान के कार्य के निष्पन्न होने से चित्त का परितोष होता है। उपेक्षा 

वश ज्ञान की अमिव्यक्ति होती हैं, प्रज्ञा द्वारा अपणा-प्रज्ञा की व्यापार-बहुलता होती है। 

उपैज्ञा-बश नीवरुण अदि नाना क्लेशों से चित्त विमुक्त होता है | इस विशुद्धि से श्रौर पूर्व-प्रवृत्त 

प्रज्ञावश प्रज्ञा की बहुलता होती है और भद्धा आदि धर्मों का व्यापार समान हो बाता हैं| 

इस एकरसता से भावना" निष्पन्न होती हैं। यह शान का व्यापार हैं | इसलिए ज्ञान के 
व्यापार से चित्त-परितोषण की सिद्धि होती है। 

प्रथम ध्यान फे अधिगत होने पर यह देखना चाहिये कि किस प्रकार के आवास में 

रह कर किस प्रकार का भोजन कर और किस ईयोपथ में विहार कर चित्त समाहित हुआ था | 

समाधि के नष्ट होने पर उपयुक्त अ्वस्थाओों को सम्पन्न करने से योगी बार बार अपणा का 

लाभी हों सकता है। इससे अपंणा का लाभमात्र होता है पर वह चिरस्यायिनी नहीं होती | 

समाधि के अन्तरायों और विरोधी धर्मों के सम्पक-प्रहाण से ही अप॑णा की चिर स्थिति 

होती है | उपचार-च्षण में इनका प्रहाण होता है, पर अपंणा की चिर-स्थिति के लिए अत्यन्त 

प्रहाण की आवश्यकता है। कामादि का दोष और नैष्कम्य का गुण देखकर लोभ-राग का 


एकरघट्टेन भावनाति'” [ विसुद्धिमम्गो, ए० १४१ ]। “.भावना चित्तवासनात्‌ 
[ अमिघर्मकोश, ४४१२३ ]। “'तदि समाहित कुद्ा्ल चित्तमत्यर्थ' वासयति 
गुणेस्तन्‍्मयीकरणात्‌ सनन्‍्ततेः | पुष्पैस्तिकवासनवत्‌” [ यश्ञोमित्रम्याख्या ]। 


७७ बौद्ध-धर्म-दुशन 
मली प्रकार प्रहाश किये बिना, काय-प्रभ्र्धि द्वारा कायक्रम को अच्छी तरह शान्त किये बिना, 
वीय॑ द्वारा आलत्य और अकर्मण्यता का अच्छी तरह परित्याग किये बिना, शमथ, निमित्त 
की भावना द्वारा खेद और चित्त की अनवस्थितता का उन्मूलन किये बिना, तथा समाधि के अन्य 
अन्तरायों का अच्छी तरह उपशम किये बिना जो योगी ध्यान सम्पादित करता है, उसका 
ध्यान शीघ्र ही भिन्न हो जाता है | पर जो योगी समाधि के अनन्‍्तरायों का अत्यन्त प्रहाण कर 
ध्यान सम्पादित करता है वह दिन भर समाधि में रत रह सकता है। इसलिए जो योगी 
अर्पणा की चिरस्थिति चाहता है, उसे अन्तरायों का अत्यन्त प्रह्यण करके ही ध्यान सम्पन्न 
करना चाहिये | समाधि-मावना के विपुलभाव के लिए लब्ध-प्रतिमाग-निमित्त कीं वद्धि करनी 
चाहिये | जिस प्रकार भावना द्वारा ही निमित्त की उत्पत्ति होती है. उसी प्रकार भावना द्वारा 
उसकी वद्धि भी होती है | इस प्रकार ध्यान-भावना भी वद्धि को प्र/प्त होती है |. प्रतिमाग 
निमित्त की वद्धि के लिए दो भूमियाँ हैं--१. उपचार और २. अप॑णा; इन दो स्थानों में से 
एक में तो अवश्य ही इसकी वृद्धि करनी चाहिये | 

प्रतिभाग-निमित्त की वृद्धि परिच्छिन्न रूप से ही करनी चाहिये | क्योंकि बिना परिस्छेद 
के भावना की प्रवृत्ति नहीं होती | इसकी वृद्धि क्रम से चक्रवाल-पर्यन्त की जा सकती है | 
बिस योगी ने पहले ध्यान का लाम किया है उसे प्रतिभाग-निमित्त का निरन्तर अभ्यास करना 
चाहिये; पर अधिक प्रत्यवेज्ञा न करनी चाहिये। क्योंक़ि प्रत्यवेज्ञा के आधिक्य से ध्यान के 
अज्ञ अतिविमृत मालूम होते हैं और प्रगुण-भाव को नहीं प्रात होते । इस प्रकार वे स्थूल 
और दुबल ध्यान के अज्भ उत्तर-ध्यान के लिए, उत्सुकता उत्पन्न नहीं करते | उद्योग करने 
पर भी योगी प्रथम ध्यान से च्युत होता है और दूसरे ध्यान का लाभ नहीं करता | योगी को 
इसलिए, पाँच प्रकार से प्रथम ध्यान पर आधिप्त्य प्रास करना चाहिये। तमी द्वितीय ध्यान की 
प्राप्ति हो सकती है ।' पाँच प्रकार यद हैं--१, आवजेन, २. सम, ३. अधिष्ठान, ४. ब्युत्यान 
और ४. प्रत्यवेज्षण । 

इष्ट देश और काल में ध्यान के प्रत्येक अज्ञ को इष्ट समय के लिए शीघ्र यवारुचि 
प्रबच करने की सामथ्य आवज॑न-तशिता कहलाती है | जिसकी आवजन-वशिता सिद हो चुकी 
हैं वह जहाँ चाहे जब चाहे और बितनी देर तक चाद्दे प्रथम ध्यान के किसी अक् को तुरन्त 
प्रवृत्त कर सकता है | झ्ावजनवशिता प्रात्त करने के लिए योगी को क्रम से ध्यान के अन्नों का 
शावजन करना चाहिये | जो योगी प्रथम ध्यान से उठ कर पहले वितर्क का आवर्जन करता है 
और भवाज्ञ का उप्छेद करता है: उसमें उत्पन्न आवज्जन के बाद ही वितर्क को आलम्बन बना 
चार या पाँच जवन (चेतनाय) उतन्न होते हैं। तदनन्तर दो कण के लिए भवाज्ञ में पात होता 
है | तब विचार को आलम्बन बना उक्त प्रकार से फिर जबन उत्पन्न होते हैं | इस प्रकार ध्यान 
के पाँचों अड्जों में चित्त को निसन्‍तर प्रेषित करने की शक्ति योगी को प्राप्त होती है | 





अधिगमेन पं सप्तस्पयुस्तस्स क्ानस्स सम्माझापत्जन पटिप्जन समापण्जन रानस 





पंचम प्रध्याय ७१ 


झड्जावर्जन के साथ दी शीघ्र ध्यान-समज्जञी होने की योग्यता एक़ या दस अज्ञुलि-स्फोट 
के काल तक केग को रोक कर ध्यान की प्रतिष्ठा करने की शक्ति अधिष्ठान-वशिता है | ध्यान- 
समझी होकर ध्यान से उठने की सामथ्य व्युत्थान-चशिता है| यह व्युत्थान मवाज्ज-चित्त की 
उत्पत्ति ही है। पूर्व परिकर्म-बश इस प्रकार की शक्ति सम्पन्न करना कि, मैं इतने क्षण ध्यान-समझ्ी 
होकर ध्यान से ब्युत्यान करूँगा, व्युत्थान-जशिता है| वितक आदि ध्यान के अजन्नों के यथाक्रम 
वर्जन के अनन्तर जो बबन प्रवुत्त द्वोते हैं वह प्रत्यवेद्ण के जवन हैं। इनके प्रत्यवेज्ञण को 
शक्ति प्रत्यवेज्षणं-बशिता दें | 

जो इन पाँच प्रकारों से प्रथम ध्यान में अम्यस्त हो जाता है वह परिचित प्रथम-ध्यान 
से उठकर यह विचास्ता है कि प्रथम-ध्यान सदोष है | क्योंकि इसके वितक-विचार स्थूल हैं और 
इसलिए, इसके अज्ज दुर्बल और परित्तीण (--ओडारिक ) हैं | यह देख कर कि द्वितीय-ध्यान 
की वत्ति शान्त है और उसके प्रीति, सुख आदि शान्ततर और प्रणीततर हैं, उसे द्वितीय-ध्यान 
के अधिगम के लिए यत्नशौल होना चाहिये और प्रयम-घ्यान की अपेत्षा नहीं करनी चाहिये। 
जब स्मृति-सम्प्जन्य' पूर्वक वह ध्यान के अन्नों की प्रत्यवेज्ञा करता है. तो उसे मालूम होता है 
कि वितर्क-विचार स्थूल हैं और प्रीति, सुख और एकाग्रता शान्त हैं | वह स्थूल अन्जों के प्रह्यण 
तथा शान्त भन्लों के प्रतिलाभ के लिए. उसी प्रथ्वी-निमित्त का बारम्वार ध्यान करता है | तत्र 
भवांग का उपच्छेद हो चित्त का आवर्जन होता है। इससे यह सूचित होता है कि अब द्वितीय- 
ध्यान सम्पादित होगा | उसी प्रध्वीकसिण में चार या पाँच जवबन उत्नन्न होते हैं। केकल 
अन्तिम जबन रूपावचर दूसरे ध्यान का है | 


द्वितीय ध्यान के पक्त में वितक और दिचार का अनुत्पाद होता है। इसलिए द्वितीय 
ध्यान वितर्क और विचार से रहित है। वितर्क-सम्प्रयुक्त स्पर्श आदि धर्म द्वितीय ध्यान में रते 
हैं. पर प्रथम ध्यान के स्पर्श आदि से भिन्न प्रकार के होते हैं| द्वितीय ध्यान के केवल तीन 
अंग हैं--१. प्रीति, २, सुख, और ३. एकाग्रता। द्वितीय-ध्यान सम्प्रसादन!* है। अर्थात्‌ 
श्रद्धायुक्त होने के कारण तथा वितक-विचार के ज्ञोभ के व्युपशम के कारण यह चित्त को 
मुप्रसन्न करता है | सम्प्रसाद इस ध्यान का परिष्कार है। यह ध्यान -वितक-विचार से अध्यारूड़ 
न होने के कारण अग्र और श्रेष्ठ हो ऊपर उठता है अर्थात्‌ समाधि की वृद्धि करता है | 
इसलिए, इसे 'एकोंद्भिावः5 कहते हैं | 


१. काय और चित्त को अवस्थाओं की प्रत्यवेज्ञा 'सम्प्रजन्य' कहकातो-हैं । 
२, “श्रीत्यादयः प्रसादश्व द्वितीयेश्नचतुष्टयम्‌ | तृतीये पतन्न त॒पेक्षा स्खतिर्ज्ञानं सुखं स्थिति: ॥|! 
[ अभिघमंकोश ८७,८७८] | 
३. "घुकों उद्देतीति पुकोदि | वितक्कविचारे द्वि झन्उक्नारूठत्ता अग्गो सेट्ढो हुत्ता उदेतीति 
। सेट्रोपि दि छोके एक्रोति बचुच्वति । वितक्कविचारविरहितों वा पुकों असहायों 
हुस्वा इति पि वत्त वहुति । अधवा सम्पयुत्तचम्मे उदायतीति उदि उट्ठयेतीति अत्थो 
सेट्रद्वेन एकों च सो उदि चाति पुकोदिः समाधिस्सेर्त अधिवचनं, इति इमं पकोर्दि 
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पहला ध्यान वितर्क-बिचार के कारण छुब्ध ओर समाकुल होता है| इसलिए, उसमें 
यथार्थ श्रद्धा होती है तथापि वह 'सम्प्रसादनः नहीं कहलाता । सुप्रसन्न न होने से प्रथम ध्यान 
को समाधि भी अच्छी तरद आविर्भूत नहीं होतीं। इसलिए. उसका एक्रोदिमात नहीं होता | 
किन्तु दूसरे ध्यान में वितक और विचार के अभाव से भ्रद्धा अवकाश पाकर बलवती होती 
है और बलवती-भ्रद्धा की सहायता से समाधि भी अच्छी तरह आविर्भूत होती है | 

द्वितीय-ध्यान का भी उक्त पाँच प्रकार से अभ्यास करना चाहिये। द्वितीय-ध्यान से 
उठ कर योगी विचार करता है कि द्वितीय-ध्यान भी सदोध है| क्योंकि इसकी प्रीति स्थल है 
और इसलिए इसके अजह्ज दुर्बल हैं । इस प्रीति के बारे में कहा है. कि इसने परिस्रह में प्रेम का 
परित्याग नहीं किया और यह तृष्णा सहगत द्ोती है | क्‍योंकि इस प्रीति की प्रवृत्ति का आकार 
उद्देगपूर्ण होता है | यह देख कर कि तृतीय ध्यान की वृत्ति शान्त है, तृतीय-ध्यान के लिए 
यरनशील होना चाहिये। जब वह ध्यान के अन्ों की प्रत्यवेज्ञा कर्ता है, तो उसे प्रीति स्थूल 
और सुल-एकाग्रता शान्त मालूम होते हैं। वह स्थूल अद्ज के प्रद्मण के लिए प्रृथ्वी-निमित्त 
का बारम्बार चिन्तन करता है। तब मताज्ञ का उपच्छेद हो चित्त का आवज॑न होता है. 
तदनन्तर उसी प्रथ्वी-कर्तिण आलम्बन में चार या पाँच जबन उत्पन्न होते हैं। इनमें केक्‍्ल 
आझन्तिम जबन रूपावचर तृतीय-ध्यान का है। तृतीय-ध्यान के क्षण में प्रीति का अनुल्लाद होता 
है | इस ध्यान के दो अंग हैं--१. सुख और २. एकाग्रता | उपेक्षा, स्मृति और सम्प्रजन्ग 
इसके परिष्कार हैं | 

प्रीति का अतिकमण करने से और वितक-विचार के उपशम से तृतीय-ध्यान का लाभी 
उपेक्ञाभाव - रखता है, वह समदर्शों होता है अर्थात्‌ पकृपात रहित हों देखता है | इसकी सम- 
दर्शिता विशद, विपुल और स्थिर होती है। इस कारण तृतीय-ध्यान का लाभी उपेक्षक 
कहलाता है | 

उपेक्षा दस प्रकार की होती है:--१, पड़ँगोपेक्ञा, २. ब्रह्मविद्ारोपेज्ञा, ३ बोध्यंगों 
पेज्ना, ४. वीयपिन्षा, ५, संत्कारोपेक्ञा, ६, वेदनोपेत्ञा, ७, विपश्यनोपेज्ञा, ८ तत्रमच्यत्वोपेन्ञा 
६. ध्यानोपेज्ञा और १०, पारिशुद्धयुपेक्षा 

छु: इच्द्रियों के छुः इष्ट अनिष्ट विषयों से क्लिट्र न होना और अपनी शुद्ध-प्रकृति को 
निश्चल रखना 'पड़द्भोपेत्षा? है। सब प्राणियों के प्रति सममाव रखना ब्रह्मविद्दारेपेक्ा कहलाती 
है | आलम्बन में चित्त की समप्रवत्ति ते और प्रग्रह-निग्रह-सम्प्रहण के विषय में व्यापार"का 
श्रमाव होने से सम्प्रयुक्त घर्मो' में उदासीन वत्ति को बोध्यन्ञोपे्ता कहते हैं | जो वीर्य लीन 
और उद्धत माव से रहित है उसे वीयोपेक्षा कहते हैं| भावना की समप्रवत्ति के समय जो 

पेज्ञामाव द्वोता है, उसे वीयोपेद्ञा कहते हैं। प्रथम-प्यान आदि से नीवरण आदि का 
प्रहण होता है यह निश्रय कर और नीवस्णादि धर्मों के त्वभाव की परीक्षा कर पत॑स्कारों के 


भावेति वढ़ठेतीत इृदं दुतियम्कानं एकोविभायं । [ विसद्धिमग्गों पृ० १५६ ] । 
_ यहाँ ज्ञान 'पसम्प्रज्ञात! « 'सम्पजन्य' है। 'स्थिति! 'समाध्रि' है | 
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ग्रहण में जो उपेज्षा उत्पन्न होती है वह संस्कारोपेज्ञा है। यह उपेक्षा समाधिवश आठ" और 
विपश्यनावश दश* प्रड्भार की है | जो उपेज्ञा दुश्ब और सुख से रहित है वह वेदनोपेन्षा 
कहलाती है | अनित्यादि लक्षणों पर विचार करने से पंचस्कन्ध के विषय में जो उपेक्षा उत्पन्न 
होती है वह 'विपश्यनोपेज्ञा” है| जो उपेक्षा सम्प्रयुक्त धर्मों की समप्रवृत्ति में हेतु होती है वह 
'तत्रमध्यत्वोपेक्षा? है | जो उपेक्षा ठृतीय-ध्यान के अग्रसुल् के विषय में भी पक्षपात रहित है वह 
घ्यानोपेज्ञा कहलाती है | जो उपेक्षा नीचरण, वितक, विचारादि अन्तरायों से विमुक्त है और 
जो उनके उपशमभ के व्यापार में प्रवृत्त नहीं है बह 'पारिशुद्धशयुपेज्ञा? कहलाती है । 

इन दश प्रकार की उपेक्षाओं में पडज्गोपेत्षा, अह्मविचारोपेज्षा, बोध्यंगोपेन्ा, तत्रमष्यत्वों 
पेज्ञा, ध्यानोपेज्ञा, और पारिशुद्धअपेत्षा श्र्थ में एक हैं; केवल अवस्था-भेद से संज्ञा में भेद 
किया गया है। इसी प्रकार संस्कारोपेज्ञा और विपश्यनोपेज्षा का अर्थतः एकीमाव है। ययार्थ 
में दोनों प्रज्ञा के कार्य हैं। केवल कार्य के भेद से संज्ञा-मेद किया गया है | विपश्यना-शान 
द्वारा लक्षण-त्रय का शान होने से संत्कारों के अनित्यमावादि के विचार में जो उपेक्षा उत्पन्न 
होती है वह विपश्यनोपेह्ा है। लक्षण-त्रय के ज्ञान से तीन भवों* को आदीप्त देखने वाले 
योगी को संस्कारों के ग्रहण में जो उपेक्षा होती है, वह संस्कारोपेक्षा है | किन्तु बीयेपिक्षा और 
बेदनोपेन्षा, एक दूसरे से, तथा अन्य उपेक्षाओं से, अर्थ में मिन्न हैं। इन दश उपेक्षाओं में से 
यहाँ ध्यानोपेन्ञा अभिप्रेत है। उपेक्ञा-भाव इसका लक्षण है. प्रणीत छुल का भी यह आखाद 
नहीं करती, प्रीति से यह विस्क है और व्यापार रहित है। 

यह उपेक्ञा-माव प्रथम तथा द्वितीय-ध्यान में मी पाया जाता है । पर वहाँ वितक आदि 
से अभिमृत होने के कारण इसका कार्य अव्यक्त रहता है, तृतीय-च्यान में बितर्क, विचार और 
प्रीति से अनमिभूत होने के कारण इसका कार्य परिव्यक्त होता है, इसलिए, इसी ध्यान के संत्रन्ध 
में कद्दा गया है कि योगी तृतीय-घ्यान का लाभ कर उपेक्षा-भाव से विहार करता है। तृतीय- 
ध्यान का लाभी ता जागरूक रहता है और इस बात का ध्यान रखता है कि प्रीति से अपनीत 
तृतीय-ध्यान का सुख प्रीति से फिर सम्प्रयुक्त न हों जाय । तृतीय-ध्यान का सुख अति मधुर है | 
इससे बड़कर कोई दूसरा सुल नहीं है और जीव स्वभाव से ही सुख में अनुरक्त होते हैं। इसी 
लिए, योगी इस ध्यान में स्मृति और सम्पजन्य द्वारा सुख में आसक्त नहीं होता और प्रीति को 
उत्पन्न नहीं होने देता । जिस प्रकार छूरे की धार पर बहुत सैंभाल कर चलना होता है उसी 
प्रकार इस ध्यान में चित्त की गति का भली प्रकार निरूपण करना पढ़ता है और सदा सतक 
. और जागरूक रहना पड़ता है । 
योगी इस ध्यान में चैंतसिक सुख का लाभ करता है और ध्यान से उठकर कायिक सुख 

का भी अनुमव करता है, क्योंकि ठसका शरीर अति प्रणीत रूप से व्यात हो जाता है | 
१, चार ध्याल और चार अआारूप्य | 
२, चार मार्ग, चार फ़छ, शून्यता-विहार और अनिमित्त का विहार । 
३, कामभव, रूपभव और अरूपभव | 
१७. 


७४ बौदध-घम-दुशन 


बच तीसरे ध्यान का पाँच प्रकार से अच्छी तरह अभ्यास हो जाता है, तब तृतीय-ध्यान 
से उठकर योगी विचास्ता है कि तृतीय-ध्यान सदोष है, क्योंकि इसका सुख घ्वूल है और 
इसलिए इसके अंग दुर्बल हैं। यह देखकर कि चतुर्थ-ध्यान शान्त है उसे चतुर्थ-ध्यान के अधि- 
गम के लिए. यल्नशील होना चाहिये | हे 

जब स्मृति-सम्प्रजन्यपूवक वह ध्यान के अंगों की प्रत्यवेज्ञा करता है तो उसे मालूम होता 
है कि चेतसिक सुख स्थूल हैं और उपेक्षा, बेदना तथा चित्तैकाग्रता शान्त हैं| तब स्थूल अंग 
के प्रहाण तथा शान्त अंगों के श्रतिल्ाम के लिए वह उसी प्रथ्वीनिमित्त का बार-बार ध्यान 
करता है | भवांग का उपच्छेद कर चित्त का आवर्जन होता है, जिससे यह सूचित होता है कि 
अब चतुर्थ-ध्यान सम्पादित होगा, उसी प्रृथ्वी-सिण में चार या पाँच जवन उत्पन्न होते हूँ, 
केवल अन्तिम बवन रूपावचर चौथे ध्यान का है | 

चतुर्थ ध्यान के दो अंग हैं--.१, उपेक्ञा-वेदना और २. एकाग्रता । चत॒र्थ-ध्यान के 
उपचार-क्षण में चैतसिक सुख का श्रह्मण होता है | कायिक दुःख का प्रथम ध्यान के उपचार 
कण में, चेतसिक दुःख का द्वितीय और कायिक सुख का तृतीय-ध्यान के उपचार-क्षण में, 
निरोध होता है पर अतिशय निरोध उस ध्यान की अपंणा में ही होता है| प्रथम-ध्यान के 
उपचार-छण में जो निरोध होता है वह अत्यन्त निरोध नहीं है, पर अप॑णा में प्रीति के स्फुरण 
से सारा शरीर सुख से अवक़ान्त होता है| इस प्रकार प्रतिपक्षी-सुख द्वारा दुःखेन्निय का 
अत्यन्त निरोध होता है | इसी प्रकार यद्यपि द्वितीय-ध्यान के उपचार-क्षण में चैतसिक दुध्ख का 
प्रहाण होता है तथापि वितर्क और विचार के कारण चित्त का उपधात हो सकता है, पर 
अपंणा में वितक और विचार के अ्रमाव से इसकी कोई संभावना नहीं है | इसी प्रकार यद्यपि 
तृतीय-ध्यान के उपचार-क्षण में कायिक-सुख का निरोध होता है तथापि सुख के प्रत्यय ( --हेंतु) 
प्रीति के रहने से कायिक-सुख की उत्तत्ति सम्भव है| पर अर्पणा में प्रीति के अत्यन्त निरोध 
से इसकी सम्भावना नहीं रह जाती | इसी तरह चतुर्थ-ध्यान के उपचार-क्षण में अप॑णा-प्राप् 
उपेक्षा के अभाव तथा भली श्रकार से चैतसिक सुख का अतिक्रम न होने से चैतलिक मुग्व 
की उत्पत्ति सम्भव है, पर अपंणा में इसकी सम्भावना नहीं है | 

यह दुःख और सुख-रदित केदना अतिवक्रम और दुर्विजेय है; सुगमता से इसका अहण 
नहीं हो सकता | यह न कायिक सुख है, न कायिक दुःख, न चैतसिक सुख है ने चैतसिक 
दु/ख | वह सुख, दुःख, सौमनत्य ( > चैतसिक सुख ) और दौर्म॑नत्व (--चैतसिक दुःख ) का 
झभाव मात्र नहीं है | यह तीसरी वेदना हैं। इसे उपेक्षा भी कहते हैं। यही उपेक्षा चित्त की 
विम॒क्ति ( पालि : चेतो विम॒त्ति ) है | सुख दुःखादि के प्रहाण से इसका अधिगम होता है | 

सुख आदि के घात से राग-द्वेष प्रत्यय->देतु) सहित नष्ट हो जाते हैं, अर्थात्‌ उनका 
दूरीभाव हो जाता है। चतुर्थ-ध्यान में स्मृति पर्थिद्ध' होती दै। यह परिशुद्धि उपेक्षा 
के द्वारा होती है, अन्यथा नहीं। केवल स्मृति ही परिशुद्ध नहीं होती किन्तु सब्र सम्प्रयुक्त 


१. चत्वायन्त्ये 4. अतयापर्ने रफयुपेशामनपुकाव्दुःकालआाथय । [ भ्भिघरमंकोश ८।८ ] 
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धम्म मी परिशुद्ध हो जाते हैं। यद्यपि पहले तीन छ्वानों में मी उपेक्षा विद्यमान हैं तथापि 
उनमें वितर्क आदि विरोधी धर्मों द्वारा अमिमृत होने से तथा सहायक प्रत्ययों की विकलता से 
उनकी अपेक्षा अपरिशुद्ध होती है और उसके अपरिशुद्ध होने से सहजात धर्म, स्मृति आदि 
भी अपरिशुद्ध होते हैं | पर चतुर्थ-ध्यान में वितक॑ आदि विरोधी धर्मों के उपशम से तथा 
उपेज्ञा वेदना के प्रतिलाम से उपेक्षा अत्यन्त १रिशुद्ध होती है और साथ ही साथ स्मृति आदि 
भी परिशुद्ध होती हैं । 
ध्यान-पञ्चक के द्वितीय-ध्यान* में केष्ल वितर्क नहीं होता और विचार, प्रीति, सुख, 
और एकाग्रता यह चार अडब्ज होते हैं; तृतीय-ध्यान में विचार का परियाग होता है और 
प्रीति,सुख, और एकाग्रता यह तीन श्रज्ञ दवोते हैं; अन्तिम दो ध्यान ध्यान-चतुष्क के ठृतीय 
और चतुर्थ हैं। ध्यान-चतष्क के द्वितीय-ध्यान को ध्यान-पश्चक में दो ध्यानों में विमक्त 
करते हैं। 
आापो-कसिश--सुख पूर्वक बैठकर जल में निमित्त का अहण करना चाहिये | नील, 
पीत, लोहित और अवदात वर्णों में से किसी वर्ण का जल ग्रहण न करना चाहिये | पूर्व इंसके 
कि आकाश का ज्ल भूमि पर प्राप्त हो, उसे शुद्ध कल्न में अहण कर किसी पात्र में रखना 
चाहिये। इस जल का या किसी दूसरे शुद्ध जल का व्यवहार करना चाहिये । जल से भरे पात्र 
को ( विद॒त्वि चतुरज्ञल-बर्तश ) विदार के प्रत्यन्त में किसी दैंके स्थान में रखना चाहिये । 
भावना करते हुए वर्ण और लक्षण की प्रत्यवेद्ञा न करनी चाहिये। भावना करते करते क्रम से 
पूर्वोक्त प्रकार से निमित्तद्यय की उत्तत्ति होती है, पर इसका उद्ग्रइ-निमित्त चलित प्रतीत 
होता है। यदि जल में फेन और बुद्बुद्‌ उठता हो तो कसिण दोव प्रकट हो जाता है। 
प्रतिभाग-निमित्त स्थिर है | उक्त रीत्या योगी आपो-कसिण का आलम्बन कर ध्यानों का उत्पाद 
करता है | 
तेजो-कसिण--तेजो-कसिण की भावना करने की इच्छा रखने वाले योगी को अग्नि में 
निमित्त का ग्रहण करना चाहिये | जो अधिकारी है वह अकृत अग्नि में भी-जैसे दावाम्नि-निमित्त 
का उत्पाद कर सकता है, पर जो अधिकारी नहीं है उसे सूली लकड़ीं लेकर आग जलाना पड़ता 
है। चटाई, चमड़े या कपड़े के टुकड़े में एक बालिश्त चार अद्जुल का छेद कर उसे अपने 
सामने रख लेना चाहिये, जिसमें नीचे का तृण-काष्ठ और ऊपर की धूपशिखा न दिखाई 
देकर केवल मध्यवर्ती अग्नि की घनी ज्वाला ही दिखलाई दे | ,इसी घनी ज्वाला में निमित् 
का ग्रहण करना चाहिये | नील, पीत आदि वर्ण तथा उष्णुता आदि लक्षण को प्रत्यवेज्ा न 
करनी चाहिये। केवल प्रज्प्तिमात्र में चित्त को प्रतिष्ठित कर भावना करनी चाहिये। उत्त 
प्रकार से भावना करने पर क्रम पूर्वक दोनों निमित्त उत्पन्न होते हैं। उद्प्रह-निमित्त में 
अग्निज्वाला खण्ड-खण्ड होंकर गिरती हुई मालूम होती है। प्रतिमाग-निमित्त निश्ब॒ल 


१, ध्यान पञ्ञक के द्वितीय ध्यान को अभिघर्म कोझ में 'ध्यानान्तर' कहा है; अतक- 
ध्यानमन्तरम्‌ | 5।२२ 


७६ बोद्ध-घर्म-द्‌र्शन 


होता है। उक्त रीत्या योगी उपचास्ध्यान का लाभी हो, क्रमपूर्वक ध्यानों का उत्पाद 
करता है | 

वायो-कसिश--योगी को वायु में निमित्त का ग्रहण करना होता है। दृष्टि या स्पर्श 
द्वारा इस निमित्त का अहण होता है | 


“ घने पत्तों सहित गन्ना, बाँस था किसी दूसरे ब्ृक्त के अग्रभाग को वायु से सद्चालित 
होते देखकर चलनाकार से निमित्त का ग्रहण कर प्रद्दारक-बायु-सद्धात में स्मृति की प्रतिष्ठा 
करनी चाहिये या शरीर के किसी प्रदेश में वायु का स्पर्श अनुभव कर सद्ट्टनाकार में निमित्त 
का अहण कर वायु-सद्धात में स््ृति की प्रतिह्षा करमी चाहिये। इसका उद्ग्रहनिमित्त चल 
और प्रतिभाग-निमित्त निश्वल और स्थिर होता है। ध्यानोत्याद की प्रणाली वही है जो 
प्रथ्वी-कसिंणु के संबन्ध में बनायी गई है | 

नीछ-कसिश--ज्रो अधिकारी है उसे नील-पुष्प-संस्तर, नील-क्ल्र या नीलमशि 
देखकर निमित्त का उत्पाद होता है | पर जो अधिकारी नहीं है उसे नीले र्ञ के फूल लेकर 
उन्हें टोकरी में फैला देना चाहिये और ऊपर तक फूल की पत्तियों को इस तरह भर देनी 
चाहिये जिसमें केसर या बन्‍्त न दिखलाई पड़े या टोकरी को नीले कपड़े से इस तरह बांधना 
चाहिये चिसमें वह नील-मझ्डल की तरह मालूम पड़े; या नील वर्ण के किसी धातु को लेकर 
चल-मण्डल बनावे या दीवाल पर उसी धातु से कसिण-मण्डल बनावे और उसे किर्स 
असहश वर्ण से परिच्छिन्न कर दे | फिर उस पर भावना करें| शेप-क्रिया प्रथ्वी-कसिण के 


समान है | 

पीत-कष्चिण--पीतवर्ण के पुष्य, वस्त्र या धातु में निमित्त का अहण करना 
पढ़ता है | 

छोहित-कसिश--र्तवर्ण के पुष्प, वस्त्र या धातु में नीलकसिण की तरह भावना 
करनी होती है | 

मवदात-कसिण -्ग्रवदात-पुष्प, वस्ल या धातु में नील कसिण की तरह भावना करनी 
होती है | 

भाछोक-कसिय--जो अधिकारी है वह प्राकृतिक आलोक-मण्डल में निमित्त का अदण 


करता है | सूर्य या चद्ध का नो आलोक खिड़की या छेद के रास्ते प्रवेश कर दीवाल या जमीन 
पर आलोक-मणएडल बनाता है या घने दक्ष की शालाओं से निकलकर जो आलोक जमीन पर 
आलोक-मएडल बनाता है, उसमें भावना द्वारा योगी निमित्त का उत्पाद करता है। पर यह 
अवमास-मणए्डल चिरकाल तक नहीं रहता | इसलिए साधारण-जन इसके द्वारा निमित्त का 
उत्पाद करने में असमर्थ भी होते हैं। ऐसे लोगों को घट में दीपक जलाकर घट के मुख को 
दक देना चाहिये, और घट में छेदकर घट को दीवार के सामने रख देना चाहिये | छेद से 
दीप का जो आलोक निकल्लता है वह दीवाल पर मण्डल बनाता है। उसी आलोक-मण्डल 
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में मावना करनी चाहिये | उद्ग्रह-निमित्त दीवाल या जमीन पर बने आलोक-मण्डल की 
तरह होता है | प्रतिमाग-निमित्त बहल और शुश्र आलोक-पुज्ञ की तरह द्वोता है | 


परिच्छिन्नाकाइ-कप्तिण--जों अधिकारी है वह किसी छिद्ग में निमित्त का उत्पाद कर 
लेता है | सामान्य योगी सुच्छुन-मण्डल में या चमड़े की चटाई में एक बालिश्त चार अज्नल 
का छेद बनाकर उसी छेद्र में भावना द्वारा निमिच का ग्रहण करता है | उद्ग्रह-निमित्त दीवाल 
के कोनों के साथ छेद की तरह होता है | उसकी वृद्धि नहीं होती | प्रतिमाग-निमित्त आकाश- 
मण्डल की तरह उपस्थित होता है | उसकी वृद्धि हो सकती है | 


दृश अशुम-कर्मस्थान 

कर्मस्थानों का संक्तित्त विवस्ण ऊपर दिया गया है | उद्धुमातक आदि इन दश कर्मस्थानों 
का अहण आचाय के पास ही करना चाहिये | कर्मत्थान समाग है या विसमाग इसकी परीक्षा 
करनी चाहिये | पुरुष के लिए ज्री-शरीर विसभाग है और ज्जी फे लिए. पुरुष-शरीर | इसलिए, 
अशुभ कमस्यान अमुक जगह पर है, ऐसा जानने पर मी उसको ठीक जाँच करके ही उस स्थान 
पर जाना चाहिये | जानें के पहले संघ-स्थविर या अन्य किसी स्थविर-मिक्तु को कहकर हीं 
जाना चाहिये। ऐसे कर्मस्थान प्रायः श्मशान पर ही मिलते हैं, जहां वन्य पशु; भूत-प्रेत और 
चोरों का भय रहता है । संघ-स्थविर को कहकर जाने से योगांवचर-मिक्तु की पूर्ण व्यवस्था की 
जा सकती है | योगी को ऐसे कर्मस्थान के पास अकेला जाना चादिपे। उपस्थितस्मृति से 
संबत-इन्धियों से, एकाग्रचित्त से, छिस प्रकार क्षत्रिय अभिषेक स्थान पर, या यत्रमान यश्शाला 
पर, या निर्घन निषि-त्यान की ओर सौमनत्यचित्त से जाता है उसी प्रकार योगी को अश्युभ- 
कर्मश्थान के पास जाना चाहिये। वहीं जाकर अल्लुम-निमित्त को सहजमाव से देखना 
चाहिये | उसको वर्ण, लिंग, संस्थान, दिशा, अवकाश, परिच्छेद, सन्धि विवर आदि निमित्तों 
को सुपद्दीत करना चाहिये। अश्लुभ-ध्यान के गुणों का दर्शन करके अशुभ-कर्मस्थान को अमूल्य 
रन के समान देखकर उसे चित्त को उस आलम्बन पर एक़ाग्र करना चाहिये और सोचना 
चाहिये कि--“मैं इस प्रतिपदा के कारण जरा-मरण से मुक्त होऊ”? | चित्त की एकाग्रता के 
साथ ही वह कामों से विविक्त होता है, अकुशलघरमों' से विविक्त होता है ओर विवेकज-प्रीति 
के साथ प्रथम-ध्यान को प्राप्त करता है | इस कर्म॑स्थान में प्रथम-ध्यान को आगे बड़ा नहीं जाता 
क्योंकि यह आलम्बन दुर्बल होने से वितक के बिना चित्त उसमें स्थिर नहीं रहता | इसी कास्ण 
प्रथम-ध्यान के बाद इसी झलम्बन को लेकर द्वितीय-ध्यान असम्भव हैं | 


दश अनुस्मृतियां क्‍ 
दश कसिण और दश अशुभ-कर्मस्थान के बाद दश अनुस्मृति-कर्मस्थान उद्धिष्ट हैं | 
पुनः पुनः उत्पन्न होनेवाली स्मृति ही अनुस्मृति है| प्रवर्तन के योग्य स्थान में ही प्रवृत्त होने 
के कारण अनुरूप स्मृति को भी अनुस्म॒ति कहते हैं| दस अनुव्मृतियाँ इस प्रकार हैं-- 
शुद्धानुस्पृति-जुद्ध की अनुस्मृति, जो योगी इस अनुत्य॒ति को प्रास करना चाहता 
हैं उसे प्रसादयुक्त चित्त से एकान्त में बैठकर “भगवान्‌ अर्ईत्‌ सम्पकू-सम्बुद्ध हैं, विद्याचरण 
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सममन्न हैं, सुगत हैं, लोकविद्‌ हैं, शात्ता हैं? इत्यादि प्रकार से भगवान्‌ बुद्ध के गुणों का 
अनुस्मरण करना चाहिये | इस प्रकार बुद्ध के गुणों का अनुस्मरण करते समय योगी का चित्त 
नें राग-पयु त्वित होता है, न द्वेष-पयु त्यित होता है, ने मोह-पयु स्थित होता है। तथागत 
को चित्त का आलम्बन करने से उसका चित्त दर ऋजु होता है, नीवस्ण विष्कम्मित होते हैं, 
और बुद्ध के गुणों का ही चिन्तन करनेवाले वित और विचार उत्पन्न होते हैं। बुद्धगुणों के 
वितर्दे-विचार से प्रीति उत्पन्न होती है, प्रीति से प्रश्नन्धि पैदा होती है, जो काय और चित्त 
को प्रशांत करती है। प्रशांत भाव से सुख और सुख से समाधि की प्राति होती है| इस 
प्रकार अनुक्रम से एक छण में ध्यान के अज्ज उत्पन्न होते हैं । बुद्ध-गुणों की गम्मीरता के 
कास्ण और नाना प्रकार के गुणों की स्मृति होने के कारण यह चित्त अप॑णा को प्राप्त नहीं 
होता, केवल उपचार-समाधि ही प्रात्त होती है । यह समाधि बुद्धणुणों के अनुस्मरण से उत्पन्न 
है, इसलिए इसे बुद्धानुस्मृति कहते हैं। 

इस बुद्धानुस्मृति से अनुयुक्त भिक्ु शास्ता में सगौरव होता है, प्रसन्न होता है, अद्धा, 
स्मृति, प्रा और पुण्य-बैपुर की को प्राप्त कस्ता है, भव-मैरत को सदन करता है | बुद्धानुस्म॒ति 
के कारण उसका शरीर भी चैत्यशरद के समान पूजाई होता है, उसका चित्त बुद्धमूमि में प्रति- 
छित होता है | 37 अंक 

माँनुस्ट्ति--धमीनुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करना 
चाहिये कि भगवान्‌ से धर्म स्वाख्यात है | यह धर्म संदश्िक, अकालिक, एहिपस्सिक, औपनेस्थिक 
और विज्ञों से प्रत्यक्ष जानने योग्य है | इस प्रकार धर्म की स्मृति करने से बह धर्म में सगौरव 
होता है | अनुत्तर धर्म के अधिगम में उसका चित्त प्रवृत्त होता है। इसमें भी अपंणा प्राप्त 
नहीं होती | केवल उपचार-समाधि प्राप्त होती है | 

बद्दाजुस्श्ति--सट्डानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को विचार करना 
चाहिये कि भगवान्‌ का आवक-सद्ध सुप्रतिपन्न है, ऋजुप्रतिपन्न, आर्यधर्मप्रतिपन्ष है, सम्यक्त्व- 
प्रतिपन्न है । मगवान्‌ का आवक-सद्ध भ्रोतापन्न आदि अष्ट पुरुषों का बना हुआ है। वह दक्षि- 
णेय है, अज्ललिकरणीय है, और लोक के लिए अनुत्तर पुण्य-च्षेत्र है। इस प्रकार की सद्दानु- 
स्मृति से योगी संघ में सगौरव होता है, अनुत्तर-मार्ग को ग्राप्ति में उसका चित्त दंढ़ होता है । 
यहाँ पर भी केवल उपचार-समाधि होती है | 

झीछालुस्खृति--शीलानुस्म॒ति में योगी एकान्त स्थान में अपने शीलों पर विचार 
करता है कि “अहो | मेरे शील अखणड, अच्छिद्र, अशबल, अकिल्मिप, ख्वतन्त्र, विज्ञों से 
प्रशस्त, अपराधृष्ठ और समाधि-संवर्तनिक हैं?'। यदि योगी णहस्थ हो तो ग्रहस्थ-शील का, प्रब॑जित 
हों तो प्रब्॒णित-शील का, स्मरण करना चाहिये | इस अनुस्मृति से योगी शिक्षा में सगौरव होता 
है | अगुमात्र दोष में भी भय का दर्शन करता है, और अनुत्तर शील को प्राप्त करता है । 
इस अनुस्मृति में भी अपणा नहीं होती | उपचार-ध्यान मात्र होता है | 

ध्यागाजुस्श॒णि--त्यागानुस्मृति को प्राप्त करने के इच्छुक योगी को चाहिये कि 
बह इस स्मृति को करने के पहले कुछ न कुछ दान दे। ऐसा निश्चय भी करें कि बिना कुछ 
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दान दिये मैं अन्नग्रहण न करूँगा | अपने दिए हुए. दान को ही आलम्बन बनाकर वह सोचता 
है कि “अहो ! लाम है मुके, जो मत्सरमलों से युक्त प्रजा के बीच में भी विगत-मत्सर हो विहार 
करता हैं | मैं मुक्तत्याग, प्रयतपाणि, व्युत्सगंस्त, याचयोग और दान-संविमागरत हूँ? | इस विचार 
के कारण उसका चित्त प्रीति-बहुल होता है और उसे उपचास्-समाधि प्राप्त होती है | 


देवतानुस्सृति--देवतानुस्मृति में योगी आअआर्यमार्ग में स्थिर रहकर चातुर्मद्वाराजिक 
झादि देवों को साक्षि बनाकर अपने शद्भादि गुणों का तथा देवताओं के पुस्य-सम्मार का ध्यान 
करता है | इस अनुस्मृति से योगी देवताओं का प्रिय होता है| इसमें भी वद उपचार-समाधि 
को प्राप्त करता है | 

मरणानुस्सति--एक भव-पर्यापन्न जीवितेन्द्रिय के उपच्छेद को मस्ण कहते हैं। 
अर्ईतों का वर्तदुःख-समुच्छेद-मस्ण या संस्कारों का क्षणमब्ब-मस्ण, यहाँ अभिप्रेत नहीं दे । 
बीवितेन्दिय के उपच्छेद से जो मरण होता है वही यहाँ अ्रभिप्रेत है। उसकी मावना करने के 
इच्छुक योगी एकान्त स्थान में जाकर 'मस्ण होगा, बीवितेन्धिय का उपच्छेंद होगाः 
विचार करता है। 'मरण-मरण' इस प्रकार बार-बार चित्त में विचार कर्ता है। मरणानुस्मृति 
में योग्य आलम्बन को चुनना चाहिये। इश्टजनों के मस्णानुस्मरण से शोक होता है, अनिष्ट 
जनों के मसणानुस्मस्ण से प्रामोद्य होता है, मध्यस्थकनों के मस्णानुस्मरण से संकेग नहीं होता | 
अपने ही मरण के विचार से सन्त्रास उत्पन्न द्ोता है। इसलिए, बिनकी पूर्व सम्पत्ति और 
वैमव को देखा हो, ऐसे सत्तों के मस्ण का विचार करना चाहिये, जिससे स्मृति, संवेग और 
ज्ञान उपस्थित होता है | इस चिन्तन से उपचास्समाधि की प्रासि होती है। मस्णानुस्मृति में 
उपयुक्त योगी सतत अप्रमत रहता है, सर्व॑ मवों से अनभिरति-संज्ञा को प्राप्त करता है, जीवित 
की तृष्णा को छोड़ता है और निर्वाण को प्राप्त करता है | 

कायगतानुस्खति-यह अनुस्मृति बहुत महत्त्व की हैँ। बुद्धघोष के अनुसार 
यह केवल बुद्धों से ही प्रवत्तित और सर्वतीर्थिकों का अविषयभूत है | मगवान्‌ ने भी कहा 
है-''भन्षओं ! एक धर्म यदि भावित, अहुलीकृत हैं तो महद्दान्‌ संवेग को प्राप्त कराता है 
महान अर्थ को, योगज्षेम को, स्मृति-संप्रबन्य को, ज्ञान-दर्शन-अतिलाम को, दृष्ट-धर्म-सुल 
विहार को, विद्या-विमुक्ति-फल-साद्वात्करण को प्राप्त कराता है। कोन है वह एक एकर्म | 
कायगत-स्मृति ही वह धर्म है। जो कायगत-स्मृति को प्राप्त करता है वह अमृत को प्राप्त 
करता है |? ( अज्ञ० १४३ ) 

कायगता स्मृति को प्राप्त करने का इच्छुक योगी इस शरीर को पादतल से केश-मस्तक 
तक और त्वचा से अस्थियों तक देखता है| इस शरीर में केश, लोम, नख, दन्त, त्वचा 
माँस, न्हारु, अस्थि, अस्यिमज, वक्क, हृदय आदि बत्तीस कर्मस्थानों को देखकर अश्ुचि-भावना 
को प्राप्त करता हैं। ये कर्मत्यान आचार्य के पास अहण करके इन बत्तीस कर्मस्थानों का 
अनुलोम-प्रतिलोम क्रम से बार-बार मन-वचन से स्वाध्याय करता है। फिर उन कर्मस्थानों के 
वर्ण-संस्थान, परिच्छेद झ्रादि का चिन्तन करता है। इन कमस्थानों का अनुपूर्व से, नातिशीम 
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और नातिमन्द गति से, अविक्षित्तचिस से चिन्तन करता है | इस प्रकार इन बत्तीस कर्मरथानों में 
से एक एक कर्म-स्थान में वह अर्पगासमाधि को प्राप्त करता है | कायगता स्मृति के पूर्व की 
सात अनुस्मृतियों में अर्पणा प्राप्त नहीं होती, क्योंकि वहां आलम्बन गम्भीर है और अनेक है | 
यहाँ पर योगी सतत अम्यास से एक एक कोट्टास को लेकर प्रयम-ध्यान को प्राप्त करता है | 
इस कायगत-स्मृति में अनुयुक्त योगी अरति-रति-सद्द होता है | उत्पन्नरति और अरति को 
झभिमृत करता है. भवभैरय को सहन करता है, शीतोष्ण को सहन करता है, चार ध्यानों को 
प्राप्त करता है और घडभिज्ञ भी होता है | 

झानापान-स्मृति--स्मृतिपू्वक आश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि प्राप्त 
होती है उसे आनापान-स्मृति कहते हैं। यह शान्त, प्रणीत, अ्रव्यवकी्ण झओजसली, और 
सुख-विहार है । 

इसका विशेष वणन आगे किया जा रहा है | 

डपझमाजुस्ृति- इस अनुस्मृति में योगी निर्वाण का चिन्तन करता है। वह 
एकान्त में समाहित चित्त से सोचता है कि जितने संस्कृत या असंकृत धम हैं, उन धर्मों में अग्र 
धर्म निर्वाथ है। वह मद का निर्मन है, पिपिसा का विनयन है, आलय का समुद्घात है 
वर्त का उपछेद हैं, तृष्णा का छय है, विराग है, निरोध है। इस प्रकार सर्वदुश्खोपशम- 
स्वरूप निरवाण का चिन्तन ही उपशमानुस्सति है। भगवान्‌ ने इसी के बारे में कहा है कि 
यह निर्बाण ही रुत्य है, पार है, सुदुर्दे्श है, अबर, शव, निष्पपश्चन, अमृत, शिव, क्षेम, 
: झन्यापाद्य और विशुद्ध है। निर्वाण ही दीप है, निर्वाण ही त्राण है | 

इस उपशमानुस्मृति से अनुयुक्त योगी सुख से सोता है, सुख से प्रतिबुद्ध होता है। इसके 

इन्द्रिय और मन शान्त होते हैं | वह प्रासादिक होता है और अनुक्रम से निर्बाण को प्राप्त 
करता है | 

उपशम गुणों की गम्भीस्ता के कारण और अनेक गुणों का अनुस्मरण करने के हेतु 
से इस अनस्मति में अपणाषध्यान की प्राप्ति नहीं होती। केवल उपचार-ध्यान की ही प्राप्ति 


दोती है | 
आतनापान-स्मृति 
चित्त करने के लिये पातझल-दर्शन में कई उपाय निर्दिष्ट 

गये हैं | योग के ये विविध साधन 'परिकर्म!ः कइलाते हैं । बौद्धनसाहित्य में इन्हें 
करम-स्थान ' कहा है| ये विविध प्रकार के चित्त-संस्कार हैं, जिनसे चित्त एकाग्र होता है | 
योग शात्् का रेचन-पूरवंक कु भमक इसी प्रकार का एक साधन है | इसका उल्लेख समाधि 
पाद के चौंतीसवे चूत्र में किया गया है--प्रच्छुदनविदारणाम्यां वा प्राणस्यः | योग शाह्लोक्त 
प्रयत्न विशेष द्वारा भीतर की वायु को बाहर निकालना ही प्रच्छुदंन या रेचन कहलाता है। 


थे, कर्म! का क्षर्थ है 'योगाजुयोग » कम का हथ हैं ध्योगानुयोग', स्थान क्‍ का अर्थ है निष्पत्ति-हेतु | इसछिये 'कम-स्थान' 
उसे कहते हैं जिसके द्वारा योग-भावना की निष्पत्ति होती है | कम-सस्‍्थान चाछीस हैं । 


रेचित वायु का बहि:स्थापन कर प्राणरोघ करना ही विधारण या कु भक है | इस क्रिया में भीतर 
की वायु को बाहर निकालकर फिर श्वास का अहण नहीं होता | इससे शरीर हल्का और चित्त 
एकाग्र होता है | यह एक प्रकार का प्राणायाम है। प्राणायाम के प्रसज्ञ में इसे बाह्म-वत्तिक 
ग्रणायाम कहा है | योग-दर्शन में चार प्रकार का प्रोणायाम वर्णित है [ देखिए साधनपाद | 
तृत ४०-४१ ] बाह्म-बृत्तिक, आभ्यन्तस्वृत्तिक, स्तंभ-बृत्तिक और बाह्यान्यंतर विषयाक्तेपी | 
प्राणायाम का अर्थ है श्वास-अश्वास का झभाव अर्थात्‌ श्वासरोध | बाह्य वृत्तिक रेचक पूर्वक 
कु भक है | आभ्यन्तर-बृत्तिक पूरक-पूर्वक कु भक है। इस प्राणायाम में वाह्य वायु को नासिका 
पुट से भीतर खींचकर फिर श्वास का परित्याग नहीं किया जाता है | स्तंभ-बृत्तिक प्राणायाम 
केवल कुभक है | इसमें रेचक या पूरक की क्रिया के बिना ही सकृत्ययन द्वारा वायु की 
बहिगंति और आभ्यन्तरगति का एक साथ अभाव होता है | चौथा प्राणायाम एक प्रकार का 
स्तंभ-ब्त्तिक प्राणायाम है । भेद इतना ही है कि स्त॑भवृत्तिक प्राणायाम सक्ृत्मयत्न-द्वारा साध्य 
है किन्तु चौथा प्राणायाम बहु-प्रयन-द्वारा साध्य है | अभ्यास करते-करते अनुक्रम से चत॒र्थ प्राणा- 
याम सिद्ध होता है, अन्यया नहीं | तृतीय प्राणायाम में पूरक और रेचक के देशादि विषय की 
आलोचना नहीं की जाती | केवल देश, काल और संख्या-परिदर्शन-पूर्वक स्तंभबृत्तिक की 
आलोचना होती है | किन्तु चतुर्थ प्राणायाम में पहले देशादि परिदर्शन-पूर्वक बाह्य बृत्ति और 
अ्भ्यन्तर बृत्ति का अभ्यास किया जाता है । चिंस्काल के अभ्यास से जब ये दो वृत्तियाँ अत्यन्त 
वृद्टम हो जाती हैं, तत्र साधक इनका अतिक्रम कर श्वास का रोघध करता है। यही चतुर्थ 
प्राणायाम है | तृतीय और चतुर्थ प्राणायाम में बाह्य और आमभ्यन्तर वृत्तियों का अतिक्रम होता 
है, अंतर इतना ही है कि तृतीय प्राणा्राम में यह अतिक्रम एक बार में ही हो जाता है। 
किन्तु चु॒र्थ प्राणायाम में चिरकालीन अभ्यास वश ही अनुक्रम से यह अतिक्रम सिद्ध होता है | 
बाह्य और आभ्यन्तर वृत्तियों का अभ्यास करते करते पूरण और रेचन का प्रयत्न इतना वृक्तम हों 
जाता है कि वह विधास्ण में मिल जाता है । 


प्राणायाम योग का एक उत्कृष्ठ साधन है । बौद्धागम में इसे आनापान-स्म्ृति-कम- स्थान 
कहा है | आन! का अर्थ है 'तांस लेना! और अपानः का अर्थ है 'सांस छोड़ना! । इन्हें 
आश्वास-प्रश्वास" भी कहते हैं। स्मृति-पूवंक आश्वास-प्रश्वास की क्रिया द्वारा जो समाधि में 





). विनय की अधंकथा ( टीका ) के अनुसार 'आश्वास' साँस छोड़ने को और प्रश्वास 
साँस केने को कहते हैं। लेकिन सूत्र को अर्थकथा में दिया हुग्ला अर्थ इसका ढौंक 
उछटा है। आचाय बुद्धघोष विनय को श्रर्थ-कथा का अनुसरण करते हैं। उनका 
कहना है कि जब याछक माता की कोख से याहर आता है तव पहले भीतर की हवा 
बाहर जाती है और पीछे बाहर को हवा भीतर प्रवेश करती है। इस प्रद्ृत्ति कम से 
आश्वास वह वायु है जिसका नि:सारण होता है। सूत्र की अथकधा में दिया हुआ 
अर्थ पावअ्क्त योगसूत्र के व्यास-भाष्य के अनुसार है ( २।४३ पर ब्यास-भाष्य: 

 ब्राष्मस्थवायोरानयनं श्वास्र:, कोप्क्यस्थे बायो: निःसारणं प्रश्वासः )। 





निष्पन्न की जाती है, वह झ्ानापान स्मृति-समाधि कहलाती है । भगवान्‌ बुद्ध ने १६ प्रकार से 
इस समाधि की मातना करने की विधि निर्दिष्ट की है। बुद्ध-शासन में इस समाधि की विधि _ 
का ग्रहण सर्वप्रकार से किया गया है | परमार्थम॑ंजूसा टीका ( विश्युद्धि मार्ग की एक टीका ) के 
झनुसार अन्य शासनों के श्रमण मावना के प्रथम चार प्रकार ही बानते हैं* 

: अंह एक प्रकृष्ठ कर्मस्थान समझा जाता है। आचांगे बुद्धघोष का कहना है कि ४०७ 
फर्मस्थानों में इसका शीर्षस्थान है और इसी कर्मस्थान की भावना कर सत्र बुद्ध, प्रत्येक-बुद्ध 
और बुद्ध-आवकों ने विशेष फल प्राप्त किया है' । नाना प्रकार के वितकों के उपशम के लिए. 
भगवान ने इस कर्मस्थान को विशेष रूप से उपयुक्त बताया है?। दस्-अशुभ कर्मस्थानों के 
जालं॑बनों की तरह ( मृत शरीर के मिन्न-मिन्न प्रकार की भावना ) इसका आलंबन बीमत्स ओर 
जुगुप्सा भाव उत्मन्न करने वाला नहीं है। यह कम्मस्थान किसी दृष्टि से भी अशान्त और 
अप्रणीत नहीं है | अन्य कर्मत्यानों में शांतमाव उत्पादित करने के लिए, प्ृथ्वी-मण्डलादि 
बनाना पड़ता है और मावना द्वारा निमित्त का उत्पादन करना पड़ता है | पर इस कमस्थान 
में किसी विशेष क्रिया की आवश्यकता नहीं है। अन्य कमंस्थानों में उपचार-छ्षण में विश्लों के 
विष्कंगमन और अंगों के प्रादुर्माव के कारण ही शान्ति होती है | पर यह समाधि तो स्वभाव- 
वश आरंभ से ही शान्त और प्रणीत है। इसलिए, यह असाधारण है| जब जब इस समाषि 
की मावना होती है तब तब चेतसिक सुख प्राप्त होता है और ध्यान से उठने के समय प्रणीत 
रूप से शरीर व्याप्त हो जाता है और इस प्रकार कायिक सुख का भी लाम होता है | इस 
झसाधारण समाधि की बार-आर भावना करने से उदय होने के साथ द्वी पाप क्षणमात्र में 
सम्यक रूप से विलीन होते हैं। बिनकी प्रज्ञा तीक्षण है और जो उत्तरज्ञान की प्राप्ति 
चाहते हैं उनके लिए. यह कर्म॑प्थान विशेष रूप से उपयोगी है। क्योंकि यह समाधि 
झाय॑-मांगे की मी साधिका है। अमंपूर्वक्त इसकी वृद्धि करने से आर्य-माग की प्राप्ति होती 
है और ऊ़ंशों का सातिशय विनाश होतां है। किन्तु इस कमस्थान की मावना सुगम नहीं 
है | क्षुद्ध जीव श्सकी भावना करने में समर्थ नहीं होते। यह कम-स्थान बुद्धादि महापुरुषों 
द्वारा ही आसेवित होता है” | यह स्वमाव से ही शातत और यूद्ृम हैं। भावना-क् से 

१. बाईिरदा हि जानन्ता आदितो चतुप्पकारमेत्र जानतन्ति | पूं०७ २२७, पशमत्थ- 
मंजूसा टोऋा | 

२, अथवा यस्मा इृदं कम्मट्रानप्पेदे मुद्धसृत सब्वम्जु चुद्ध पन्चेकबुद्ध बुद्सावकारनां 

विसेसाधिगम दिद्डधम्म सुख विहार परवुथ्ठान॑ आनापानसति कम्मटठानं ''"“**- 

विस्सु रुमर्गो | पू७ २६६४ 
३, झआानापानसति भावेतब्बा वितक्कुपच्छे दायाति: अंगुत्तर निकाय ।४।३२१३। तत्नाउवरन्त्य 

शुभयाउनापानस्सृतेन च | रागवितक बहुछा; खह्ुुछा सरप रागियु । अभिघमकोंदा ६।६। 
४, हेंदं पन आनापान सति कुम्मटठानं गरुक गरुकभावनं बुद्धपब्चेक-बुद्ध-बुद्धपुत्तानं सहा« 


पुरिसानमेव मनप्निकारभूमिमूर्त, न चेव इत्तरं, न इत्तरसत्तसमासेवित | बिसुद्धिमगों 
पृ ८४ | 


पंचम धच्याय दर ड 


उत्तरौत्तत अधिकांधिक शान्त और सुद्रम होता जाता है । यहाँ तक कि यह दुल॑क्ष्य हो जाता 
है | इसी लिए. इस कर्मस्थान में बंलवती और सुविशदा स्मृति और प्रज्ञा की आवश्यकता है | 
सूकछ्म अर्थ का साधन भी सूदम ही होता है। इसी लिए मगवान्‌ कहते हैं कि जिसकी स्मृति 
विनष्ट हों गयी हैं और जो सम्पजन्य से रहित है, उसके लिए आनापान-स्मृति की शिक्षा 
नहीं है" | अन्य कर्मस्थान भावना से विभूत हो जाते हैं, पर यह कर्मस्थान बिना स्मृति- 
सम्प्रजन्य* के सुग्रद्दीत नहीं होता | 
जो योगी इस समाधि की मैवना करना चाइता है उसे एकान्त-सेवन करना चाहिये | 
शब्द ध्यान में कंटक होता है | वहाँ दिन रात रूपादि इन्द्रिय-विषयों की ओर मिह्तु का चित्त 
प्रधावित होता रहता है और इसीलिये इस समाधि में चित्त आरोहण करना नहीं चाहता | 
झतः जन-समाकुल स्थान में मावनां करना दुष्कर है। उसे अपने चित्त का दमन करने के लिये 
विषयों से दूर किसी निर्जन स्थान में रहना चाहिये। वहाँ पयकदद्ध होकर सुख-पूवंक आसन 
पर बैठना चाहिये और शरीर के ऊपरी भाग को सीधा रखना चाहिये। इससे चित्त लीन और 
उद्धत भाव का परित्याग करता है| इस तरह आसन स्थिर होता है और सुखपूर्वक आश्वास- 
प्रश्वास का प्रवर्तन होता है। इस शासन में बेंठने से चमड़ा, मांस और स्नायु नहीं नमते 
और जो वेदना इनके नमन से क्षण-क्षण पर उत्पन्न होती, वह नहीं होती है। इसलिये चित्त 
उन अर सुलभ हो जाती है। और कमंस्थान वीथि का उल्लंघन न कर वृद्धि को प्राप्त 
है । 
योगसूत्र में भी आसन की स्थिरता प्राप्त करने के अनन्तर ही प्राणायाम की विधि हैं 
(२।४६)। वहाँ भी आसन के संबन्ध में कहा गया है कि इसे स्थिर और सुखावद होना 
चाहिये। ( स्थिस्सुखमासनम्‌ २४६) इस सूत्र के माष्य में कई झआसनों का उल्लेख है | इनमें 
पर्यक-आसन भी है। पर इसका जो वर्णन वाचत्मति मिश्र की ब्याख्या में मिलता है, वह 
पालिसाहित्य में वर्णित पर्यकञ्मासन में नहों घटता | पालि के अनुसार पर्यक-झसन में बाई 
जाँघ पर दाहिना पैर और दाहिनी जांघ पर बायाँ पैर रखना होता है” | यह पद्मासन का 
लक्षण है| प्रायः योगी इसो आसन का अनुष्ठान करते हैं। इसी पद्मासन को पालिसाहित्य 
में पयंक-आसन कहा है | 
योगी पर्यक-बद्ध हो आसन की स्थिरता को प्राप्त कर विरोधी आलम्बनों का चित्त-द्वार 
से निवारण करता है| और इसी कर्मस्थान को अपने सम्मुख रखता है | वह स्मृति का कभी 
संमोष नहीं होने देता | वह स्मृति-परायण हो श्वास छोड़ता और श्वास लेता है। आश्वास 
या प्रश्वास की एक भी प्रवृत्ति स्मृति-रहित नहीं होती, अर्थात्‌ यह समस्त क्रिया उसकी जान में 


, नाई पिक्खये मुट्टस्सतिस्थ असम्पजानस्स झानापान सतिभावनं वदामीति । संयुक्त 
निकाय, १।३।३७ | 
१, काय और चित्त को जवस्थाओं की प्रत्यवेज्ञा 'सम्प्रजन्य' है । 
६. पदकछइून्ति समस्ततों ऊरुववूघसनम । 





होती है। जब वह दीर्घ श्वास छोड़ता है या दीर्ष श्वास लेता है तब वह अच्छी तरह जानता 
है कि मैं दीर्घ श्वास छोड़ रहा हूं या दी्घ श्वास ले रहा हूँ । स्मृति-आलम्बन के समीप सदा 
उपस्थित रहती है और क्रिया की प्रत्यवेज्ञा करती 
मेम्नलिखित १६ प्रकार से आश्वास-प्रश्वास की क्रिया के करने का विधान हैं:-- 
१ ) यदि वह दीर्घ श्वास छोड़ता है तो जानता है कि मैं दीघ श्वास छोड़ता हूँ, 
यदि वह दीर्घ श्वास लेता है तो जानता है कि मैं दीर्घ श्वास लेता हूँ । 
( २ ) यदि वह हस्व श्वास छोड़ता या हृस्व श्वास क्ेता है, तो बानता है कि मैं हवस 
श्वास छोड़ता या हस्व श्वास लेता हूँ | 
आश्वास-प्रश्वास की दीर्घ-हस्तता काल-निमित्त मानी जाती है। कुछ लोग धीरे 
घीरे श्वास लेते और धीरे-धीरे श्वास छोड़ते हैं, इनका आश्वास-प्रश्वास दीर्ष-काल- 
व्यापी होता है। कुछ लोग जल्दी-जल्दी श्वास लेते और जल्दी-जल्दी श्वास छोड़ते 
हैं। इनका आश्वास-प्रश्वास ऋल्प-कालब्यापी होता है। यह विभिन्नता शरीर- 
स्वभाव वश देखी जाती है। मिह्तु ६ प्रकार से आश्वास्प्रश्वात की क्रिया को ज्ञान 
पूरक करता है। इस प्रकार भावना की निरन्तर प्रवृत्ति होती रहती है। जब वह 
धीरे-धीरे श्वास छोड़ता है, तो जानता है कि मैं दीर्घ श्वास छोड़ता हूँ | जब वह धीरे-धीरे श्वास 
लेता है, तो जानता दै कि मैं दीर्घ श्वास लेता हैं। और जब्र धीरे-घीरे आश्वास-प्रश्वास दोनों 
क्रियाओं को करता है, तो जानता है कि में आश्वास-प्रश्वास दोनों क्रियाओं को दोधकाल मे 
करता हूँ | यह तीन प्रकार केवल काल-निमित्त हैं। इनमें पूर्व की अपेक्षा विशेषता श्राप्त करने 
की कोई चेषश्टा नहीं पायी जाती । भावना करते-करते योगी को यह घुम इच्छा (>छैद ) उत्पन्न 
होती है कि मैं इस भावना में विशेष निपुणुता प्राप्त करूँ। इस प्रवृत्ति से प्रेरित हो वह विशेष 
रूप से भावना करता है और कर्मस्यान की वृद्धि करता है | भावना के बल से भय और परिताप 
दूर हो जाते हैं और शरीर के आश्वास-प्रश्वास पहले की अपेक्षा अधिक सक्षम हो बाते हैं | 
इस प्रकार इस झ्ुम इच्छा के कारण वह पहले से अधिक सूछूम आश्वास, अधिक सूकछ्म प्रश्वास 
और झधिक यृद्रम आश्वास-प्रश्वास की क्रियाओं को दीघ॑काल में करता है| आश्वास-प्रश्वास 
के चृचुमतर भाव के कारण झालम्बन के अधिक शान्त होने से तथा क॒र्मस्थान की वीथि में 
प्रतिपत्ति होने से भावना चित्त के साथ '्रामोद्यः अर्थात्‌ तर्ण प्रीति उत्पन्न होती हैं | प्रामो् 
बश वह और भी वृक्म श्वास दीघकाल में होता है और मी यूदरम श्वास दीष॑काल में छोड़ता 
हैं तथा और भी सकृम आश्वास-प्रश्वास की क्रियाओं को दीघंकाल में कस्ता है | जब मावना 
के उत्कर्ष से क्रम-पूर्वक आश्वात-प्रश्वाल अत्यन्त सूछरममाव को प्रात हो जाते हैं; तब चित्त 
उत्पन्न प्रतिमाग-निमित्त* की और ध्यान देता है । और इसलिए, वह प्राकृतिक दीर्ष श्राश्वास 





१. उदाहरण के किये--यदि प्रृथ्वी मंडक को निमित्त मान कर उसका ध्यान किया जाय 
तो भावना के बल से झारंभ में उद्ग्रद निमित्त का उत्पाद होता है भ्र्धात्‌ आंख म्‌ दने 
या आँख खोकने पर दष्छाजुसार निमित्त का दृ्शन होता हैं। पीछे बहुकता के साथ 


पंचम अध्याय दा 


प्रश्वांस से विमुख हो जाता है। प्रतिमाग निमित्त के उत्पाद से समाधि की उत्पत्ति होती है 
और इस प्रकार ध्यान के निष्पन्ष होने से व्यापार का अमाव होता हैं और उपेक्षा उत्पन्न 
होती है । 

इन ६ प्रकारों से दीर्ष श्वास लेता हुआ या दीर्ष श्वास छोड़ता हुआ या दोनों 
क्रियाओं को करता हुआ योगी जानता है कि मैं दीघ श्वास लेता हूँ या दीर्घ श्वास छोड़ता हूँ 
या दोनों क्रियाओं को करता हैं। ऐसा योगी इनमें से किसी एक प्रकार से कायानुपश्यना* 
नामक स्मृत्युपस्थान की भावना सम्पन्न करता हैं| ६ प्रकार से जो आश्वास-प्रश्वास दोते हैं, 
उनको 'काय कहते है| यहाँ 'काय! समूह के अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। आर्वास-प्रश्वास का 
आ्श्रयमृत शरीर भी 'कायः कहलाता है और यहां वह भी संग्रहीत हैं। “अनुपश्यना! ज्ञान 
को कहते हैं | यह श्ञान शमथ-वश निमित्त-ज्ञान है ओर विपश्यना-वश नाम रूप की व्यवस्था 
के अनन्तर काम विषयक ययामृत ज्ञान है। इसलिए 'कायानुपश्यना' वह ज्ञान है जिसके द्वारा 
काम के यथामृत त्वभाव की प्रतीति होती दें । चिसके द्वारा श्वास-प्रश्मास आदि शरीर की समप्त 
आम्यन्तरिक और बाह्य क्रियायें तथा चेष्टायं शान और स्मृतिपूर्वक्े होती हैं। बिसके द्वारा 
शरीर का अनित्य-माव , अनात्म-भाव, दुःख-भाव और अशुचि-भाव जाना जाता हैं| इस शान 
के द्वारा यह विदित होता है कि समस्त 'कायः पैर के तल्लुबे से ऊपर और केशाग्र से नीचे 
केवल नाना प्रकार के मज्ञों से परिपूर्ण हैं। इस काय के केश लोम आदि ३२ आकार अपवित्र 
और जुगुप्सा उत्मन्न करनेवाले हैं | वह इस काय को रचना के अनुसार देखता हें कि इस काय 
में एथ्वी-घातु है, तेज-चातु दे, जत-बातु हैँ और वायु-बातु है, वह काय में अहंमाव और मम- 
भाव नहीं देखता तथा काय को कायमात्र ही सममता हैं| 


इसी प्रकार जब वह जहदी-जल्दी श्वास छोड़ता है या लेता है, तब जानता है कि--में 
अल्पकाल में श्वास छोड़ता या लेता हूँ । इस हस्व आश्वास-प्रश्वास की किया भी दीर्ष 
आश्वास-पश्वास की क्रिया के समान ही ६ प्रकार से की जाती है, यहाँ तक कि पूर्ववत्‌ योगी 
कायानुपश्यना नामक स्पृत्युपस्यान की भावना सम्पन्न करता है | 


भावना करने ले प्रतिभाग-निमित्त का श्रादुर्भाव होता है। यद्द उद्ग्रद-निमित्त की 
अपेक्षा कहीं अधिक सुपरिशुद्घ होता है | प्रतिभाग-निमित्त वर्ण जीर जाकार से रहित 
होता है, यद स्थूछ पदार्थ नहीं है | प्रज्मप्तिमात्र हे | 
१, स्खृत्युपस्थान चार हैं :---कायाजुपश्यना, वेदनाजुपश्यना, चित्ताजुपश्यना और घर्मा 
लुपश्यना । झरीर का यधासूत जअवंबोध कायाजुपरयना है । झुख्वेदना, दुःखवेदुना, 
झदुःखवेदना का यथार्थ ज्ञान वेदनानुपश्यना हैं। चित्त-ज्ञान चित्तानुपश्यना हैं। 
पाँच नीवरण, पाँच उपादान गकंघ, ६ झायतन, १० संयोजन, ७ बोध्यंग, तथा चार 
झाये सत्य का यथाथ॑ ज्ञान घर्मानुपश्यना है । 'सतिपट्टानसुत्त' में इन चार स्खुत्युप 
स्थानों का विस्तार से वर्णन है | ्पत ! 


द्दे बौद्ध-घर्म-दृर्शन 


( ह ) योगी सकल आओश्वासन-काय के आदि, मध्य और अवसान इन सब्र भागों का 
अवरोध कर अर्थात्‌ उन्हें विशद॒ और विमृत कर श्वास परित्याग करने का अभ्यास करता है । 
इसी तरह सकल प्रश्वास-काय के आदि, मध्य और अवसान इन सब भागों का अवबोधकर 
श्वास ग्रहण करने का प्रयज्ञ करता है | उसके आश्वास-प्रश्वास का प्रवर्तन ज्ञान-युक्त चित्त से 
होता है किसी को केवल आदि स्थान, किसी कौ केवल मध्य, किसी को केवल अवबसान स्थान 
और किसी को तीनों स्थान विमूत होते हैं। योगी को स्मृति और ज्ञान को प्रतिप्ठितकर तौनों 
स्थानों में ज्ञान-युक्त चित्त को प्रेरित करना चाहिये। इस प्रकार आनापान-स्मृति की भावना 
करते हुए, योगी स्मृति-पूर्वक भावना-चित्त के साथ उच्चकोंटि के शील, समाप्रि और प्रज्ञा 
का झसेवन करता दें | 


पहले दो प्रकार में आश्वास-प्रश्वास के अतिरिक्त और कुछ नहीं करना होता है | 
किन्तु इनके आगे ज्ञानोत्यादनादि के लिए सातिशय उद्योग करना होता है | 

(४ ) योगी स्थूल काय-संस्कार' का उपशम करते हुए. श्वास छोड़ने और श्वास 
प्रहण करने का अभ्यास करता है | 


क्मस्थान का आरंभ करने के पूव शरीर और चित्त दोनों क्लेश-युक्त होते हैं। उनका 
गुर्भाव होता है। शरीर और चित्त की गुरुता के कारण आश्वास-प्रश्वास प्रबल और स्थूल 
होते हैं; नाक के नधुने भी उनके वेग को नहीं रोक सकते। और मिक्तु को मैँद् से भी साँस 
लेना पड़ता है। किन्तु जब्र योगी प्रृष्ठवंश को सीधा कर पर्यक-झासन से बैठता है और स्मृति 
को सम्मुख उपस्थापित करता है तब योंगी के शरीर और चित्त का परिग्रह होता है। इससे 
बाह्य विज्ञेप का उपशम होता है, चित्त एकाग्र होता है और कमंस्थान में चित्त की प्रवृत्ति 
होती है । चित्त के शान्त होने से चित्त-समुत्यित रूपधर्म लघु और मृदुभाव को प्राप्त होते 
हैं। आश्वास-प्रश्वास का मी सवमातव्र शान्त हो जाता हैं और वह धौरे धीरे इतने सृक्षम 
हो छाते हैं कि यह जानना भी कठिन हो जाता है कि वास्तव में उनका अस्तित्व भी है 
या नहीं | 

बह काय-संत्कार क्रमपूर्वक स्थल से सूक्ठम, चूक्षम से यूचमतर; सद्मतर से सूक्रमतम हो 
बाता हैं, यहाँ तक कि चतुर्य ध्यान के क्षण में यह परम सद्ठमता की कोटि को प्राप्त हो दुल॑क्षय 
हो जाता है | जो काय संस्कार कर्म-स्थान के आरंम करने के पूर्व प्रवृत्त था, वह ॒चित्त-परिग्रह 
के समय शान्त हो बाता है। जो काय-संस्कार चित्त-परिग्रह के पूर्व प्रदत्त था, वह प्रथम ध्यान के 





9. काय-संस्कार 'आश्वास प्रश्वाल्न' को कहते हैं, यद्यपि आश्वास-प्रश्वास्त चित्त-समुस्यित 
. भ्रम है, तथापि झरीर से प्रतिबद्ध होने के कारण इन्हें 'काय” कइते हैं। शरीर के होने 

पर ही आश्वात्त-प्रश्वास की क्रिया संभव है अन्यथा नहीं | 

कतमें कायसंखारा ? ह्ीय॑ लस्सास  ** परस्सासा काय्रिका एते घम्मा कायपटि 

बदूधा कायसंखारा पटिसंभिवा | 


उपचार-क्षण' में शान्त दो जाता है । इसी प्रकार पूर्व काय-संस्कारं उत्तरोत्तर काय संस्कार द्वारा 
शान्त हो जाता है। काय-संस्कार के शान्त दोने से शरीर का कंपन, चलन, सदन, और नमन 
भी शान्त हो बाता दे | 


आझानापानं-स्मृति-भावना के ये चार प्रकार प्रारंभिक अवस्था के साथक के लिये बताये 
गये हैं. इन चार प्रकारों से भावना कर जो योगी घ्यानों का उत्माद करता है, वह यदि विपश्यना 
द्वारा अ्हत्‌ पद पाने की अमिलाषा रखता है तो उसे शील को विशुद्ध कर आचार्य के समीप 
कर्म-स्थान को पाँच आांकार से अहण करना चाहिये| यह पाँच आकार कर्म-स्थान के सन्धि 
( -: पे -5 भाग) कहलाते हैं| यह इस प्रकार है।-- 

उद्ग्रहद, परिष्रच्छा, उपस्थान, अर्पणा और लक्षण | कर्म-स्थान ग्रन्थ का स्वाध्याय 
उद्ग्रह? कहलाता है। कर्म॑-स्थान के अर्थ का स्पष्टीकरण करने के लिए. प्रश्न पूछना 'परि 
पृच्छा? है । भावनानुयोंगवश निमित्त के उपधारण को “उपस्थान! कहते हैं | वित्त को एकाग्र 
कर भावना-बल से ध्यानों का प्रतिलाम “अर्पणाः है। कर्म-त्थान के स्वभाव का उपधासण 
लक्षण? कहलाता है | योगी दी्घकाल तक स्वाध्याय करता है, उपयु क्त आवास में निवास 
करते हुए आानापान-स्मृति कर्मस्थान की ओर चित्तावर्जन करता है और अश्वास-प्रश्वास पर 
चित्त को स्थिर करता है । कर्मस्थान अभ्यास की विधि इस प्रकार हैं “-- 


गणना-प्रोंगी पहिले आश्वास-प्रश्वास की गणना द्वारा चित्त को स्थिर कर्ता है | एक 
बार में एक से आरंभ कर कम से कम पाँच तक और अधिक से अधिक दस तक गिनती गिननी 
चाहिये | गणना-विधि को खश्डित मी न करनी चाहिये। अर्थात्‌ एक, तीन, पाँच इस प्रकार 
बीच-बीच में छोड़ते हुए गिनती न गिननी चाहिये। पाँच से नीचे रुकने पर चित्त का सन्दन 
होता है और दंस से अधिक गिनती गिनने पर चित्त कर्मश्यान का आाश्चय छोड़ गगुना का 
आश्रय लेता है। गणना-विधि के खण्डन होने से चित्त में कंपन होता है और कर्मस्थान की 
सिद्धि के विषय में चित्त संशयान्तरित हो जाता है | इसलिए इन दोषों का परित्याग करते हुए. 
गणना करनी चाहिये। पहले धीरे-धीरे गिनती करनी चाहिये। जिस प्रकार धान का तौंलने 
वाला गिनती करता है, उसी प्रकार धीरे-धीरे पहले गिनती करनी चाहिये। धान का तौलने- 
वाला तराजू के एक पलड़े में घान भरता है और उसे तौलकर 'एकः कहकर जमीन पर जैड़ेज 
देता है | फिर पलड़े में घान मस्ता है और जब तक दूसरी बार नहीं उँड़ेलता, तब तक बराबर 
'एक*-'एक' कहता जाता है। आरवास-प्रश्वास्ों में जो विशद और विभूत होता है उसी का 
ग्रहण कर गणुना आरंम होती दे और जब तक दूसरा विशद्‌ और विभूत नहों होता, तब तक 
निरन्तर आश्वास-प्रश्वास की ओर 'एक!-'एक़' कहता रहता है, दृष्टि रखते हुए, दस तक गणुना 


१. उपचारह और अप॑णा समाधि के प्रकार हैं। अपंणा का झर्थ ह--आहक्लंबन में एकाग्र 
चित्त का फग्रपंण | अपशणा ध्यान की प्रतिक्ाभ भूमि है| अ्पणा के उत्पाद से ही ध्यान 
के पाँच अंग सुई होते हैं। अपणा का समीपचर्तो प्रदेश उपचार दै | उपचार-समाधि 
का ध्यान अक्ष्प-प्रमाणा का होता हूं | 


की जाती है | तदनन्तर फिर से उसी प्रकार गणना शुरू होती है । इस प्रकार गणना करने से 
लब आश्वास-प्रश्वास विशद और विमृत दो जाय तब जअल्दी-बल्दी गणना करनी चांहिये । पूर्व 
प्रकार की गणना से झाश्वास-प्रश्वास विशद दो बल्दी-बल्दी बार-बार निष्कमण और प्रवेश 
करते हैं | ऐसा जानकर योगी आम्यन्तर और बाह्य प्रदेश में आश्वास-वश्वास का अदण नहीं 
कस्ता | वह द्वार पर ( नासिका-पुट ही निषकमण-द्वार और प्रवेश-द्वार है )दी आते-जाते 
उनका ग्रहण करता है। और 'एक-दो-तोन-चार-पाँच” 'एक-दो-तीन-चास्पाँच-छुड 7 ०४९० 
इस प्रकार एक बार में दस तक जल्दी-बल्दी गिनता दै | इस प्रकार जल्दी-बहदी गिनती करने 
से आश्वास-प्रश्वात का निरन्तर प्रवर्तन उपस्थित होता दै | आश्वास-प्रश्नास की निरन्तर प्रवृत्ति 
जानकर अभ्यन्तरगत और बंड्गंत वात का अदण न कर जल्दी-बल्दी गिनती करनी चाहिये | 
क्योंकि अभ्यन्तर्गत वात की गति की ओर ध्यान देने से चित्त उस स्थान पर वात से आइत 
मालूम पढ़ता है, और वहिंगंत वात की गति का अन्वेषरण करते समय नाना श्रकार के बाह्य 
आालंबनों की ओर चित्त विधावित होता हैं और इस प्रकार विक्षेप उपस्थित होता दे । इसलिए, 
पृष्ट-स्पष्ट स्थान पर ही स्मृति उपस्थापित कर भावना करने से भावना की सिद्धि होती है। जब्तक 
गणना के बिना ही चित्त आश्वास-प्रश्वास रूपी आलंडन में स्थिर न हो जाय, तबतक गणना 
की क्रिया करनी चादिये | बाह्म-वितर्क का उपच्छेद कर आश्वास-प्रश्वास में चित्त की प्रतिष्ठा 
करने के लिए ही गणना की क्रिया की जाती है | 


अलुबंधना--लब गणना का कार्य निष्पन्त हो जाता है तब गणना का परित्याग कर 
मलुबंधना की क्रिया का आरंभ होता हैं। इस क्रिया के द्वारा बिना गिनती के ही चित्त 
शश्वास-प्रश्वाल-रूपी झालंबन में आ्रावद्ध हो जाता हैं| गणना का परित्यागकर स्मृति 
आझाश्वास-प्रश्वास का निरन्तर अनुगमन करती हैं। इस क्रिपा को अजुबंधना कहते हैं | 
अभिषधर्मकोश में इसे अनुगम' कहा हैं। आदि, मध्य, और अवसान का अनुगमन करने से 
अनुरबंधना नहीं होती | आश्वासवायु की उद्तत्ति पहले नाभि में होती है, दृदय मध्य हैं और 
नासिकाम पर्यवसान हैं| इनका अनुगमन करने से चित्त असमाद्दित द्ोता हैँ और 
काम तथा चित्त का कंपन और त्यन्दन होता है । इसलिए, अनुन्रधना की क्रिया करते समय 
झादि, मध्य और अवसान-क्रम से कर्मत्यान का चिंतन न करना चाहिये 





स्पर्श और स्थापना--लिस प्रकार गणना और अनु॑ंधना द्वारा अनुक्रम से अलग 
अलग कमंसत्यान की भावना की जाती है उस प्रकार केवल स्पर्श या स्थापना द्वारा प्रयक रूप 
से मावना नहीं होती | गणना कर्म-स्थान-भावना का मूल हैं; अनुबंधना स्थापना का मूल है | 
क्योंकि अनुबंधना के बिना स्थापना (उ्ञर्पणा) असंभव है | 


.... इसलिए इन दोनों ( गणना और अनुबंधना ) का प्रधान रूप से ग्रहण किया गया 
है। स्वर्श और स्थापना की ग्रधानता नहीं है। स्पर्श गणना का अंग हैं | स्पर्श का अर्थ है 
'खघृष्ट-स्थान! | अमिषर्मकोश में इसे स्थान! कहा है । स्परश-स्थान नासिकाग्र दै। सर्श-स्थान 
के समीप स्मृति को उपस्थापितकर गणना का कार्य करना चाहिये। इस प्रकार गणना आर 


पंचम अध्याय हि 


स्पर्श द्वारा एक साथ अभ्यास किया जाता है। जब गणना का परित्याग कर रुमृति स्पर्श-स्थान 
में ही आश्वास-प्रश्वात का निरन्तर अनुगमन करती हैं और अनुन॑धना के निरन्तर अभ्यास से 
अप॑णा-समाधि के लिए. चित एकाग्र होता है तव अनुवंधना, स्पश और स्थापना तीनों द्वारा 
एक साथ कर्म-स्थान का चिन्तन होता है। इसके अर्थ को स्पष्ट करने के लिए, हम यहाँ श्रर्थ- 
कथा वर्शित पंगुल और द्वार्पाल की उपमा का उल्लेख करेंगे | 

जिस प्रकार पंगुल खंभे के पास बैठकर जिस समय बचों को भूला झुलाता है, उस 
समय मूले के पटरे का अंगला भाग ( आते समय ), पिछला भाग ( जाते समय ) और 
मध्यमाग अनायास ही उसको दृष्टिगोचर होता है और इसके लिए उसे कोई प्रयक्ञ नहीं करना 
पड़ता; उसी प्रकार स्पर्श-स्थान (5 नासिकाग्र ) में र्छृति को उपस्थापित कर योगी का चित्त 
आते-जते आश्वांस-प्रश्याल के आदि, मध्य और अवसान का अनायास ही 
अनुगमन करता है | 

जिस प्रकार नगर का द्वारपाल नगर के भीतर और बाहर लोगों की पूंछुताछ नहीं 
करता फिरता किन्तु नो मनुष्य नगर के द्वार पर झाता है. उसकी जाँच करता है, उसी प्रकार 
योगी का चित्त अतः-प्रविष्ठ वायु और बहिनिष्कान्त वायु की उपेक्षा कर केवल द्वास-प्राप 
आश्वास-प्रश्वास का अनुगमन करता हैँ। रंथान-विशेष पर स्मृति को उपध्यापित करने से क्रिया 
सुलभ हो जाती है, कोई विशेष प्रयत्न नहीं करना पड़ता | 

“पट़ि सम्मिदा? में आरे की उपमा दी गई है| जिस प्रकार आरे से काठते समय वृक्त 
को समतल भूमि पर ख्खकर क्रिया की जाती हैं और आते-बाते आरे के दाँतो की ओर ध्यान न 
देकर जहाँ-जहाँ आरे का दाँत बृत्त का स्पर्श करते हैं, व्हा-बहाँ ही स्मृति उपस्थापित कर आतै- 
जाते आरे के दाँत जाने जाते हैं और प्रयलल-चश छेदन की क्रिया निष्पन्न होती हें और यदि कोई 
विशेष प्रयोजन हो तों वह भी संपादित होता है, उसी प्रकार योगी नासिकाग्र या उत्तरोष्ठ में 
स्मृति को उपस्थापित कर सुखासीन होता हैं। आते-बाते आश्वास-प्रश्वास की ओर ध्यान 
नहीं देता | किन्तु यह बात नहीं हैं कि वे उसको अविदित हों, भावना को निष्यन्ञ करने के 
लिये वद॒प्रक्‍त्लनशील होता है, विष्नों (--नीवस्ण) का नाश कर भावनानुयोग साधित करता 
हैं और उत्तरोत्तर लौकिक तथा लोकोत्तर-समाधि का प्रतिलाम करता है | 

काय और चित्त बीयीर॑म से भावना-कर्म में समर्थ होता है; विष्नों का नाश और 
वितरद का उपशम होता है; दर्श संयोजनों का परियाग होता है, इसलिए अन॒ुशर्यों का 
लेश-मात्र भी नहीं रह जाता | 

इस कमस्थान की मारना करने से थोड़े दी समय में प्रतिभाग-निमित्त का उत्ताद होता 
है और ध्यान के अन्य अन्ञों के साथ अर्पणा-समाधि का लाम होता हैं। जब गणना-किया-वश 
स्थूल आश्वास-प्रश्वास का क्रमशः निरोध होता है और शारीर का क़ेश दूर हो जाता है, तब 
शरीर और चित्त दोनों बहुतं हल्के हो जाते हैं । बे हु 

अन्य कर्मत्यान भावना के कल से उत्तरोत्तर विमृत होते जाते हैं | किन्तु यह कम्तस्थान 
अधिकाधिक सूद्म होता जाता है | (यहाँ तक कि यह उपस्थित भी नहीं होता । चब कर्मत्थान 
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है, बौद्ध घरं-दशंन 


की उपलब्धि नहीं होती तो योगी को आसन से उठ जाना चाहिये। पर यह विचार कर न 
उठना चाष्िये कि आचार्य से पूछना है कि--क्या मेरा कर्मस्थान नष्ट हो गया है। ऐसा 
विचार करने से कर्मस्यान नवीन हो जाता है। इसलिए, अनुपलब्ब आर्वास-प्रश्वास का पर्मंप्गा 
प्रकृत सश-स्थान वश करना चाहिये | जिसकी नाक बड़ी होती है, उसके आश्वास-प्रश्वास 
प्रवदेन के समय नासिकाग्र का स्पश करते हैं और जिसकी नाक छोटी होती है. उसके आश्वास- 
प्रश्वास उत्तरोष्ठ का स्पर्श कर प्रवत्तित होते हैं। स्मृति-सम्प्रबन्य पूर्वक योगी को प्रकृत स्पर्श- 
स्थान में स्मृति प्रतिष्ठित करनी चाहिये। प्रकृत स्पर्श-स्थान को छोड़कर अन्यत्र पर्येषण न 


करना चाहिये | इस उपाय से अनुपस्थित आश्वास-प्रवास को सम्वकू उपलब्धि में योगी 


समर्थ होता है । 

मावना करते करते प्रतिभाग-नि्मित उत्तन्न होता हैं। यह किसी को मणि के सहश, 
किसी को म॒क्ता, कुसममाला, धृम-शिला, पद्मपुष्प, चद्र-मण्डल था सूर्य-४ण्डल के सहश 
उपस्थित होता है। प्रतिमाग-निमित्त की उत्पत्ति संज्ञा से ही होती है । इसलिए संज्ञा की 
विविघता के कारण कर्मस्यान के एक होते हुए. भी प्रतिमाग-निममित्त नानारुूप से प्रकट होता 
है | जो यह जानता है कि आश्वास-प्रश्वास ओऔर निर्मित्त एक चित्त के झालंच्न नहीं हैं, उसी 
का कर्मस्थान उपचार और अर्पणा-समाधि का लाभ करता है। प्रतिमाग-निमित्त के इस प्रकार 
उपस्थित होने पर योगी को इसकी सूचना आचार्य को देनी चाहिये।आचाय, भिक्तु के 
ऊत्साह को बढ़ाते हुए बार-बार भावना करने का ठादेश करता हैं। उक्त प्रकार के ग्रतिमाग- 
निमित्त में ही अनुबंधना और स्पर्श का परित्याग कर भावना-चित्त की स्थापना की जाती है । 
इस भावना से क्रम पूर्वक अपणा होती है। प्रतिमाग-निमिच की उत्पत्ति के समय से विश 
और क्लेश दूर हो बाते हैं, स्मृति उपस्थित होती है और चित्त उपचार-समाधि द्वारा 
समाहित होता है । 

थोगी को उक्त प्रतिमाग-निमित्त के दर्ण और लक्षण का ग्रहण न करना चाहिये । 
निम्ित्त की अच्छी तरह रक्षा करनी चाहिये। इसलिए अनुपयुक्त आवास आदि का परित्याग 
करना चाहिये | इस प्रकार निमित्त की रक्ना कर निरंतर भावना द्वारा कर्मस्थान की बृद्धि 
करनी चाहिये | अप॑णा में कुशलता प्राप्त कर, वीर्य का सम-माव प्रतिपादित करना चाहिये | 
तदनन्तर ध्यानों का उत्पाद करना चाहिये | 

इस प्रकार ध्यानों का उत्पाद कर जो योगी संलक्षणा ( 5 विपश्यना, इसे अ्भिषरमंकोश 
में उपलब्षण” कहा है ) और विव॑त्तना (८ मार्ग ) द्वारा कर्मस्थान की वृद्धि करना चाइता 
है और परिशुद्धि (-- मार्गफल) प्रातत करना चाहता है, ठसे प।च प्रकार से ( आवजन, समझ्ी 
होना, अधिष्ठान, व्युत्थान और प्रत्यवेक्षण) ध्यानों का अभ्यास करना चाहिये। और नाम-रूप 
की व्यवस्था कर विपश्यना का आरंभ करना चाहिये | योगी सोचता है कि शरीर और चित्त 
के कारण आश्वास-प्रश्यास होता है; चिंच इनका समुत्यापक है ओर शरीर के बिना इनंका 
प्रवर्तन संभव नहीं है। वह सत्थिर करता हैं कि आश्वास-प्रश्वास आर शरीर रूप हैं और 
चित्त तथा चैतसिक-धर्म अरूप ( ऋनाम) हैं। इस प्रकार नाम-रूप की व्यवस्था कर वह 





पंचम भअ्रध्याय॑ । 


इनके हेतु का पर्यंघण करता हैं, वह अनित्यादि लक्षणों का विचार करता है, निमित्त का 
निवर्तन कर आरय॑-मार्ग में प्रवेश करता है, ओर सकल क्लेश का ध्यंस कर अ्ईत्फल में प्रतिष्ठित 
हों विवर्तना और परिशुद्धि की फ्त्यवेद्ञा ज्ञान की कोटि को प्राप्त होता है। इस प्रत्यवेज्ञा को 
पालि में 'परिपत्सना' कहा है | 


शानापान-स्मृति समाधि की प्रथम चार प्रकार की भावना का विवेचन स्वरूप से किया 
जा चुका है| अब हम शेव बारह प्रकार की भावना का विचार करेंगे | 


यह बारह प्रकार भी तीन द्॒गों' में विमक्त किए जाते हैं। एक-एक वर्ग में चार प्रकार 
सम्मिलित हैं | इनमें से पहिला वर्ग वेदनानुपश्यना-वश चार प्रकार का है | 


थू, इस वर्ग के पहले प्रकार में योगी प्रीति का अनुमव करते हुए श्वास का परित्याग 
और ग्रहण करना सीखता है | दो तरह से प्रीति का अनुभव किया जाता है--शमय-मार्गं 
( 5 लौकिक-समाधि ) में आलबंन-वश और विवश्यना-मार्ग में असंमोद-वश | प्रीति-सहृगत 
प्रथम और द्वितीय-ध्यान सम्पादित कर ध्यान-छण में थोंगी प्रीति का अनुभव कर्ता है | प्रीति 
के आशभ्रयमृत आलंबन का संबेदन होने से प्रीति का का अनुभव होता है। इसलिए यह संबेदन 
झालंबन-बश होता है | योगी प्रीति-सहृगत प्रथम और द्वितीय ध्यानों को संम्पादित कर ध्यान 
से ब्युत्थान करता है और ध्यान-संथ्रयुक्त प्रीति के क्षुय-कर्म का ग्रहण करता है | विपश्यना प्रज्ञा 
द्वारा प्रीति के विशेव और सामान्य लक्षणों के ययावत्‌ ज्ञान से दर्शन-क्षण में प्रीति का अनुमव 
होता है | यह संकेशन असंमोह-बश द्वोता है | 

धपरिसंमिदा! में कहा है--जब् योगी दीश्वास लेता है और स्मृति को ध्यान के 
संमुल उपस्थापित करता है तब इस स्मृति के कास्ण तथा इस ज्ञान के कारण कि चित्त एकाग्र 
है, योगी प्रीति का अनुभव करता है | इसी प्रकार जब योगी दोर्षश्वास छोड़ता है, हस्वश्वास 
लेता है, हृस्वश्वात छोड़ता है, सकल श्वास-काय सकल प्रश्वास-काय के आदि, मध्य और 
अवसान सब भागों का अवबोध कर तथा उन्हें विशद और विमृत कर श्वास छोड़ता और श्वास 
लेता है, काय-ंस्कार ( श्वास-प्रश्वात ) का उपशम करते हुए श्वास छोड़ता है और श्वास 
लेता है, तब उसका चिच एकाग्र होता है और इस ज्ञान द्वारा वह प्रीति का अनुभव करता 
है | यह प्रीति-संवेदन आलंबन उश होता है| जो ध्यान की ओर चित्त का आवजेन कर्ता 
है, जो ध्यान-समापत्ति के क्षण में ग्रालंबन को जानता है, जो ध्यान से उठकर ज्ञान-चक्तु से 
देखता है, जो ध्यान की प्रत्यवेज्ञा करता है, जो यह विचार कर ध्यानचित्त का अवस्थान 
करता है कि 'मैं इतने काल तक ध्यान-समर्नन रूँगा! वह गालंबन-वश प्रीति का अनुमव 
करता है। बिन धर्मों द्वारा शभय और विपश्यना की सिद्धि होती है, उनके द्वारा भी योगी 
प्रीति का अनुभव करता है। यह धर्म भंद्धा आदि पांच इच्द्रिय हैं. ( भ्रद्धा, बीय॑, स्मृति, समाधि 
और प्रज्ञा। ज्ञेश के उपशम में इनका आधिपत्य होने से 'इन्द्रियः संज्ञा पड़ी। ) जो शमय 
और विपश्यना में दृद़ श्रद्धा रखता हैं, जो कुशलजोत्साद करता हैं, जो सरूद्रति उपस्थापित करता 
है, जो चित्त समाहित करता है और जो प्रज्ञा द्वारा ययामूत दर्शन करता है, वह प्रीति का 


हर बोद्ध-घर्म-दृरान 


अनुभत्र करता है | यह संवेदन झ्आलंबन-चश और असंमोह-वश दोता है। बिसने ६ अभिज्ञा 
का अधिगम किया है, जिसने हेख दुःख को जान लिया है और जिप्तकी तद्िषवक जिज्ञाता 
निवृत्त हो ग़यी है, जिसने दुःख के कारण क्ेशों का परित्याग ( हेय-देतु या दुःख-समुदय ) 
किया है, जिसके लिए और कुछ देय नहीं है, जिसने मार्ग की भादना की है ( हानोपाय ) 
तथा बिसके लिए. और कुछ कर्तव्य नहीं है तथा जिसने निरोध का साक्षात्कार किया है और 
जिसके लिए. अब और कुछ प्राप्य नहीं है, उसको प्रीति का अनुभव होता है । यहद्द प्रीति 
असंमोहवश होती है । 

६. इस वर्ग के दूसरे प्रकार में योगी सुख का अनुमव करते हुए; श्वास छोड़ना और 
श्वास लेना सीखता दे | सुख का अनुभव भी झालंवन-इश और असंमोह-वश होता हैं। सुख- 
सहगत प्रथम तीन ध्यान सम्पादित कर च्यान-छण में योगी सुख्ध का अनुमत्र करता है, और 
ध्यान से व्यत्थान कर ध्यान-संयुक्त सुख के क्षयघ॒र्म का ग्रहण करता है | विपश्यना द्वारा सुल्ल 
के सामान्य और विशेष लक्षणों को यथावत्‌ जानने से दर्शन-क्षण में असंमोह-त्रश सुख का अनुभव 
होता है | विपश्यना-मृूमि में योगी कायिक और चैतसिक दोनों प्रकार के सुल्ल का अनुभव 
करता है | 

७, इस वंग के तीसरे प्रकार में योगी चारों ध्यान द्वारा चित्त-संत्कार (८ संज्षायुक्त 
केदना | संज्ञा और वेदना चैतसिक धर्म हैं| चित्त ही इनका समुत्थापक है। ) का अनुभव करते 
हुए, श्वास छोड़ता और श्वास लेता है । 

८. इस वर्ग के चौथे प्रकार में स्वूल दित-संत्कार का निरोध करते हुए, श्वास छोड़ता 
और श्वास लेता है। इसका क्रम वही है जो काय-संस्कार के उपशम का है | दूसरा ब॒ग 
चित्तानुपश्यना-बश चार प्रकार का है । 

... ६. पहले प्रकार में योगी चारों ध्यान द्वारा चिच्च का अनुमव करते हुए, श्वास छोड़ना 
और लेना सीखता है | 

१०. दूसरे प्रकार में योगी चित्त को प्रमुदित करते हुए, श्वास छोड़ना या लेना 
सीखता है | समाधि और विपश्यना द्वारा चित प्रमुद्धित होता है। योगी प्रीति-सहगत प्रथम 
और द्वितीय-ध्यान को संपादित कर ध्यान-क्षण में संप्रयुक्त प्रीति से चित्त को प्रमुदित करता 
है। यह समाधि-वश चित्त-प्रमोद है। प्रथम और द्वितीय-ध्यान से उठकर योगी ध्यान- 
सम्प्रयुक्त प्रीति के क्षय-धर्म का अ्हृण करता है। इस प्रकार योगी विपश्यना ऋण में ध्यान- 
सम्प्रबुक्त प्रति को आलंबन बना, चित्त को प्रमुदित कर्ता हैं | यह विपरुयना-वश 
चित्त-प्रमोद है । 

११, तीसरे प्रकार में योगी प्रथम-ध्यानादि द्वारा चित्त को आलंबन में समरूप से 
आवस्थित करते हुए. श्वास छोड़ना और श्वास लेना सीखता है। अर्पणा-छुण में समाधि के 
चरम उल्कर्ष के कास्ण चित्त किंचिन्माज भी लीन और उद्धत-भाव को नहीं प्राप्त होता तथा 
ह्विर और समाहित होता है। ध्यान से उठकर योगी ध्यान-सम्प्रयुक्त चित्त के क्षय-धर्म को 
देखता है और उसे विपश्यना-क्षण में चित्त के अनित्यता आदि लक्षणों का क्षण-क्षण 








पंचम अध्याय॑ हर 


पर अवब्नोध होता है | इससे चाणमाज स्थायी समाधि उत्पन्न दोती है।यह समाधि श्रालंबन 
में एकाकार से निरंतर प्रवुत्त होती माल्ूम पड़ती है ओर चित्त को निश्चल रखती है । 


१२, चौथे प्रकार में प्रथम-ध्यान द्वारा विज्नों (्नीवरण) से चित्त को मुक्त कर, द्वितीय 
द्वारा वितर्क-बैचार से मुक्तकर, तृतीय द्वारा प्रीति से मुक्तकर चत॒थ-ध्यान द्वारा सुख-दुःख से 
चित्त को विमुक्तकर, योगी श्वास छोड़ने और श्वास लेने का अभ्यास करता है अथवा ध्यान 
ते व्युत्थानकर ध्यान-सम्पयुक्त चिच के क्ंब-धर्म का ग्रहण कस्ता है ओर विपश्यना-हंश में 
झनित्य-भावदर्शों हो चिच्त को नित्य-संज्ञा से विमुक्त करता है अर्थात्‌ योगी अनित्यता की 
परमकोि 'मंग? का दर्शन कर संस्कार की अनित्यता का साज्ञाक्कार करता दे | श्सलिए, संस्कृत 
धर्मों के संबंध में उसकी जो मिथ्या-संशञा है, वह दूर हो जाती है । जिसका अनित्य-भाव है 
वह दुशल है, सुख कदापि नहीं है; जो दुःख है, वह अनात्मा है, आत्मा कमी नहीं है । 
इस ज्ञान द्वारा वह चित्त को सुख-संज्ञा और आत्म-संज्ञा से विम॒ुक्त करता है, वह देलता है 
कि जो अनित्य, द.ख और अनात्मा है उसमें अभिरति ओर राग न होना चाहिये | उसके 
प्रति योगी को निवेद और वैराग्य उत्पन्न होता है। वह चित्त को प्रीति और राग से विमुक्त 
कस्ता है | जत्र योगी का चित्त संस्कृत-धर्मों से विरक्त द्ोता है, तब वह संस्कारों का निरोध 
करता हैं, उन्हें उत्पन्न होने नहीं देता। इस प्रकार निरोध-ज्ञान दरा बह चित्त को उलत्ति 
धर्म-समुदय से विमुक्त करता है । संस्कारों का निरोध कर वह नित्य आदि आकार से उनका 
प्रहण नहीं करता, वह उनका प्रस्याग करता दे, वह क्लेशों का परित्याग करता दे और 
संस्कृत-धर्मों' का दोष देखकर तद्विपरीत असंल्कृत-धर्म निर्वाण में चित्त का प्रवेश करता है | 

तीसरा वर्ग भी चार प्रकार का हे | 


१३. पहले प्रकार में योंगी अनित्य-ज्ञान के साथ श्वास छोड़ना और श्वास लेना 
सीखता है | पहले यह जानना चाहिये कि अनित्य क्या है ! अनित्यता क्या हैं ! अनित्य-दर्शन 
किसे कहते हैं? और अनित्य-दर्शों कौन है ! पंचस्कंध अनित्य हैं, क्योंकि इनके--उत्पत्ति 

और अन्यथाभाव हैं। पंचस्कंघों का उत्पत्ति-विनाश ही अनित्यता है। यह उत्पन्न 
होफर अभाव को प्राप्त होते हैं | उस आकार में उनकी झवस्थिति नहीं होतीं । उनका कुश-मंग 
होता' है | रूप आदि को अनित्य देखना अनित्यानुपश्यना है। इस ज्ञान से जो समन्वागत हैँ 
वह अनित्यदर्शी हैं | 

१४, दसरे प्रकार में योगी विराग-ज्ञान के साथ श्वास छोड़ना ओर श्वास लेना सीखता 
है | बिराग दो हैं-- १, क्षय-विराग और २. अत्यन्त-विराग | संस्कारों का क्षण-भनज्ञ क्षय-विराग 
है | यह क्षणिक निरोध है | अत्यन्त-विराग, निवाण के अधिगम से संस्कारों का अत्यन्त, न कि 
च्णिक, निरोध होता है। छय-विराग के ज्ञान से विपश्यना और अल्यन्त-विराग के ज्ञान से 
मार्ग की प्रवृत्ति होती है | 


१५. तीसरे प्रकार में योगी निरोधानुपश्यना से समनन्‍्वागत हो श्वास छोड़ना और श्वास 
लेना सीखता है | निरोध भी दो प्रकार का है-+१, क्षय-निरोध और २. अत्वन्त-निरोध | 


न्न्न््न्न्न्न्न्न्न्न्न्न्न्न््् की  ऊ. | 


हर बौद्ध-घम दु्शन 


१६, चौथे प्रकार में योगी प्रतिनिसर्गानुपश्यना से समन्वागत हो श्वास छोड़ना ओर 
श्वास लेना सीखता है | प्रतिनिसर्ग (>-त्यांग ) भी दो प्रकार का हैं--१, परित्याग-प्रतिनिसर्ग 
और २. प्रस्कन्दन-प्रतिनिसर्ग | विपश्यना और मार्ग को प्रतिनिसर्गानुपश्यना कहते हैं। विपश्यना 
द्वारा योगी अभिसंस्कारक स्कन्धों सहित क्लेशों का परित्याग करता हैँ. तथा संस्कृत-धर्मों का 
दोष देखकर तद्दिपरीत-असंस्कृत निर्वाण में प्रस्कन्दन अर्थात्‌ प्रवेश करता है | 

इस तरह १६ प्रकार से आनापान-स्मृति-प्माधि की भावना की जाती है। चार-चारे 
प्रकार का एक-एक वर्ग है | अन्तिम वर्ग शुद्ध उपासना की रीति से उपदिष्ट हुआ है; शेष वर्ग 
शम्रथ तथा विपश्यना, दोनों रीतियों से उपदिष्ट हुए, हैं। [ शमय लौकिक-समाधि को कहते हैं 
विपश्यना एक प्रकार का विशिष्ट ज्ञान है, इसे लोकोत्तर-समाधि भी कहते हैं। ] 

आनापान-स्मृति-भावना का चन्न परमोत्कर्ष होता है तत्र चार स्पृत्युपस्थापन का परिपूरण 
होता है । रुतृत्युपस्थापनाओं के सुभावित होने से सात बोध्यज्ञों का ( स्मृति, धर्मविचय, वीर्य, 
प्रीति, प्रभ्रन्धि, समाधि, उपेक्षा ) पूरण होता है और इनके पूरण से मार्ग और फल का अधि- 
गम होता है । 

इस भावना की विशेक्ता यह है कि सृत्यु के समय चत्र श्वास-प्रश्वास निरुद्ध होते हैं, 
तब योगी मोह को प्राप्त नहीं होता । मरण समय के अन्तिम आश्वास-प्रश्वास उसको विशद 
ग्रे विभूत होते हैं। जो योगी आनापान-स्मृति की भावना भली प्रकार करता है उसको 
मालूम पड़ता हैं कि मेरा आयु-संस्कार अब इतना अवशिश्ट रह गया है। यह जानकर वह अपन 
कृत्य संपादित कस्ता है और शान्तिपूर्वक शरीर का परित्या। करता है | 


चार ब्रह्म-विहार 

मंत्री, कल्णा, मुदिता और उपेक्षा बह चार चित्त की सर्वोत्कृष्ट और दिव्य अवस्यायें 
हैं | इनको ब्रक्मन-विहारः कहते हैं। चित्त-विशुद्धि के यह उत्तम साधन हैं | जीवों के प्रति किस 
प्रकार सम्यक व्यवद्ार करना चाहिये इसका मी यह निद््शन है। जो योगी इन चार ब्रह्म 
बिहारों को मावना करते हैं उनकी सम्पक-प्रतिपत्ति होती है। वह सब प्राणियों के दित-सुल् 
की कामना करता है। वह दूसरों के दु:खों को दूर करने की चेष्टा करता है। जो सम्पन्न है 
उसको देखकर वह प्रसन्न होता है, उनसे ईष्यी नहीं करता | सब्र प्राखियों के प्रति उसका 
भाव होता है, किसी के साथ वह पक्ुपात नहीं करता 

संक्षेप में-इन चार भावनाओं द्वारा राग, द्वेष, ईष्यो, असूवा, आदि चित्त के मलों 
का चालन होता है। योग के अन्य परिकर्म केवल आत्म-हित के साधन हैं, किन्तु यह चार 
ब्रह्म-विहार परदहित के भी साधन हैं | 

आय-घर्म के ग्रन्थों में इन्हें 'अप्रामाण्यः या 'अप्रमाणः भी कहा है। क्योंकि इनकी 
ईयत्ता नहीं है | अपरिमाण जीव इन भावनाओं के आलम्बन होते हैं | 

जीवों के प्रति स्तेह और सुद्ददभाव प्रवर्तित करना मैत्री है| मैत्री कौ प्रवृत्ति परहित- 
साधन के लिए, है | जीवों का उपकार करना, उनके सुख की कामना करना, द्वेष और द्रोह का 








पंचम अध्याय है 


परित्याग, इसके लक्षण हैं। मैत्री भावना की सम्पक्‌-निष्पत्ति से देव का उपशम होता है। 
राग इसका आासलन्न शत्रु है । राग के उत्पन्न होने से इस भावना का नाश होता है। मैत्री की 
प्रवत्ति जीवों के शील आदि गुण-ग्रहणु-वश होती है | राग भी गुण देखकर प्रल्ोमित होता 
है | इस प्रकार राग और मैंत्री की समान-शीलता है | इसलिए कभी-कभी राग मैत्रीबत्‌ प्रतीर- 
मान हो प्रबंचना करता है। स्मृति का किंचिन्मात्र भी लोप होने से राग मैत्री को अपनीत कर 
झालम्बन में प्रवेश करता है। इसलिए यदि विवेक और सात्रघानी से भावना न की जाय तो 
चित्त के रागारूड़ होंने का मय रहता है। हमको सदा स्मरण रखना चाहिये कि मैत्री का 
सौहाद तृष्णा-उश नहीं होता, किन्तु जीबों की हित-साधना के लिए होता हैँ। राग, लोभ, 
और मोद् के वश होता है किन्तु मैत्री का स्नेह मोइ-वश नहीं होता किन्तु ज्ञानपूर्वक होता 
है | मैत्री का समाव अद्वेष है और यह अलोभ-युक्त होता है | 


पराये दुःख को देखकर सत्पुरुषों के हृदय का जो कम्पन होता है उसे करुणा? कहते 
हैं| कब्णा की प्रवृत्ति जीवों के दुःख का अपनय करने के लिए होती है, दूसरों के दू लव को 
देखकर साधु-पुरुष का दृदय करुणा से द्रवित हो जाता है। वह दूसरों के दु:ख को सहन नहीं 
कर सकता, जो करुणाशौील पुरुष हैं वह दूसरों की विहिंसा नहीं करता। करुए-मावना की 
सम्यक-निष्पत्ति से विहिंसा का उपशम होता है। शोक की उत्पत्ति से इस भावना का नाश 
होता है | शोक, दौर्मनस्य इस भावना का निकट शत्रु है| 

मुदिता! का लक्षण 'हः है | जो मुदिता की भावना करता है वह दूसरों को सम्पन्न 
देखकर हथ करता है, उनसे ईर्ष्या या द्वेष नहीं करता | दूसरों की सम्पत्ति, पुण्य, और गुणों 
त्कथ को देखकर उसको असया और श्रप्रीति नहीं उत्पन्न होती। मुद्िता की भावना की 
निष्पत्ति से अरति का उपशम होता है, पर यह प्रीति संसारी पुरुष की प्रीति नहीं है | 
पृथग्जनोचित प्रीति-वश जो हर्ष का उद्बंग होता है उससे इस भावना का नाश होता है। 
मुदिता-मावना में हर्ष का जो उत्पाद होता है उसका शान्त प्रवाइ होता है। वह उद्बेग और 
क्षोभ से रहित होता हैं | 


जीवों के प्रति उदासीन भाव “उपेक्षा” है | 'उपेत्षाः की भावना करने वाला योगी जीवों के 
प्रति सम-भाव रखता है, वह प्रिय-अग्रिय में कोई भेद नहीं करता | सबके प्रति उसकी उदासीन 
वृत्ति होती है | वह प्रतिकूल और अप्रतिकूल इन दोनों आकारों का ग्रहण नहीं करता, इसी- 
लिए, उपेक्ञा-भावना की निष्पत्ति होने से विहिंसा और अनुनय दोनों का उपशम होता है । 
उपैज्षा-मावना द्वारा इस ज्ञान का उदय होता है कि “मनुष्य कर्म के अधीन है, कर्मानुसार ही छुस्त 
से सम्पन्न होता है या दुश्ख से मुक्त द्ोता है या प्राप्त-सम्पत्ति से च्युत नहीं होता” | यही 
ज्ञान इस मावना का आासन्न-कारण है। मैत्री आदि प्रथम तीन भावनाओं रा जो विविध 
प्रवत्ति होती थी उसका ज्ञान द्वारा प्रतिषेष दोता हैं। प्रथकू-बनोचित अज्ञान-चश उपेज्षा की 
उत्पत्ति से इस भावना का नाश होता है| 

यह चारों ब्रक्म-विहार समान रूप से ज्ञान और दुगति को देने वाले हैं । 


३ बौद्ध-धर्म-दुशन 


सैत्री-माव-मांवना का विशेष कार्य द्वेष (व््यापाद) का प्रतिघात करना है | कदणा 
प्रावना का विशेष कार्य विहिंसा का प्रतिघात करना है । सुदिता-भावना का विशेष कार्य अरति, 
अप्रीति का नाश करना है और उपेक्षा-भावना का विशेष काये राग का प्रतिघात करना है | 
ह प्रयेक भावना के दो शत्रु हैं--१. समीपवर्ती, २. दूखत्ती | मैत्री-भावना को 
समीपवर्सी शत्रु राग है। राग की मैत्री से समानता है ।व्यापाद उसका दूखत्ती शत्रु है। 
दोनों एक दूसरे के प्रतिकूल हैं | दोनों एक साथ नहीं रह सफते। बध्यापाद का नाश करके 
ही मैत्री की प्रवत्ति होती है | कव्णा-मावना का समीपवरत्ती शत्रु शोक, दौर्मनत्य है। जिन 
जीवों की मोगादि-विपत्ति देलकर चित्त कदणा से आाद्र हो जाता है, उन्हीं के विषय में 
तन्निमित्तशोक भी उत्पन्न हो सकता है। यह शोक, दौम॑नस्य पृथमग्ननोचित है, जो संसारी पुरुष 
है वह इष्ट , प्रिय, मनौरम और कमनीय रूप की अग्राप्ति से और प्राप्त-सम्पत्ति के नाश से 
उद्विग्न और शोकाकुल दो जाते हैं। जिस प्रकार दुश्ख के दर्शन से करुणा उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार शोक भी उत्पन्न होता है। शोक कर्णा-भावना का आसन्न शत्रु है। विहिंसा 
दूखर्त्ती शत्रु है | दोनों से भावना की रक्षा करनी चाहिये । 

पृथग्जनोचित सौमनस्य मुद्ता-भावना का समीपवर्त्ती शत्रु है| जिन जीवों की मोग- 
सम्पत्ति देखकर मुद्धिता की प्रवृत्ति होती है उन्हीं के 25३ विषय में तन्निमित्त प्रथग्जनोचित सौमनस्प 
भी उत्पन्न हो सकता है। वह इ४, प्रिय, मनोरम और कमनीय रूपों के लाभ से संसारी पुरुष 
की तरह प्रसन्न हो जाता है | जिस प्रकार सम्पत्ति-दर्शन से बदिता की उत्पत्ति होती है उसी 
प्रकार प्रथम्बनोंचित सौमनस्य भी उतन्न होता है। यह सॉमनस्य मुद्ता का असज्न-शत्रु हूं | 
झरति, अप्रीति दूरवत्ती-शत्रु हैं | दोनों से भावना को सुरक्षित रखना चाहिये। 

झआज्ञान-सम्मोह प्रवर्ित उपेद्धा उपेक्ञा-मावना का आसन्न-शत्रु है। मूढ़ और अज्ञ पुरुष, 
जिसने ज्लशों को नहीं चीता है, बिसने सब क्रंशों के मूलभूत सम्मोदह्द के दोष को नहीं जाना है 
* और जिसने शास्त्र का मनन नहीं किया है, वह रूपों को देखकर उपेक्षा-भाव प्रदर्शित कर सकता 
है, पर इस सम्मोहपूर्वक उपेक्षा द्वारा क़शां का झतिक्रमण नहीं कर सकता | जिस प्रकार 
उपेत्ता-भावना गुण-दोष का विचार न कर केवल उदासीन-बृत्ति का अवलम्बन करती है, उसी 
प्रकार अज्ञानोपेक्षा जीवों के गुण-दोष का विचार न कर केवल उपेक्षावश प्रवृत्त होती है | यही 
दोनों की समानता है । इसलिए यह अज्ञानोपेज्ञा उपेक्षामावना का आसन्न-श्र है । यह 
अज्ञानोपैदा प्रधग्जनोचित है | राग और देष इस भावना के दूखवती शत्रु हैँ । दोनों से भावना- 
चित्त की रक्षा करनी चाहिये | 

सब कुशल-कर्म इच्छा-सूलक हैं। इसलिए. चारों ब्ह्म-विहार के आदि में इच्छा है, 
नीवरण (> योग के अन्तराय ) आदि क्लेशों का परित्याग मध्य में है, और अपणा-समाधि 
पर्येवसान में है| एक जीव या अनेक प्रशप्ति रूप में इन मावनाओं के आलम्बन हैं । आलम्बन 
की वृद्धि क्रमशः होती है| पहले एक आवास के जीबों के प्रति भावना की जाती है | अनुक्रम 
से आलम्बन की बृद्धि कर एक ग्राम, एक जनपद, एक राज्य, एक दिशा, एक चक्रवाल के 


जीबों के प्रति भावना होती है | 
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सत्र कलेश, देंपष, मोह, राग पांक्तिक हैं। इनसे चित्त को विशुद्ध करने के लिए यह 
चार अह्ा-विहार उत्तम ठपाय हैं। जीरों के प्रति कुशल-चित्त की चार ही बृत्तियाँ हैं--दृसरों 
का हित-साधन करना, उनके दुशख का अपनयन करना, उनकी सम्पन्न अवस्था देखकर प्रसन्न 
होना और सब प्राणियों के प्रति पक्षपात-रहित और समदर्शीं होना | इसीलिए, बह्म-विहारों की 
संख्या चार हैं | जो योगी इन चारों को मावना चाहता है उसे पहले मैत्री-मावना द्वारा जीवों 
का हित करना चाहिये। तदनन्तर दुःख से अभिमृत जीबों की प्रार्थना सुनकर करुणा-भावना 
द्वारा उनके दुःख का अपनयन करना चाहिये | तदनन्तर दुभखी लोगों की सम्पन्न-अवस्था देख- 
कर मुदिता-भावना द्वारा प्रमुटित हौना चाहिये और तत्यश्चात्‌ कर्तव्य के अभाव में उपैक्षान्भावना 
द्वारा उदासीन-वृत्ति का अवलम्ब करना चाहिये। इसी क्रम से इन भावनाओं की प्रवृत्ति होती 
है झन्यथा नहीं | 

यद्यपि चारों ब्रह्म-विहार अप्रमाण हैं तथापि पहले तीन केवल प्रथम तीन ध्यानों का 
उत्पाद करते हैं ओर चौथा बह्म-विदार अन्तिम ध्यान का ही उत्पाद करता है। इसका कारण 
यह है कि मैत्री, करणा और मुदिता, दौर्मनत्य-संभूत, व्यापाद विदिंसा और अरति के प्रतिपक्ष 
होने के कारण सौमनस्थ-रहित नहीं होती। सौमनस्य-सहित होने के कारण इनमें सौमनस्य- 
विरहित उपेक्तासह॒गत चतुथ-ध्यान का उत्पाद नहीं हो सकता। उतपेक्षा-वेदना से संयुक्त होने 
के कारण केवल उपेत्ता ब्रद्म-विहार में अन्तिम-ध्यान का लाभ होता है | 

चार अरझुप-ध्यान 

चार ब्रह्म-विहारों के पश्चात्‌ चार अरूप-कर्मस्थान उद्िष्ट हैं। अरूप-आयतन चार 
हैं--आकाशानन्‍्त्यायतन, विज्ञानानन्यायतन, आाकिश्वन्यायतन और नैवसंज्ञानासंज्ञायतन । 
चार रूपब्यानों की प्राप्ति होने पर ही अरूम-ध्यान की प्राप्ति होती है, करबरूप काय 
में और इन्द्रिय तथा उनके वियय में दोष देखकर रूप का समतिक्रम करने के हेतु से यह ध्यान 
किया ज्ञाता है | चौथे ध्यान में कसिण-रूप रहता है | उस कसिशु-रूप का समतिक्रम इस ध्यान 
में होता है। जिस प्रकार कोई पुरुष सर्प को देखकर भयमीत हो भाग लाता है, और सर्प 
के समान दिखाई देनेवाले रज्जु झ्रादि का भी निवारण चाहता है, उसी प्रकार योगी करन-रूप 
से भयभीत हो चतुर्थ-ध्यान प्राप्त करता है, जहाँ करजरूप से समतिक्रम होता है. लेकिन उसके 
प्रतिभागःूूप कसिणु-रूप में स्थित होता है। उस कसिण-रूप का निवारण करने की इच्छा से 
योगी अरूपध्यान को प्राप्त करता है, जहाँ सभी प्रकार के रूप का समतिक्रम संभव है | 

झाकाशानन्थ्यायतन--में तीन संज्ञाओं का निव्रास्ण होता है :--रूप-संज्ञा अर्थात्‌ 
लड्सष्टि सम्बन्धी विचार; प्रतिष-संज्ञा अर्थात्‌ इच्धरिय और विषयों का अत्याधात-मूलक 
विचार; नानात्-संज्ञा अर्थात्‌ शनेकविध रूप-शब्दादि-झालम्बनों का विचार। इन तोनों 
संज्ञाओं का अनुक्रम से समतिक्रम, अस्तंगम, और अमनसिकार होने पर “आकाश अनन्त है? 
ऐसी संज्ञा उत्पन्न होती है। इसे आकाशानन्त्यायंतन-ध्यान कहते हैं | 

परिच्छिन्न झाकाश-कसिण को छोड़कर अन्य किसी कसिण को आलम्बन कर चतुर्थ 
ध्यान को प्रास करने पर ही यह भावना की जाती है। कसिण पर चत्तुर्थ-ध्यान साध््य करने 
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के पूर्व ही उस कसिण की मर्यादा अनन्त की जानी चाहिये। कसिण ग्रथम छोटे आकार का 
होता है, जिसे अनुक्रम से बढ़ाकर समस्त विश्वाकार किया जाता है, उस विश्वाकार-आकृति 
पर चतुर्थ-घ्यान साध्य करने के पश्चात्‌ योंगी अपने ध्यान-अलसे उस आकृति को दूर करके 
(विश्व में केवल एक आकाश ही भरा हुआ है? ऐसा देखता है। चतुर्थ-ष्यान तक रूपात्मक 
आलम्बन या; अत्र अलूयात्मक आलम्बन है। इसलिए. आकाश अनन्त है! ऐसी संज्ञा होने 
से इसे झ्ाकाशानन्त्यायतन कहा है। 

विज्ञानानन्वथायतन--उस ध्यान में योगी ग्राकाश-संज्ञा का समतिक्रम करता हैं| 
आकाश की अनन्त मर्योदा दी विज्ञान की मर्यादा है। ऐसी संज्ञा उत्न्न करने पर वद विज्ञान 
का आनन्य जिसका आलम्बन है, ऐसे ध्यान को भ्राप्त करता है । 

आकिझन्यायतन--एस ध्यान में योगी विज्ञान में मो दोष देखता है और उसका 
समतिक्रम करने के लिए विज्ञान के अमाव की संज्ञा प्रात करता है। “अभाव भी अनन्त है; 
कुछ मी नहीं है, कुछ भी नहीं हैं, सब कुछ शान्त है? इस प्रकार की भावना करने पर योगी 
इस तृतीय अलरूप-ध्यान को प्राप्त होता हैँ । 

सैवसंज्ञानाक्षज्ञायतत--अ्भाव की संज्ञा भी बड़ी स्थूल है। अमाव की संज्ञा का 
भी अभाव जिसमें है, ऐसा अति शान्त, सूक्ष्म यद चौथा आयतन है | इस ध्यान में संज्ञा 
अति 'सूछ्म-रूप में रहती है, इसलिए उसे असंज्ञा नहीं कद्द सकते, और स्थूल-हूप में न 
होने के कारण उसे संज्ञा भी नहीं कहते हैं। पालि में एक उपमा देकर इसे समझाया है| 
गुरु और शिष्य प्रवास में ये। रास्ते में थोड़ा पानी था। शिष्य ने कहा आचाव ! मार्ग 
में पानो हैं; इसलिए, जूता निकाल लीजिये। गुद ने कहा-- अच्छा तो स्नान कर लूँ, 
लोटा दो ।! शिष्य ने कहा--“गुरु जी | स्नान करने योग्य पानी नहीं है |” जिस प्रकार 
उपानह को मिंगाने के लिए. पर्याप्त पानी है. किन्तु स्नान के लिए पर्याप्त नहीं, इसी प्रकार 
इस आयतन में संज्ञा का अतिवद्दम अश विद्यमान है किन्तु संज्ञा का काय दो, इतना स्वूल भी 
वह नहीं है, इसीलिए, इस आयतन को नैवरसंज्ञानातंज्ञायतन कहा है । 

इस झायतन को प्राप्त करने पर ही योगी निरोध-समापत्ति को प्राप्त कर सकता है, 
जिसमें अमुक काल ( ८ सातदिन ) तक योगी को मनोदृत्तियों का शआात्यंतिक निरोध होता है | 

इन चार अरूप-ध्यानों में केवल दो ही ध्यानाड्न रहते हैं--उपेक्षा और चित्ते 
कांग्रता | ये चार ध्यान अनुक्रम से शान्ततर, प्रणीततर, और यच्धमतर होते हैं। 


आहार में प्रतिकूल-संशज्ञा 
आरूपय के अनन्तर आहार में प्रतिकूल-संज्ञा नामक कमस्थान निर्दिष्ट है। आइरण 
करने के कारण “आहइारः कहते हैं | यह चतुर्वितत है--कत्न्‍लीकार (--खाद्य पदार्थ ), स्पर्शादार; 
प्रनोसश्चेतनाहार और विज्ञानाइर | इनमें से कवज़ीकार आदर झओजशुक्त-रूप का आइस्ख 
करता है; स्पर्शादार सुख, दुःख, उपेक्षा, इन तीन वेदनाओं का आइस्ण करता है, मनोसश्े 


तनाद्वार काम, रूप, अरूप भत्रों में प्रतितन्धि का आइस्ण करता है,विज्ञानाइार प्रतिसन्धि के छुणु 
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में नाम-रूप का आहरण करता है। ये चारों आहार भयस्थान हैं, किन्तु यहाँ केवल कवलीकार 
आहार ही अमिप्रेत हैं| उस आहार में जो प्रतिकूल-संज्ा उ्तन्न होती है, वही यह कमस्पान 
है | इस कर्मत्थान की भावना करने का इच्छुक योगी असित, पीत, खायित, सायित प्रभेद का 
जो कवलीकार आहार है, उसके गमन, पर्येक्णु परिभोग, झाशय, निधान, अपरिपक्डता 
परिपक्कता, फल, निष्यन्द और सम्रक्षण रूप से जो अशुचिभाव का विचार करता है | उस 
विचार से उसे आहार में प्रतिकूल-संज्ञा उत्तन्न होती है, और कपलीकार-अआादार उसी प्रकार 
प्रकट होता है । वह उस प्रतिकूल भावना को बढ़ाता है | उसके नीवरणों का विष्कम्मन होता 
है ओर चित्त उपचार-समाधि को प्राप्त होता है, अपणा नहीं होती है । 

इस संज्ञा से योगी की सस-तृष्णा नष्ट होती है | वह केवल दु ख-निस्सरण के लिए ही 
आहार का सेवन करता है; पतन्न काम-गुण में राग उत्पन्न नहीं होता और कायगता-स्मृति उत्पन्न 
होती है । 


चालीस कर्मस्थानों में यह अन्तिम-कर्मस्यान है । स्वभाव निरूपण द्वारा विनिश्चय को 
व्यवस्थान! कहते हैं | मदासतिपदट्ठान, महाहत्विपादोपम, राहुलोवाद आदि सूत्रों में इसका 
विशेष-वर्णन आता है। महदासतिपट्ठान-सुत्त में कहा है--“मिन्नुओं ! जिस प्रकार कोई दक्ष 
गोघातक बैल को मार कर चौराहे पर खण्ड-खण्ड कर रख दे और उसे उन खणडडों को देखकर 
'यह बैल दूँ? ऐसी संज्ञा नहीं उत्पन्न होती, उसी प्रकार मिक्तु इसी काय को धातु द्वारा व्यवस्थित 
करता है कि--इस काय में प्रूथिवी-धातु है, आपो-घातु हैं तेजों-बातु है, वायु-धातु हैं| इस 
प्रकार के व्यवस्थान से काय में “यह सन्त है, यह पुदुगल है, यह आत्मा है?” ऐसी संज्ञा नष्ट 
होकर धातु-पंज्ञा ही उत्पन्न होती है | 

मिह्छु इस संज्ञा कों उत्पन्न कर अपने आध्यात्मिक और बाह्य-रूप का चिन्तन करता 
. है। वह आचार्य के पास ही केशा-जोमा-नख्ा-दन्ता आदि कर्मस्थान को अहणु कर उनमें भी 
चतुर्घातु का व्यवस्थान करता है; फिर प्रथिवी-आददि महामूतों के लक्षण, समुत्यान, नानात्व 
एकत्व, प्रादुर्भाव, संज्ञा, परिहार और विकार का चिन्तन करता है | उनमें अनात्म-संज्ञा, दुशख- 
संज्ञा, और अनित्य-संज्ञा को उत्पन्न करता है और उपचार-समाधि को प्राप्त करता है | अपंणा 

प्राप्त नहीं होती | 


चतुर्धातु-व्यवस्थान में अनुयुक्त योगी शुत्वता में अवगाह करता है, सत्वसंज्ञा का समुदू- 
घात करता है और महाप्रज्ञा को प्राप्त करता है | 


विपश्यना 


समाधि-मार्ग का विस्तृत-ब्णन हमने ऊपर दिया है । किन्तु निर्वाण के प्रार्थी को शमय 
की भावना के पश्चात्‌ विपश्यना की वृद्धि करना आवश्यक है | इसके बिना अहत्यद में प्रतिष्ठा 
नहीं होती । 
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 विपश्यना एक प्रकार का विशेष दर्शन है । जिस समय इस ज्ञान का उदय होता है 
#अर धर्म अनित्य हैं, दुःखमय हैं तवा अनात्म हैं--उस समय विपश्यना का प्रादुर्भाव 
ता हैं। 

बौद्धागम में पुदूगल ( जीव ) संस्कार-समूह है । यह एक सन्तान हैं। आत्मा नाम का 
नित्य, शत और स्वरूप से अविपरिणाम-धर्म वाला कोई पदार्थ नहीं हैं, पद्म-स्कंग्य-मात्र है । 
रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार, और विज्ञान यह स्कन्ध-पत्चक क्षण-क्षण में ट्लचमान और विनश्य- 
मान हैं | यह साभ्रव धर्म 'दुःखः है, क्योंकि क्लेश-हेतु-वश इनकी उत्पत्ति होती है | क्लेश 
सन्तान को दूषित करते हैं | दुःख का अन्त करने में प्रज्ञा की प्रधानता हैं । पहले इसका ज्ञान 
होना चाहिये कि न आत्मा हैं, न आत्मीय, सब संस्कृत-धर्म अनित्य हैं। जो सब धर्मों को 
ग्रनित्यता, दुःखता और अनात्मता के रूप में देखता दें वह बयाभूतदर्शी है । उसकों विपश्यना- 
ज्ञान प्राप्त हँ। इसीलिए धर्ंपद की श्र्थक्था' में आत्ममाव के क्षय-ब्यय की प्रतिष्ठा कर 
सतत अभ्यास से अहंत्यद के प्रहण को विपश्यना कहा दे । 

विपश्यना प्रज्ञा का मार्ग है | इसे लोकोत्तर-समाधि भी कहते हैं | इस मार्ग का अनु- 
गामी “विपश्यनायानिक' कहलाता है | सप्त-विशुद्धियों द्वारा विपश्यना-मार्ग के फल्ल की भ्राप्त 
होती है | यह सात विशुद्धियाँ इस प्रकार हैं-- 

१. शील-विशुद्धि; २. चित्त-विशुद्धि; ३. दृष्टि-विशुद्धि ( -+ नामरूप का यथावदशन ); 
४, कांज्ञा-वितरण-विशुद्धि (८5 संशयों को उत्ती्णं कर नाम-रूप के हेतु का परिग्रह ), ४. मार्गा- 
मार्ग-ज्ञानदर्शन-विशुद्धि (+>मार्ग और अमार्ग का ज्ञान और दर्शन ); ६. प्रतिपत्तिशानदर्शन- 
विशुद्धि (+अशंगिक मार्ग का ज्ञान तथा प्रत्यक्ष-साक्ञात्कार ); ७, ज्ञानदर्शन-विश्लुद्धि (-खतोता- 
पत्ति-मार्ग, सक्ृदागामि-मार्ग, अनागामि-मार्ग, अह्न्मारग, इन चार मार्गों का ज्ञान और 
प्रत्यक्ष दर्शन ) | 


१. इसहिंस सासने कति घुरानीति? गन्बघुरं विपस्सना घुरन्ति दे येव धुरानि मिक्‍खूति | 
उप्कृतम 'विपस्सना घुरन्ति ! सह्लहुक बुत्तिनो पतन पन्‍थ सेनासनामिरतस्स अत्तभावे 
[हाज्लयवंर्य पहुपेत्वा सातश्लकिरियवसेन विपस्सन वड़देध्वा अरहत्तगहणन्ति इदं विपस्सनाधुरं 

नामाति । [ घम्मपदहकथा |१|१ ] 


द्वितीय खण्ड 
महायान-घम ओर दशन 
उसकी उत्पत्ति तथा विकास- 
साहित्य और साधना 
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षण्ठ अध्याय 

जब महाराज अशोक बौद्ध हो गये, तब उनका प्रश्नय पाकर बौद्ध-धर्म बहुत फैला | 
उनका विस्तृत साम्राज्य था | उन्होंने धर्म का प्रचार करने के लिए दूर-दूर उपदेशक भेजे | 
भारत के बाहर भी उनके भेजे उपदेशक गये थे | उन्होंने अनेक स्तृूप और बिहार बनवायें | 
झशोक के कौशाम्त्री के लेख से मालूम होता है कि यहाँ एक भिन्षु-संघ था। एक संघ का 
पता सारनाथ के लेख से चलता है। भात्रू लेज़् में अशोक कहते हैं कि सत्र बुद्ध-नचन 
सुमाषित हैं किन्तु मैं कुछ वचनों की विशेष रूप से सिफारिश करता हूँ। उन्हीं के समय में 
“खुतन” में मारतीयों का उपनिवेश हुआ। वहाँ से ही पहले पहल बौद्ध-घर्म चीन गया | 

अशोक के समय में बीद्धों में मूत्तिपूजा न थी। बुद्ध का प्रतीक रिक्त-आसन, चक्र, 
कमल-पुष्प, या चरणुपादुका था। स्तूप में बुद्ध का धातु-गर्भ रखकर पूजा करते ये | कथा है 
कि अशोक ने बुद्ध की अस्थियों को प्राचीन स्तूपों से निकाल कर ८४००० स्थूपों में बाट 
दिया | चैत्य की पूजा भी प्राचीन थी। आरंभ में बुद्ध यद्यपि अन्य अइईतों की अपेक्षा भेष्ठ 
सममे जाते थे; यद्यपि उनका बन्म, उनके लक्षण, मास्-थ्र्षण, जन्‍म के पूर्व तुक्तिलोक में 
निवास, उनकी मृत्यु, समी अद्भुत थे; तथापि प्राचीन निकायों के अनुसार बुद्ध का निर्वाण 
अन्य अर्ईतों के निर्वाण से भिन्न न था । उनका यह विश्वास न था कि परिनिबृत बुद्ध इस 
लोक में हस्तज्ञेप कर सकते हैं। यद्यपि ये बुद्ध के निर्वाण को मद्माशत्व मानते ये तथापि 
उनके लिए. बुद्ध जाता नहीं ये जैसे ईसाईयों के लिए. ईसामसीद जाता हैं। शात्त्ता ने कहा 
है कि तुम्हीं अपने लिए. दीपक हो, दूसरे का आश्रय मत लो, घमं ही एकमात्र तुम्हारा दीप 
शरण, सहाय, हो | बुद्ध का कहना था कि निर्वाण का साज्नात्कार प्रत्येक को स्वयं करना होता 
है। उनके लिए वे रुघ के गणाचार्य थे, शात्ता थे। वे उनके लिए. मैत्री और ज्ञान की मूर्ति 
थे | उनको बुद्ध की शरण में बाना पद्ता था| बुद्ध की अनुस्मृति एक कर्मस्थान था, किन्तु 
जब शात्ता का परिनिर्वाण हो गया तब पूजा का विषय अतीद्िय हो गया | अब प्रश्न यह हुआ 
कि पूजा से क्‍या फल होगा ! 

कर्मवांद के अनुसार बौद्ध यह नहीं मानते थे कि पूजा करने से बुद्ध वरदान देंगे | 
किन्तु वे यह मानते ये कि बुद्ध का ध्यान करने से चित्त समाहित और विश्ुद्ध होगा, और 
पूजक अपने को निर्वाण के लिए तैयार करेगा | सिद्धान्त यह है कि प्रत्येक अपने किए हुए कर्मों 
का फल भोगता है| बुद्ध की शिक्षा में प्रसाद (ग्रेस) और प्रार्थना को स्थान नहीं दिया गया | 
इसके लिए कोई उचित शब्द भी नहीं हैं। मिलता-जुलता एक शब्द प्रणिधि, प्रणिधान है, 
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किन्तु उसका अर्थ “प्रतिज्ञा है | कमी-कभी यह पुण्य-विपरिणामना (--सत्य-वचन ) है | किन्तु . 
ईसवी सदी के कुछ पहले से बौद्धों में कबशामय-देवों की पूजा प्रारम्भ हुई, बिनकी प्रतिमा या 
प्रतीक की वे पूजा करने लगे और बिनसे सुख और मोक्ष की प्राप्ति के लिए वे प्रार्थना करने 
लगे । ये देव शाक्यमुनि, पूर्व-बुद्ध, अनागत-बुद्ध, मैत्रेय, चोधिसत््त हैं। भक्ति का प्रभाव बढ़ने 
लगा | निर्वाण का स्वरूप भी वंदलने लगा। झुलमृमि की प्राति इसका उद्देश्य होने लगा | 
बुद्ध लोकोत्तर हो गये। यद्यपि पालि-निकाय में बुद्ध को लोकोत्तर कहा है, किन्तु वहाँ इसका 
अर्थ केवल इतना है कि बुद्ध पद्म-पत्र की तरद लोक से ऊपर हैं| उनका विशेषत्व केवल यही 
है कि उन्होंने निर्वाण के मार्ग का आविष्कार किया है | बुद्ध को लक्षण और अनुब्यंजनों से 
युक्त महापुरुष भी कहा है, यह भी इसी अर्थ में है | जैसै--नारायण को “महापुरुषः कहते हैं, 
जो एक, अद्वितीय, शाश्वत हैं, वैसे पालि-आगम के बुद्ध नहीं है | 
| 5 किन्तु कुछ बौद्ध उनको विशेष-श्र्थ में लोकोत्तर मानने लगे। कुछ अखक, और 
उत्तरापयक मानते ये कि भगवान्‌ के उचद्चार-प्रत्ताव (“मल-मृत्र ) का गन्ध अन्य गन्धों से 
विशिष्ट है | कथावत्धु १८वें वर्ग के अनुसार भगवान्‌ ने एक शब्द भी नहीं कहा है | आनन्द ने 
ही उपदेश दिया है | इस मत के बौद्ध लोकोत्तवादी कहलाते ये | उनके अनुसार निर्वाण का 
अर्थ बुद-अवस्था का शाश्वतत्व है । गाखार-रीति की जो बुद्ध की मूर्तियाँ है उनमें शाक्पमुनि, 
पूवचुद्ध, तथा अन्यजुद्दों को ध्यानकी अवस्था में दिखाया है। चरम-मविक (> अन्तिम 
न्‍्मवाला ) बोधिसत्व तुषित-ल्ौक से बुद्ध होने के लिए अबतीर्ण होता है | वह लोकोत्तर 
पुरुष है | उसका जन्‍म अद्भुत है, और वह लक्षणों से संयुक्त है। स्थविरों का कहना है कि 
बोधि के अनन्तर वह लोकोत्तर होते हैं किन्तु वह लोकानुदर्तन करेते हैं। अनेक कल्प हुंए कि 
हमारे शाक्यमुनि ने पूर्वचुद्ध के सम्मुल यह प्रशिधान किया कि * बुद्ध हैँगा? | उन्होंने अनेक 
जन्मों में १० पारमिताशों की साधना की। उन्होंने अन्तिम-बन्म में कुमारी-माया के गर्म में 
मनोमय-शरीर धारण. किया | उनकी पत्नी मी कुमारी थीं, क्योंकि अन्तिम-जन्म में बुद्ध काम-राग 
में अभिनिविष्ट नहीं होते । भृतदया से प्रेरित हो वे मानव-जन्म ले लोगों को उपदेश देते 
हैं । 'वेतुल्लक'. कहते हैं कि--शाक्यमुनि ने मनुष्य-लोक में कभी अवस्थान नहीं किया; वे 
वास्तव में तुषित-लोक में रहते हैँ | मनुष्यों और देवताओं ने केबल उनकी छाया देखी है | 
सड़मपुण्डरीक में यह वाद सुपल्लवित हुआ है । इस अन्य में शाक्यमुनि का. माहात्य वर्णित 
है। उनका यथार्य-काय संभोगकाय है | ये धमदेशना के लिए समय-समय पर लोक में प्रादुर्मूत 
होते हैं। यह उनका निर्माणकाय है | इसी की स्तूप-पूजा होती हैं। पाचिवीं-छुठी-शताब्दी में 
कुछ बौद्ध आदि-बुद्ध (“आदि कल्पिक बुद्ध ) भी मानने लगे, जिनसे अन्य बुद्ों का प्रादु- 
माँव हो सकता था | किन्तु यह विचार तीर्थक ( हेरिटिक ) विचार माना जाता था | 

चज़ालंकार ( ६७७ ) में इसका प्रतिषेघ यह कहकर है कि कोई पुरुष आदि से बुद्ध 
नहीं होता, क्योंकि बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए. पुण्य और ज्ञान-संभार की आवश्यकता है | धीरे- 
धीरे बुद्धों की संख्या बड़ने लगी। पूर्वविश्वास के अनुसार एक काल में एक साथ दो बुद्ध 
नहीं होते थे | महायान में एक काल में अनेक बुद्ध हो सकते हैँ, किन्तु एक लोक में अनेक 
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नहीं हो सकते । पहले ७ मानुषी बुद्धों का उल्लेख मिलता है; धीरे-धीरे यह संख्या २४ हो 
जाती है | इनके अलग-अलग बुदध-क्षेत्र हैं, जहाँ इनका आधिपत्व है। इसी प्रकार का एक 
बुदध-चेत्र सुखावती-व्यूह है, जहाँ अमिताम या अमितायु-बुद्ध शासन करते हैं। यहाँ दुःख का 
लव-लेश भी नहीं है । यह विश्वुदू-सत्त से निर्मित है। वहाँ अमिताम के भक्त मरणानन्तर 
निवास करते हैं | सुखावती-व्यूह में नाम-जप, नाम-घोष, नाम-संकीत्तन का बड़ा माहात्म्य है | जो 
सुशील-पुरुष सच्चे हृदय से अमिताभ का नाम एक बार भी लेते हैं, वे सुखावती में जन्म लेते 
हैं | इस निकाय का प्रचार जापान में विशेष रूप से हुआ | यहाँ के एक मन्दिर में ही यह 
ग्रन्य मिला था | 

इस प्रकार धीरे-धीरे बुद्ध-नाद विकलित हुआ | यह बौद्ध-शासन में एक नूतन परिवर्तन 
है | यह लोकोत्तताद महासांपिकों में उत्पन्न हुआ | हम मह्ासांषिकों का स्थविरों से प्रथक 
होना व्ता चुके हैं। विकसित होते-दोते इस निकाय से महायान की उत्पत्ति हुईं। बौद्ध-संघ 
दो प्रधान यानों (5 मार्ग ) में विभक्त हो गया--हीनयान और महायान । 

हमने देखा कि किस प्रकार महायान ने बुद्ध क्रों एक विशेष अर्थ में लोकोत्तर बना 
दिया | इससे बुद्ध-मक्ति बढ़ने लगी। जब यूनानियों ने बौद्ध-धर्म स्वीकार किया, तब बुद्ध की 
मृत्तियाँ बनने लगीं। भक्ति के कारण मूत्तिकज़ा में मी उन्नति हुईं। प्रसिद्ध रूपकारों ने प्रस्तर 
में भगवान्‌ के कुशल-समादित-चित्त, उनकी मैंत्री-मावना और करुणा, उनके पुण्य और ज्ञान 
के संभार का उद्ग्रहण करने की सफल चेष्टा की । यह व्यक्त है कि मृत्ति-कला पर इसका बड़ा 
प्रभाव पड़ा | गुतकाल इसका समृद्धिकाल है | 

महायान-घमं की विशेषता 

स्थविर-बाद का आदशी अहच्च और उसका लक्ष्य निर्वाण था। अर्ईत्‌ रागादि-मलों का 
उच्छेद कर क़ेश-बन्धन-विनिमु क्त होता था। उसका चित्त संसार से विमुक्त और मन 
निर्विषयों होता था। अहंत्‌ अपनी हीं उन्नति के लिए यतवान्‌ होता था। उसकी साधना 
अष्टाड्छिक मार्ग की थी। स्थविर-वादियों के मत में बुद्ध यद्यपि लोक-ब्येष्ठ एवं श्रेष्ठ हैं 
तथापि बुद्ध-काय बरा-व्याधि-मस्ण इत्यादि दुःखों से विमुक्त न था। महासांधिकों के विचार 
में बुद्ध एक विशेष-अ्र्थ में लोकोत्तर थे | मदयासांघिक-बाद के अन्तर्गत लोकोत्तर-बाद एक 
अवान्तर शाला थी । इसके विनय का प्रधानग्रन्थ महायस्तु है। इनके मत में बुद्ध को विभ्ञाम 
आथवा निद्रा की ग्रावश्यकता नहीं है और जितने समय तक वह जीवित रहना चाहें, उतने 
समय तक जीवित रह सकते हैं। स्थविर-व्रादियों के अनुसार यदि नियम-यूबंक अच्छा अभ्यांस -. 
किया जाय तो इस हृष्टघर्म में ही निर्वाण-फत का अधिगम होता है | मोक्ष के इस मार्ग का 
अनुसरण वह करता है जो शील-प्रतिष्ित है और ब्रह्मचर्य का पालन करता है। बुद्ध अन्य 
अ्ईतों से मिलते हैं, क्योंकि उन्होंने सत्य का उद्घाटन किया और उस मार्ग का निर्देश किया 
बिस पर चलकर लोग संसार से विमुक्त होते हैं। इस विशेषता का कारण है कि बुद्ध ने 
पूर्ब-कम्मों में पुस्य-राशि का संचय और अनन्त-ज्ञान प्राप्त किया था | 
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वरियापित्क में बुद्ध के पू्॑जन्मों की कथा वर्णित है। इस ग्न्‍्य में भी पारमिता 
का उल्लेख मिलता है। “का आदर्श परम-कांगणिक बुद्ध के आदर्श की अपेक्षा 
तुच्छु मालूम पहने लगा। बुद्ध-चरित के अनुशोजनन से बुद्ध के अनुकरण करने की 
इच्छा प्रकट हुईं। भगवान्‌ सर्वज्ञष थे। वह बानते थे कि जीव दुःख से आर्च हैं। 
जीवों के प्रति उनको महा-कदंणा उत्पन्न हुई और इसी करुणा से प्रेरित होकर 
भगवान बुद्ध ने जीवों के कल्याण के लिए ही धर्मोपदेश करना स्वीकार किया | बुद्ध-चरित 
प्रभावित होकर औौद्धों में एक नवीन विचार-पंद्धति का उदंय हुआ । अष्टांगिक-मार्ग की जगह 
पर बोघिसत-चर्या का विकास हुआ और इस समुदाय का आदर्श अह्त्च न होकर बोधिसत्व 
हुआ, क्योंकि भगवान्‌ बुद्धत्व की प्राप्ति के पूर्व तक 'बोधिसत्वः थे | 'बोधिसत्व? उसे कहते हैं 
जो सम्पक-ज्ञान की प्राप्ति चाहता है। जिसमें सम्पकृ-ज्ञान है उसी के चित्त में जीवलोक के 
प्रति कब्णा का प्रादुर्भाव हो. सकता है। इस नवीन-घधर्म का नाम मद्दायान पड़ा। मद्ायान- 
वादी प्राचीन विचार वालों को हीनयान-वादी कहते थे | हीनयान का दूसरा नाम भावक-यान 
हैं | इसका प्रतिपक्ष महायान या बोधिसत्यान है, इसको अग्रयान भी कहा है | बुद्ध-वंश में 
श्ावक ओर प्रत्येक-चुद्ध, सम्पक-सम्बुद्ध के प्रतिपक्षी हैं। भ्ावकयान ओर प्रत्येक-बुद्धयान में 
पैसा अन्तर नहीं है, दोनों एक ही बोधि और निर्वाण को पाते हैं। प्रत्येक-बुद्ध सद्धम॑ के लोप 
हो जाने पर अपने उद्योग से बोधि प्राप्त करते हैं। प्रत्येक-चुद्ध उपदेश से विरत हैं, केवल 
प्रातिहार्य द्वारा अन्यधर्माबलम्बियों ( तीर्थियों ) को बौद्धपर्म की शिक्षा देते हैं | 
सद्धम-पुण्डरीक तथा अन्य कई सूत्रों का स्पष्ट कहना है कि एक ही यान है--बुद्धयान | 
पर इसकी साधना में वहुत समय लगता है, इसलिए बुद्ध ने अद्दत्‌ के निर्वाण का निर्देश किया 
है | एक प्रश्न यह उठता है कि- क्‍या महायान के आाचोरयों के मत में महायान ही मोजक्नदायक 
है ! इत्सिंग का कहना है कि दोनों यान बुद्ध की आर्य-शिक्षा के अनुकूल हैं। दोनों समानरूप 
से सत्य और निर्बाणगांमी हैं| इत्रिंग स्वर्य हीनयान-वादी था | - वह कहता है कि यह बताना 
कठिन है कि हीनयानान्तगंत अट्टारह वादों में से किसकों गणुना महायान या हीनयान में की 
जाय | सुझान-च्वांग (हंनत्सांग) ऐसे भिन्नुओं का उल्लेख करता है, जो स्थविर्वादी होकर भी 
महायान के अनुयायी ये और विनय में पूर्ण थे। ऐसा मालूम पड़ता है कि कुछ हीनयान के 
मिक्तु मी महायान॑-संवर का ग्रहण और पाज़न करते थे | महायान के विनय का प्राचीनतम-रूप 
ज्ञात नहों है | यह संभव है कि आदि में महायान-वाद के निजरके दिनय नहीं ये | पीछे से साधक 
के लिए ग्रेन्थों की रचना की गईं। इत्‌तिंग के आरसार मशयान की विशेफ्ता कवल बोधिं- 
सत्वों की पूजा में थी। महायान के अन्तर्गत मो हीनयान के समान अनेक वाद ये | इनमें 
.प्रारमिता-यान या बोधिसत्व-यान या बुद्ध-बान, प्रज्ञा-यान (55 ज्ञान-मार्ग ) और भक्ति-मांग॑ प्रधान 
हैं। आगे चलकर तन्त्र के प्रमाव से मन्त्र-यान, वन्ञ-यान, और तन्व-यान का विकास हुआ | 
प्राय महायानवादी हीनयान की साथना को तुच्छु समझते हैं। कुछु का यहाँ तक 
कहना है कि भावंकयान द्वारा नि*रण नहीं 'मिज्ञ रूकता। शान्तिदेव का कददना है कि भ्रावक- 
यान की कथा का उपदेश नहीं करना चाहिये, न उसको सुने, न उसको पढ़ें: क्योंकि इससे 











क्लेशों का अन्त न हो सकेगा । हम झागे चलकर महायान के दर्शन एवं साधना का विस्तार 
से विचार करेंगे । यहाँ इतना कहनों पर्याप्त होंगा कि प्रज्ञा्यान के अन्तर्गत दो दाशंनिक 
विचार-पद्धतियों का ऊय हुआ--मध्यमक और विज्ञानगाद | मच्यमक-बादी मानते थे कि सब 
व्त स्वमाव-शून्य हैं और विज्ञानवादी वाह्य-उस्तु-जात को ग्रसत्‌ और विज्ञान को सत्‌ मानते थे 
और यह विश्वास रखते थे कि बोघिसत्व सहायता करते हैं। महायान-वादियों को प्राचीन 
निकाय मान्य है, पर हीनयात के अनुयायी मद्रायान के ग्रन्थों कों प्रामाणिक नहीं मानते | 
महायान-वादियों का कहना है कि महायान नवीन नहीं है और हीनवान के आगम ग्रन्थ ही 
महायान की प्रामाशिकता सिद्ध करते हैं। मध्यमक फारिका के वृत्तिकार चन्द्रकी्ति का कहना 
है कि हीनयान के अन्यों में भी श॒त्यता की शिक्षा मिलती है। हीनयान के ग्रन्थों में महा-वस्तु में 
दश-भूम और पारमिता का भी वर्णन है। महायान के प्न्‍्य गाथा और संस्कृत में हैं | 

होनयान के वेभाषिक-प्रस्थान के ग्रन्थ संस्कृत में हैं उनका विवरण ““बद्ध-संस्कृत- 
साहित्य के अध्ययन” के प्रकरण में देंगे | 

लोकोत्तसाद का पयव्सान त्रिकायदाद में हुआ जो मद्रायान की विशेषता है, इसलिये 
अब त्रिकायवाद का उल्लेख करंगे | 

त्रिकाय-बाद्‌ 

पालि-निकाय में जिकायजाद. नहीं है, किन्तु उसमें बुद्ध के तीन कार्यों में विशेष किया 
गया है :--चातुर्मंहामीतिक-काय, मनोमय-काय और धर्म-काय | प्रथम काय पूतिकाय है। यह 
जरायुज-काय हे | शाक्परुनि ने माता की कुक्ति में इसी काय की धारण किया था | पालि में 
बुद्ध के निर्माण-काय का टह्लेख नहीं है। किन्तु चातुर्महामौतिक-काय के विपत्ष में एक मनौं- 
म्रय-काय का भी उल्लेख - है ( संयुत्त ० २८२: दीघ, २, ए० १०६ )॥ सर्वास्ति-वाद की 
प्ररिभाषा में-जुद्ध में नैर्माणिकी और पारिणामिकी ऋद्धि थी वह झपने सहश-अन्य-रूप निर्मित 
कर सकते थे झोर झपने काय का पारिदाधत्र भी कर सकते थे | यंथा ब्रंझां का काय अधर 
देवों के असहश है, वह अभिनिर्मित शरीर से उनको दर्शन देते हैं (दीघ २, प्रू० २१२: कोश, 
३,४० २६६ ) | इसलिए! अवतंसक में बुद्ध की तुलना ब्रह्मा से करते हैं | पालि-निकाय में रूपी 
देव को मनोमय क़द्दा है ( मब्किम १, ४१०; विनय २; १८४ ) में कहा है कि कोलियपुत्त 
कालकर मनोमय-काय में उत्पन्न हुआ है। बाह्म-प्रत्यय के बिना मनस से निष्पन्न, निवृत-काय 
मनोमय-काय है | विश्लुद्धि-मार्ग के अनुसार ( प्ृ७ ४०५ ) यह अधिष्ठान मन से निर्मित है | 
यह अरूपी का संज्ञामय-काय नहीं है| सर्वाक्ति-आादी भी मनोमय-काय के देवों का रुपाक्चर 
मानता दै | सौंत्रान्तिक के मत से यह रूप और आरूप्य दोनों के हैं | श्रन्तरामव भी मनोमव 
कहलाता है, क्योंकि यह केवल-मनः से. निर्मित है और शुक्र-शोशितादि किंनित-बाह्य का 
उपादान न लेकर इसका भाव होता है। योगाचार के अनुसारं->आठवीं “भूमि में काय मनोमेय 
होता है, इसमें मन का वेग होता है; यह मन की तरह शीघ्रममन करता हैः और इसकी गति 
अप्रतिहत होती है | सब आ्रावक मनोमय-काय धास्ण कर सकते हैं ( योगशास्त्र, ८० )। मनो- 


मय काय के १० प्रकार हैं | कुछ के अनुसार यह काय मनःस्वभात्र है, दूसरों के अनुसार इस 
काय की उत्पत्ति इच्छानुसार होती है, पूर्वकाय का परिणाम मात्र होता है। अमिनव काय की 
उत्पत्ति नहीं होती | जा बे कं 

बुद्ध का यवार्थकाय रूप-काय नहीं है, जिसके धातु-गर्भ की पूजा उपासना करते हैं, 
किन्तु धर्म (-- धर्म-विनय ) यथार्थ-काय है | धर्म-फाय प्रवचन-काय है। शाक्य-पुत्रीय-मिक्तु 
इसी धर्म-काय से उत्पन्न हुए हैं। “मैं मगवत्‌ का औरस पुत्र हैं, धर्म से उत्पन्न हूँ, धर्म का 
दायाद हूँ? ( दीघ ३, ४० ८४; इतिवुत्तक पृ० १०१ )। दूसरा कारण यह है कि भगवान्‌ घर्म- 
मृत हैं, ब्रह्म-भूत हैं, घम-काय भी हैं ( दीघर ३, ६४; मज्मिम, ३, प्र० १६५४ )। इसी ग्रकार 
कहते हैं प्रज्ञा-पारमिता धर्म-काय है, तथागत-काय है| जो प्रतीत्यसमुत्याद का दर्शन करता हैं 
वह धर्म-काय का दर्शन करता है । प्ज्ञापारमितास्तोत्र में नागा न कहते हैं--जो तुमे भाव से 
देखता है, वह तथागत को देखता है | शान्तिदेव बोधिचर्यावतार के आरंभ में सुगतात्मत और 
धर्म-काय की भी वन्दना करते हैं ( प्ृ० ३ )। | 

स्थविस्वाद से महा-यान में आते-आते बुद्ध में पूर्ण अलौकिक-गुण आ बाते हैं| अब 
बुद्ध को केवल अलौकिक-गुण-व्यूह-सम्पत्ति से समन्वागत ही नहीं किया गया, पर उनका व्यक्तित्व 
ही नष्ट कर दिया गया | बुद्ध अच्न्मा, प्रपश्च-विमुक्त, अव्यय और आकाश प्रतिसम हो गये । 

स्थविर-वादियों के अनुसार भगवान्‌ बुद्ध लोकोत्तर थे। बुद्ध ने त्वय॑ कहा था कि मैं 
लोक में ज्येष्ठ और भ्रे्ठ हूँ और सब सच्चों में अनुत्तर हैं | एक बार द्रोण ब्राह्मण बुद्ध के पादों 
में सवोकार परिपूर्ण-चक्रों को देखकर चकित हुआ | उसने बुद्ध से पूछा कि आप देव हैं, यत्ष 
हैं, गन्ध हैं, क्या हैं ? भगवान्‌ ने कहा--मैं इनमें से कोई नहीं हूँ । द्रोण बोला--फिर क्या 
आप मनुष्य हैं | बुद्ध ने उत्तर दिया--मैं मनुष्य मी नहीं हूँ; मैं बुद्ध हूँ-..जिससे देवोत्पत्ति 
होतो है, जिससे यक्षुत्व या गन्धवंत्व की प्राप्ति होती है। सब आसवों का मैंने नाश किया 
है | हे ब्राकषण ! जिस प्रकार पुण्डरीक कल से लिप्त नहीं होता, उसी प्रकार मैं लोक से उपलिस 
नहीं होता" | दीघ्र निकाय* के अनुसार बोधघिसत्व की यह धर्मता है कि जत्र वह तुफ्ितकांय से 
च्युत हो माता की कुत्षि में अवक्रान्त होते हैं, तब रुब लोकों में अप्रमाण ग्रवमास का प्रादु्भीब 
होता है | यद अवमास देवताओं के तेज को भी अमिमृत कर देता है। लोकों के बीच बहाँ 
अन्धकार ही अन्धकार है, जहाँ चन्द्रमा और सूर्य ऐसे मद्दानुभावों की भी आमा नहीं पहुँचती, 
वहाँ मी अप्रमाण-अवमभास का श्रादुर्भाव होता है। बोधिसत्त्त महापुरुषों के बत्तोस लक्षणों से 
और अस्सी झनुव्यंतनों से समागत होते हैं* | एक स्थल पर* भगवान्‌ आनन्द से कहते हैं 
कि दो काज्ञ में तथागत का छुवि-बर्ण परिशुद्ध होता है :- 


१. अह्लुत्ततनिकाय भाग २, चतुक्तिपात, चक्षबमा, पृ० रे८ | 
२. भाग २, पृष्ठ १९, महापदान सत्तन्त | 

३. दीघनिकाय, भाग २, पृष्ठ ६ । 

४. दीघनिकाय, भाग ई. प्रृष्ठ १३४ | 


बंष्ठ धच्याय बृक है 


३, जिस रात्रि को भगवान्‌ सम्यक-सम्बोधि प्राप्त करते हैं। 
२. किस रात्रि को मंगवान्‌ अनुपषि-शेष-निर्वाश में प्रवेश करते हैं । 
प्रालि-निकाय के अनुसार जब बोधिसस्व ने ; गर्मीवक्ान्ति की, तब मानुप और अमानुप परस्पर 
हिंसा का भाव नहीं रखते थे और सब सत्त्त दुष्ट और तुष्ट थे । भगवान्‌ के यह सत्र अदभुत धर्म 
ज्िपिटक में वर्णित हैं| इन सत्र अद्भुत-धर्मों से समन्व्रागत होते हुए, भी स्थविरवादी बुद्ध 
को इसी अर्थ में लोकोत्तर मानते थे कि वह लोक को अ्रमिमूत कर स्थित हैं, अर्थात्‌ लोक से 
अनुपलिप्त होकर विहार करते हैं। जहाँ दूसरे बुद्ध के बताए हुए, मार्ग का अनुसरण कर अहंत्‌ 
झबस्था को प्राप्त करते हैं और उनको मार्ग का अन्वेश्ण नहीं करना पहुता वहां बुद्ध स्वयं 
अपने उद्योग से निर्वाण-मार्ग का उद्घाटन करते हैं | यही उनकी विशेषता दे | पर स्थविरवादी 
मनुष्य-ज़ोक में हुद्ध की स्थिति को स्वीकार करते थे | वे उनके जीवन की घटनाओं को सरुत्य 
मानते ये। इस पर उनका पूरा विश्वास था किबुद्ध लोक में उत्पन्न हुए, लोक में ही 
उन्होंने सम्यक-ज्ञान की प्राप्ति की और लोक में ही उन्होंने धरम का उपदेश किया । स्थविर-बादी 
बुद्ध के व्यक्तित्व को स्वीकार करते हुए उनकी शिक्षा पर अधिक जोर देते थे । परिनिर्वाण के 
पूर्व स्वयं बुद्ध ने अपने शिष्य आनन्द से कहा था*--दे झ्ञानन्द ! तुममें से किसी का विचार 
यह हो सकता है कि शास्ता का प्रबचन अतीत हो गया, अब हमारा कोई शास्ता नहीं है | 
पर ऐसा विचार उचित नहीं है | जिस धर्म ओर विनय का मैंते तुमको उपदेश किया है 
मेरे पीछे वह तुम्हारा शास्ता हो। बुद्ध ने यह भी कहा है किजयों धर्म को देखता है 
वह मुझकों देखता दे और जो मुझको देखता है वह धर्म को देखता है। इसका 
यही अर्थ है कि जिसने धर्म का तत्व समझ लिया है, उसी ने वास्तव में बुद्ध का 
दर्शन किया है। बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ यही धर्म शास्ता का कार्य कर्ता है | बुद्ध का 
बुद्धत्व इसी में है कि, उन्होंने दुःख की अत्यन्त-निजृत्ति के लिए. धर्म का उपदेश किया । बुद्ध 
केवल पथ-प्रदर्शक हैं, उनके बताये हुए. धर्म की शस्ण में बाने से ही निर्वाण का अधिगम होता 
है | बुद्ध कहते हैं--“दे आनन्द ! तुम अपने लिये स्वय॑ दीपक हो; धर्म की शरण में जाओ; 
किसी दूसरे का आश्रय न खोजों |!” धर्म की प्रधानता को मानते हुए भी स्थविरवादी बुद्ध के 
व्यक्तित्व को स्वीकार करते ये, पर बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ श्रदालु-श्वक बुद्ध को देवातिदेव 
मानने लगे और यह मानने लगे कि बुद्ध सहस्त-कोडटि-कल्प से हैं और उनका आायुअमाण 
अनन्त-कल्प का है| बुद्ध लोक के पिता और स्वयंभू हो गये, जो सदा एमकूट परबंत पर निवास 





१, दीघनिकाय, भाग २, पृष्ठ १५४ महापरिनिब्बान-सत्त | 
२. धम्मं हि सो मिक्‍खवे भिक्‍खु पस्सति, धस्मं पस्सन्‍्तो म॑ पस्सति 'ति--इतिवुत्तक, वसा ५, 
सत्त ३, पृष्ठ £६१ | यो रवो वक्कलि धस्मं पस्सति सो म॑ पस्सति | यो म॑ पस्सति हो 
- धम्म॑ पस्ससि--प्रंघुत्त-निकाय, भाग रे, एप्ठ १२० | | 





११० बौद्धू-धर्म-दुशन 


करते हैं', और जड़ धर्म का उपदेश करना चाइते हैं, तब श्रुमष्य के ऊर्शाकोश से एक रश्मि 
प्रसत करते हैं, जिससे अटारह-सदत्त-जुद्धच्षेत श्रवभासित होते. हैं बुद्धों की संख्या मी 
अनन्त हो गयी | मद्ायान सूत्रों में इस प्रकार के विचार प्राय; पाये बातें हैं। सद्धम-पुणडरीक 
बैंपुल्य-यत्नों में सर्वश्रेष्ठ माना जाता है। इसमें तथागतायुप्प्रमाण पर एक अध्याय है। इस 
अध्याय में मगवान-बुद्ध कहते है कि सहस्तव-कोटि-कल्प व्यतीत हुए, चिसका कि प्रमाण नहीं 
है. लन्न मैंने सम्यक-ज्ञान प्रात किया, और मैं नित्य-धर्म का उपदेश करता हैं' | भगवान्‌ 
कहते हैं कि “मो सच्चों की शिक्षा के लिए उपाय का निदर्शन करता हैं और उनको निर्वाण 
मूमि का दर्शन कराता हूँ। में स्वयं निर्वाण में प्रवेश नहीं करता और निरन्तर धर्म का प्रकाश 
करता रहता हूँ | पर विमृड चित्त-पुरुष मुभक्ों नहीं देखते | यह समझ कर कि मेरा परिनिर्वाण 
हो गया है, वह मेरे धातु की विविध प्रकार से पूजा करते हैं, पर मुभकों नहीं देखते | उनमें 
एक प्रकार की साहा उत्तन्न होती है, जिससे उनका चित्त सरल हों बाता है| जत्र ऐसे सरल 
और मृत सत्य शरीर का उत्सर्ग करते हैं, तत्र में श्रावक-संत्र को एकत्र कर ग्रप्नकूट-पर्वत पर 
उनको अपना दर्शन कराता हूँ; और उनसे कहता हूँ, कि मेरा उस समय निर्वाण नहीं हुआ 
था. यह मेरा केवल उपाय-कौशल था. में जीवलोक में बार-बार आता हूँ 3० | 


१. एवम हं लोकपिता स्वयंभूः चिकित्सकः सव-प्रज्ञान-नाथः । 
विपरीत सूदांश्व विदित्व बाज्ान्‌ अनिद्वृतों निन्ंत दर्शयामि ।॥२१।। 
[ सदमंपुण्डरीक, प्रू० ३२६ ] 
२. अचिन्तिया कल्पसहस्रकोत्यों यासां प्रमाणं न कदाचि विद्यते । 
प्राप्ता मया पृष तदाग्रबोधियंर्म' च देशेम्यहु नित्यकालस ।॥१।। 
[ सद्धमंपुण्डरीक, ध्ृ० ३२३ ] 
ै न 
३. निर्वाणभूर्मि चुपद्शयामि विनयाथंसत्वान वदाम्युपायम | 
न चापि निवांम्यदु तस्मि काले इहेव चो धमु प्रकाशयामि ॥ ॥ 
तब्रापि. चाव्मानमधिष्टदामि सर्वाश्व ससत्वान तथैव चाहम्‌ । 
बेपरीतबुद्धी च नरा विमूढ़ाः तत्र व तिष्ठन्तु न पश्यिष्‌ मास ॥४॥ 
परिनिश्वतं दृष्ट ममाव्मभा॑धातूषु पूजां विविधां करोन्ति । 
मां च अपर्यन्ति जनेन्ति तृष्णां ततोजु क॑ चित्त प्रभोति तेषास ॥५॥ 
ऋजू यदा ते झदुमादंवाश्व उत्सृष्टकामाश्न भवन्ति सत्चाः | 
ततो अं श्रावक्रसंध कृत्वा आत्मान दर्शेम्यहु ग़घ्कूरे ॥६॥। 
एवं च हं तेष वदामि पश्चात्‌ इहैवनाह॑ तद आसि निव्ृतः । 
उपायकौशल्य ममेति भिक्षवः पुनः पुनो भोम्यहु जीवलोके ।॥७।। 
[ सद्धमपुण्डरीक, पृू० ३२३-३२४ ] 











षप्ू झष्याय १११ 


प्रशापारमिता-सूत्र के भाष्य में नागाजुन कहते हैं कि तथांगत सदा धर्म का उपदेश 
करते रहते हैं, पर सत््व अपने पाप-कर्म के कारण उनके उपदेश को नहीं सुनते और न उनकी 
झ्ामा को देखते हैं, जैसे बहरे बज्ञ के निनाद को नहीं छुनते और अन्चे सूर्य की ज्योति को 
नहीं देखते | ललित-विस्तर में एक स्थल पर आनन्द और बुद्ध का संबाद है | मगवान्‌ झानन्द 
से कहते हैं कि--“मविष्य-काल में कुछ मिक्तु अभिमानी और उद्धत द्वोंगे। वे बोधिसत््य को 
गर्मावक्तान्ति-पस्शिद्धि में विश्वास न करेंगे। वे कहेंगे कि यद् किस अकार संभव है कि बोधि- 
सत्त माता की कुक्षि से वाहर आते हुए; गर्भभल से उपलित नहीं हुए.। वे नहीं जानते कि 
तथागत देवतुल्य हैं और हम मनुष्य-मात्र हैं, और उनके स्थान की पूर्ति करने में समर्थ नहीं हैं । 
उनको समभना चाहिये कि हमलोग मरूगवान्‌ की इयत्ता या प्रमाण को नहीं जान सकते; वह 
अचित्त्य हैं |!” करण्डक-व्यूह में अवलोकितेश्वर के गुणों का वर्णन है | इस ग्रन्थ में लिखा है 
कि आरसम्म में आदि-बुद्ध का उदय हुआ | इनको स्वयंभू और आदिनाथ मी कहा है | इन्होंने 
ध्यान द्वारा संसार की सृष्टि की | अवलोकितेश्वर की उत्तत्ति आदि-बुद्ध से हुई और उन्होंने 
सृष्टि की रचना में आदि-बुद्ध की सहायता की | अवलोकितेश्वर की आँखों से दर्य और चन्द्रमा 
की संष्टि हुई, मस्तक से मददेश्वर, स्कन्ध से ब्रह्मा, ओर हृदय से नारायण उत्पन्न हुए | 

सुखावती-व्यूह में लिखा है कि यदि तथागत चाह तो एक पिएड-पात कर कल्पशत- 
सह तक और इससे मी अधिक काल तक रह सकते हैं, और तिस पर भी उनकी इन्द्रियां 
नष्ट न होंगी, उनका मुख विदर्ण न होगा; और उनके छुविवर्ण में परिवर्तन न होंगा। यह 
बुद्ध का लोकोत्तर माव दै' | सुखावती लोक में अमिताभन्तथागत निवास करते हैं, अमिताम 
की प्रतिमा अनुपम है, उसका प्रमाण नहीं हैं। इसी कास्ण उनको अमितामः “अमितप्रभः 
आदि नाम से संकीतित करते हैं | यद्धि तथागत कल्प मर अमिताम के कर्म का प्रभा से आर॑म 
कर वर्णन करें तो उनकी प्रमा का गुण-पर्यन्त अधिगत न कर सके, क्यों क अमिताभ की प्रभा- 
गुण-विभूति अप्रमेय, असंख्येय, अचिन्य, और अपर्यन्त है। अमिताम का आवकसंघ भी 
अनन्त और अपर्यन्त है। अ्मिताम की झायु अपरिमित दै। इसीलिए इन्हें अमितायुः मी 
कहते हैं | साम्पत कह्पगणना के अनुसार इस लोक-धातु में अमितायु को सम्बोधि प्राप्त किए. 
दश-कल्प व्यतीत हो चुके हैं | समाधिरात में लिखा दै कि बुद्ध का ध्यान करते हुए भावक को 
किसी रूपकाय॑ का ध्यान न करना चाहियें। क्योंकि बुद्ध का धर्म-शरीर है, बुद्ध की. उत्पत्ति 
नहीं होती, वह बिना कारण के ही कार्य हैं, बइ सबके आदिकारेण हैं, उनका आरंभ नहीं 
है | सुबर्णपरमाससूत्र में मी बतलाया है कि बुद्ध का जन्‍म नहीं होता। उनका सच्चा शरीर 
प्रम-कायः या धर्म-घातु है । इसीलिए सुखावतीव्यूद्द में बुद्ध को धधर्म-स्वामी' और बुद्धचरित में 


4. आकांक्षन्नानन्द तथागत एकपिण्डपातेन कह्पं बा तिप्ठेत. कल्‍््पशर्त था कल्पसहल्ल॑ वा कल्प 
शतसहस्तं वा यावत्‌ कल्पकोटीन्यियुतशतसहस॑ वा ततो वोत्तरि तिप्ठेत नच तथागतस्येन्द्धि या- 
क्युपनश्येयु न॑मुखबर्णस्यान्यथात्व॑ भवेज्ञापि ज्छुविवर्ण उपहन्येत । 






११२ बौद्धू-धर -बुशन कु 


“धर्म-राजः कद्दा है। महायानभ्रद्धोत्पाद-शास्त्र का कहना है कि बुद्ध ने निर्बाण में प्रवेश नहीं 
या; उनका काय शाश्वत है | 

ध्यविस्वादियों ने महायानियों के लोकोत्तरवाद का विरोध किया, जैसा कथावत्यु से 
स्पष्ट है| कथावत्पु के अठारहवे वर्ग में इसकी स्थापना की गयी है कि बुद्ध मनुष्य-लोक में थे 
और इस पू्॑-पत्ष का खण्डन किया गया है कि उनकी स्थिति मनुष्य-लोक में न थी । पूर्व-पत्ष 
का खण्डन करते हुए, पिटक ग्रन्थों से बुद्ध-बचन उद्घृत कर यह दिखाया गया है कि बुद्ध के 
संवादों से ही यह सिद्ध है कि बुद्ध की स्थिति मनुष्यलोक में थी | बुद्ध लोक में उत्पन्न हुए, ये 
सम्यक-्सम्बोधि प्राप्त कर उन्होंने घमम-चक्र का प्रवतेन किया था और उनका परि-निवाण हुआ था | 
इसी! वंग में इस पूर्व पत्षन का भी खलणडन किया गया है कि बुद्ध ने ध॥मं का उपदेश नहीं किया | 
स्थविर-वादी पूछता है कि, यदि बुद्ध ने धर्म का उपदेश नहीं किया तो फिर किसने किया | 
पूर्व-पत्ष इसका उत्तर देता है कि “अमिनिर्मितः ने घर्-देशना की,और यह अभिनिम्मित आनन्द? 
था | सिद्धान्त बताते हुए सूत्रों से उद्धरण दिये गये हैं, चिनसे मालूम होता है कि बुद्ध ने स्वयं 
शारिपुत्र से कहा था कि में संक्षेप में मी और विस्तार से भी घर्म का उपदेश करता हूँ; इसलिए, 
यह स्वीकार करना पहुता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने सूय॑ धर्म-देशना की थी" | 


यह हम ऊपर कह चुके हैं कि त्रिपिटक में द्वी बुद्ध के धर्म-काय की बूचना मिलती 
है| बुद्ध ने स्वय॑ कहा है कि हे धर्म को देखता है वह मुझको देखता है और जो ममक़ो 
देखता है, वह धर्म को देखता है | 


धर्मकाय--पह उन घर्मो' क्ा समुदाय है बिनके प्रतिलाम से एक आश्रय-विशेष सर्व 

धर्म का: शान प्राप्त कर बुद्ध कहलाता है | बुद्ध-कारकपम :-क्षुयज्ञान, अनुत्पादज्षान,सम्यक-दृष्टि है | 
इन जानों के परिवार अनात्व पंच-स्कँध हैं | धर्म-काय अनास्तव धर्मो' की सन्‍्तति है या आश्रब- 
परिनिर्ति है। यह पदञ्ममाग या पश्चाज्ञ धर्म-काय कइला है। धर्म-संग्रद ( ० २३ ) में इन्हे 
न्नोकोत्तर-स्तन्च कह्दा है; मदृब्युत्त्ति में असमसमस्क॑ध है; इन्हें जिन-स्कन्ध भी कहते है। 
यह दीघ-निकाय ( ३,२२६; ४, २७६ ) के धम्मक्खन्ध है। यदद इस प्रकार हैं-- 
शील, सुमाधि, प्रज्ञा, विमुक्ति, विमुक्ति-ज्ञान-दर्शन। इुद की शरण में जाने का अर्थ 
है, धर्मकाय की शरण में जाना; यह उनके रूपकाय की शरण में जाना नहीं है। 
मिक्ु की मिक्ुता, उसका संवरशील उसका धर्म-काय है। इसी ग्कार बुद्ध का बुद्धत्व, बुद्ध के 
उसके धरम-काय हैं। दीघष-निकाय ( ३, ८४ ) में कहा है कि तथागत का यह 

घर्म-काय श्रेष-अधिवचन है | धर्म-काय बक्-काय है| यह धर्मभूत, ब्रद्ममृत भी है | मगवत्‌ के 
फल्नसंपत्‌ का लक्षण धर्म-काय है। फलसंपत्‌ चतुविध है | धम-काय की परिनिष्पत्ति से इनकी 


१. न बत्तब्व बुद्धो भगवा मनुस्सलोके अट्ठासीति । झ्रामन्ता-हल्चि भगवा ल्लोके जातो ल्ोके 
सम्बुद्धों छोक॑अभिभुय्य विहरति अनुपल्चित्तो लोकेन, नो बत रे बचतब्बे बुद्धो भगवा 
मनुस्स ब्लोके अद्वासीति । मनुस्सलोककथा | 


षष्ट भ्ध्याय ११३ 


प्राप्ति होती है | चार संपत्तियां यें हैं--शानसंपत्‌, प्रद्मणसंपत्‌, प्रमावसंपत्‌ , रूपकायसंपत | 
प्रभावसंपत्‌ बाह्म-विषय के निर्माण,परिणाम, और अधिष्ठानव्शिता की संपत्‌ है। अपूर्व-बाह्म-संपत्‌ 
का उत्पादन निर्माण दै | पत्थर का सोना बना देना आदि परिणाम है। किसी विषय की दी 

काल तक अवस्थान कराने की सामर्थ्य अधिष्ठानवशिता है। प्रभावतंपत्‌ के अन्तर्गत आयु के 
उत्सग और अधिष्ठानवशिता की संपत्‌ आवृत्त-गमन, आकाशगमन, सुदर-द्धिप्रगमन 

अल्प में वहु का प्रवेश, विविध और स्वाभाविक आश्रर्य-धर्मों की संपत्‌ भी है। यह अम्तिम 
भगवत्‌ का सहज प्रभाव है। ब॒द्धों की यह धर्मता है कि उनके चलने पर निम्नस्थल समतल हो 
जाता है, जो ऊँचा है, वह नीचा हो जाता है, जो नीचा है वह ऊँचा हो जाता है। अन्‍्ये 
दृष्टि का, बहरे भोत्र का, उन्मत्त स्मृति का, प्रतिलाम करते हैं | 


यह धर्मकाय अचिन्य है और सत्र तथागतों द्वारा समानं-रूप से अधिकृत है। आअप्ट- 
साइलिका-प्रश्पारमिता के अनुसार वास्तव में बुद्ध का यही शरीर है | रूपकाय सत्काय नहीं है | 
धर्मशरीर ही भूतार्थिक: शरीर है" | आर्यशालिस्तम्बसूज़ के अनुसार घर्मशरीर अनुत्तर है | 
चज्च्छेदिका का कहना है कि बुद्ध को शान धर्म द्वारा होता है, क्योंकि बुद्ध धर्मझाय हैं पर 
धर्मता अविशेय है* | धर्म क्‍या है ! आयशालिस्तम्बयूत् के अनुसार प्रतीत्यसमुत्याद ही धर्म है । 
जो इस प्रतीत्यसमुत्याद को यथावत्‌ अविपरीत देखता है और जानता है कि यह अजात, अब्यु- 
पशम-लवमाव है, वह धर्म को देखता है*। यह प्रतीत्यसम॒त्पाद बुद्ध के मध्यम-मार्ग का 
सार है | इसकों भगवान ने गम्मीर-नय कहा है | 'त्वज्ञानः अधिगम धर्म के कास्ण ही बुद्धत्व 
की प्राप्ति होती है | तल्वज्ञान! को धर्म! और प्रज्ञा दोनों कहते हैं। इसलिए कोई आश्चर्य 
की बात नहीं है थो बुद्ध-स्माव को 'धर्म' और प्रज्ञा! कहा गया है | अष्टसाइलिका में प्रज्ञा 


१: तथापि नाम तथागतनेत्रोचित्री कारेण एतद्धि तथागतानां भूतार्थिकशरीरस | सत्कस्य हेतोः ? 
उक्त छोतद्भगवता धर्मकाया चुद्धा भगवन्तः | मा खलु पुनरिम॑ भिक्षवः सत्काय॑ कार्य 
मन्यध्वम्‌ | धर्मकायपरिनिष्पत्तितों मा भिक्षवों द्चयन्त्येप चर तथागतकायों भृतकोटि 
प्रभावितों वृष्टल्यों यहुत ग्रज्ञापारमिता । अपि नु खलु पुनर्भगवन्नितः प्रज्ञापारमितातों 
निर्जातानि तथागतशरोराणि पूजां लभन्ते । 


[ अष्टसाहल्ञिकाप्रज्ञापारमिता, पृष्ठ ६४ ] 
२. ध्मतों बुद्धा दृष्टव्या धर्मकाया हि नायकाः | 
घमंता चाप्यविज्ञेया न सा शक्ष्या विज्ञानितुम्‌ ।। 
[ बच्रच्छेदिका, ० ४३ ] द 
३. यदुक्तं भगवता घम॑स्वामिना सर्वज्ञेन थो सिक्षवः प्रतीत्यसमुत्पादं पश्यति स धर्में पश्यति 
यो घम्म पश्यति स बुद्ध पश्यति य इम॑ प्रतीत्यसमुत्पादं सततसमितं निर्जीब 






[ 


११४७ बौद्धू-घ्म-दुर्शन 


पारमिता को बुद्ध का घर्मकाय बताया है। प्रज्ञा को एक स्थान पर तथागर्तों की माता भी कहा 
है | यह धर्मकाय रूपकाय के असदृश सर्वप्रपञ्न-व्यतिरिक्त है। यह 'शुद्धकाय! है, क्योंकि यह 
प्रप्त या आवरण से रहित और प्रमास्वर है| इसको 'स्वमावकायः भी कहा है' | 'क्सोमा? के 
अनुसार चार काय हैं और स्वमावकायः धर्मकाय से भिन्न तथा अन्य भी अनुत्तर-शरीर है| 
अम्ृतक्णिका का मी यही मत है. कि धर्मकाय स्वाभाविक-काय से भिन्न है। तत्जज्ञान से ही 
निर्वाण का अधिगम होता है। इसलिए कहीं-कहीं घर्म-काय को 'समाधि-काय! भी कह्दा है। 
यह तत्वज्ञान या बोधि ही परमार्य-सत्य है | संबतिसत्य की दृष्टि से इसकों शृत्यता, तथता, भूत- 
कोटि और घर्मंघात कहते हैं* | सब पदार्थ निःस्वमाव अर्थात्‌ शूत्य हैं; न उनकी उत्त्ति है 
और न निरोध | यही परमार्थ-सत्य है। नागाजुन माध्यमिक-सूत्र में कहते हैं :-- 
अप्रतीत्यसम॒त्न्नों धर्म! कश्चिन्न विद्यते। 
यस्मात्तस्मादशज्यो 5हि धर्म: कश्मिन्न विद्यते || 
[ प्रकरण २४, रलोंक-१६ | 
अर्थात्‌ कोई ऐसा धर्म नहीं है जिसका उत्पाद हेतु-प्रत्यय-चश न हो | इसलिए अशल््य 

धर्म कोई नहीं है। सब्र घर्म शत्य है अर्थात्‌ निःस्वमाव हैं, क्‍योंकि यदि भावों की उस्त्ति 
स्वभाव से हो तो स्वमाव हेतु-प्रत्यय-निरपेज्ञ होने के कास्ण न उत्तन्न होता है और न उसका 
उच्छेद होता है; यदि भावों की उत्पत्ति ेतु-प्रत्यय-चश होती है तो उनका ल्वमाव नहीं होता । 
इसलिए स्वभाव की कल्पना में अद्देतुकत्व का आगम होता है और इससे कार्य, कारण, कर्ता, 
करण, क्रिया, उत्पाद, निरोध और फल की बाघा होती है। पर जो स्वमाव-शस्यतावादी हैं 
उनके लिये किसी कार्य को वाघा नहीं पहुँचती, क्‍योंकि जो प्रतीत्य-समुत्याद है वही शत्यता है 
अर्थात्‌ स्वमाव से भावों का अनुत्याद है | भगवान्‌ कहते हैं-- 

यः प्रत्यवेज्ञायति सह्यजातों न तस्य उत्पाद स्वमावतो<5स्ति | 

यः प्रत्ययाघीनु स शज्य उक्तों यः श॒त्यतों बानति सोडप्रमत्तः ॥ 

[ मध्यमकबूत्ति, पृष्ठ ५०४ _] 
अथौत्‌ जिसकी उत्पत्ति प्रत्ययवश है, वह अजात है, उसका उत्पाद स्वमाव से नं 

हैं। जो प्रत्य के अधीन है, वह शत्य है। जो शज़्यता को जानता है, वह प्रमाद 
नहीं करता | 





१, स्व प्रपञ्नष्यतिरिक्तो भगवतः स्वाभाविकों धर्मकायः स एवं चाथिगमस्वभावो घमः | 
“ [ बोधिचर्यावतारपण्जिका, पृष्ठ ३ ] 
, बोधिडुंद्धस्वमेकानेकस्वभावविविक्तमनुत्पक्ञानिरुद्धमनुच्छेदमशाश्वत॑ सर्वप्रपल्चविनिमुक्तमा- 
काशप्रतिसमं धर्मकायाख्यं परमाथंतत्त्वमुच्यते | एतदेंव च प्रज्ञापारमिता-शुन्यता-सथता-सृत- 
कोटि-धमंघात्वादिशब्देन संब्ृतिमुपादायामिधीयते | 
[ बोधिचर्यावतारपञ्जिका, अ० ६, रत्लो० ३८ ] 






। 
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माध्यमिक-सूत्र के अद्भारह॒वे प्रकरण में नागाजन कहते हैं कि शृत्यता अर्थात्‌ धर्मता 
चित्त और वाणी का विय्य नहीं है | यह निर्वाण-सदश अनुत्पन्न और अनिरुद्ध है" | शत्पता 
एक प्रकार से सब्र दृष्टियों का निःसरण है | माध्यमिक की कोई प्रतिज्ञा नहीं है। जो शज़्यता 
की दृष्टि रखते हैं, अर्थात्‌ जिनका शज़्यता में अभिनिवेश हैं, उनको बुद्ध ने असाप्य बतायाहै* । 

अब शूत्वतावादी के अनुसार बुद्धकाय की परीक्षा करनी चाहिये | 

माध्यमिक-सूत्र में 'तथागतपरीक्षा? नाम का एक प्रकरण है | नागाजुन कहते हैं कि 
निष्प्रप्न-तथागत के सम्बन्ध में कोई भी कल्पना सम्मं्र नहीं है। तथागत न शत्ब है, न 
अशूत्य, न उमबम और न न-उमय | जो प्रपश्चातीतन्तथागत के सम्बन्ध में विविध-प्रकार के 
परिकल्प करते हैं, वे मूढ़ पुरुष तथागत को नहीं बानते अर्थात्‌ तथागत की गुण-समृद्धि के 
अत्यन्त परोक्षवर्तों हैं3_| जिस प्रकार से जन्‍्मास्ध सूर्य को नहीं देखता, उसी प्रकार वह 
बुद्ध को नहीं देखते | नागाजुन आगे चलकर कद्दते हैँ कि तथागत का जो स्वभाव है वही 
स्व॒माव इस बगत्‌ का है, जैसे तथागत निःस्वभातर है, उसी प्रकार यह जगत्‌ भी निःस्वमाव है | 
प्रज्ञापारमिता में कहा है कि सत्र धर्म मायोपम है, सम्पक-संत्रुद्ध मी मायोपम है, निर्वाण भी 
मायोपम है, और निर्वाण से भी विशिष्टतर यदि कोई घ्में हो तो वह मी मायोपम दे । माया 
और निर्वाण अद्य हैं | एक सूत्र" में कहा है कि तथागत झनाखव-कुशल धर्म के प्रतिविम्व हैं, 
न तथता है, न तथागत, सत्र लोकों में बिम्ब ही दृश्यमान है । इन सबका आशय यही है 
कि शूज्यताबादों के मत में बुद्ध निःस्वमाव हैं अर्थात्‌ वस्तुनिमन्घन से मुक्त हैँ और परमार्य 


१. निमृवमभिधातब्यं निवूर्ते चित्गोचरे | 
अलुत्पन्ना निरुद्धा हि निर्वांणमिव घमंता |। 
[ माध्यमिकब्ृत्ति, पए्‌ू० ३६४ ] 
२, शुस्वता सर्वदृष्टीनां प्रोक्ता निःसरण जिनेः। 
येपां तु शुन्‍्यता इष्टिस्तानसाध्यान्‌ बभाषिरे |। 
[ माष्यमिकसूत्र/ १श८ ] 
३. प्रपश्चययन्ति ये बुद्ध प्रपल्चातीतमब्ययम्‌ | 
ते प्रपल्चदह्रताः सर्व न पश्यन्ति तथागतम्‌ ।। 
[ माध्यमिकसूत्र, २२।१५ ] 
४. तथागतों यह्त्वभावत्तत्वभावमिदं जगत | । 
तथागतो (निःस्वभाबो) निःस्वमावमिर्द जगत्‌ ॥| 
; [ मसाध्यमिकसूत्र, २२।१६ ] 


२. तथागतो हि प्रतिब्रिम्बभूतः कुशलस्य 'धमंस्य अनाश्रवस्य | 
नैवात्र तथता न तथागतो5स्ति बिम्ब॑ च संदश्यति सवल्लोके ।। 
[ माध्यमिकब॒तति, ४० ४७६ ] 


११६ बौरू-घम-दुशन 


सत्यं की दृष्टि से तथाग़त और जगत्‌ का यही यथार्थ रूप है। 
अब विज्ञानबाद के अनुसार ब॒द्धकाय की परीक्षा करनी है | ह 
. विज्ञानवादी का कहना है कि--शत्यता लक्षणों का अभाव है और तत्वत: यह एक 
अलक्षण “वस्तु! है | क्योंकि शुज़्वता की संभावना के लिए. दो बातों का मानना परस्मावश्यक 
है... १. उस आश्रय का अस्तित्व जो शत्य है और २. किसी वस्तु का अमाव जिसके कारण 
हम कह सकते हैं. कि यह शूत््य है, पर यदि इन दोनों का अल्तित्व न माना जाय तो शुून्यता 
असंभव हो जायगी | शत़्वता को विजश्ञानवादी वस्तुमात्र मानते हैं और यह वस्तुमात्न 'चित्त- 
विज्ञानः या 'आलय-विज्ञान? है; जिनमें साखव और अनासखव बीच का संग्रह रहता है। 
सा्षव-बीज प्रवृत्ति-पधर्मों का और अनास्व-बीज निम्गत्ति-थ्मों का हेतु है। जो कुछ है, वह 
चित्त का ही आकार है | जगत्‌ चित्तमात्र है| चित्त के व्यतिरिक्त अन्य का अभ्युपगम विज्ञान- 
वादी को नहीं मान्य है। इस चित्त के दो प्रमास हैं १. रागादि झामास २. भ्रद्धादि 
श्राम्ास | चित्त से प्रथक्‌ धरम और अधर्म नहीं है । सब कुछ मनोमय है । संसार और निर्वाण 
दोनों चित्त के धर्म हैं। परमार्थतः चित्त का स्वमाव प्रमास्वर और अद्दय है तथा वह आगगन्तुक 
दोष से विनि्म'क्त है। पर रागादि-मल से आदत होने के कारण चित्त संज्षिष्ट हो जाता है, 
जिससे आगन्तुक-धर्मो' का प्रवर्तन होता है और संसार की उत्पत्ति होती है| यद्दी प्रवृत्ति 
धर्म या विज्ञान का संक्लंश संसार कहलाता है और विज्ञान का व्यवदान ही निर्वाण 
है | यही शूल्यता है । विज्ञानवादी के अनुसार तथता, भूततथता, धर्म-काय, स्त्यस्वमात्र है । 
प्रत्येक वस्तु का ख्वमाव शाश्वत और लक्षण रदिित है। जत्र लक्षण-युक्त हो जाता है तब उसे 
माया कहते हैं और जब वह अलक्षण है, तब वद शत्य के समान है। बुत ही धर्मकाय है | 
क्योंकि बुद्धत्व विज्ञान की परिशुद्धि है और यदि विज्ञान वास्तव में संक्िष्ट होता तो वह शुद्ध 
न हो सकता, इस दृष्टि में बुद्धल्व प्रत्येक बसु का शाश्वत ओर अपरिवत्तित स्वभाव है | 
जिकाय-स्तव नाम का एक छोटा सा स्तोत्र-अन्य है | इसमें खग्घरा छुन्द के सोलह श्लोक हैं। 
नालन्दा के किसी भिक्तु ने सन्‌ १००० ईसवी (>विक्रम सं, १०४.७ ) के लगभग इस स्तोत्र 
को चीनी अक्रों में लिपिबद्ध किया था। फाहियान ने चीनी लिपि में उसे लिखा था। 
तिब्बती भाषा में इसका अनुंबाद पाया जाता है और पहले बारह श्लोकों का संस्कृत पाठ भी 
वहीं सुरक्षित हैं । धर्मकाय के सम्बन्ध का एलोक यहाँ उद्धुत किया जाता है । इस श्लोक में 
धर्मकाय की बड़ी सुन्दर व्याख्या की गयी हैं। कुछ लोगों का अनुमान है कि त्रिकाय-स्तव 
नागार्जुन का हैं | 
यो. नैको नाथनेकों स्वपरहितमहासम्पदाधारभूत 
जैवाभावों न मावः खमिव समस्सों निर्विभावस्वभावः | 
निल्ेप॑ निर्विकार॑ शिवमसमसर व्यापिन॑ निष्प्रपश्न॑ 
क्‍न्‍्दे प्रस्यात्मवेध्य॑ तमहमनुपर्म॑ धर्मकाय॑ जिनानान ॥ 
“घर्मकाय एक नहीं है, क्योंकि वह सवको व्यात करता है। और सबका आशय है; 
धर्मकाय अनेक भी नहीं हट क्योंकि बह समस्त है | यह बुद्धत्व का ग्राभय ड्ठे | यह अरूप हे | 
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न इसका भाव है, न अभाव | आकाश के समान यह एकस्स है; इसका स्वभाव अव्यक्त है; 
यह निलेंप, निर्विकार, अतुल्य, सर्वव्यापी और प्रपश्चरहित है | यह ख्वसंवेद है। बुद्ों का ऐसा 


धर्मकाय अनुपम है |?” 
तान्त्रिक ग्रन्थों में धर्मकाय को वैरोचन, वज़सच्च या आदि-बुद्ध कहा है। यह घर्मकाय 
बुद्ध का सवश्ेष्ठ काय है | 


रूप-काय या निर्माण-काय--पगवान का जन्म लुम्बिनी वन में हुआ था। उनका जन्म 

जरायुज है औपपादुक नहीं। वह गर्म में संग्रजन्य के साथ निवास करते हैं और संप्रचन्य के 

सहित गर्म से बाहर आते हैं। औपपादुक योनि भेष्ठ समझी जाती है किन्तु बोधिसत्त जरायुच 

श्रोनि पसन्द करते हैं | मरण पर औपपादक अर्चि के सहश विनष्ट हो जाता दै। ऐसा होने पर 

उपासक धाठुगर्म की पूजा न कर सकते। इसलिए, बोधिसत्व ने जरायुअ-योनि पसन्द की | 
महावस्तुके अनुसार यद्यपि बोधरुत्व की गर्भावक्ान्ति होती है तथापि वह औपपादुक हैं । 


सर्वीस्तिवादियों के अनुसार रूपकाय सालब दै किन्तु महासांघिक और सौत्रान्तिकों का 
मद है कि बुद्ध का रूपकाय अनालव है महासांघिक निम्न दूत का प्रमाण देते हैं। “तथा 
गत लोक में समृद्ध होते हैं, वह लोक को अमिमृत कर विद्वार करते हैं, वह लोक से उप- 
लिप्त नहीं होते (संयुत्त, ३, १४०) | विमाषाकार इस मत का निराकस्ण करते हैं और यह 
सिद्ध करते हैं कि जन्मकाय सास्व है । यदि अनांल्व होता तो अनुपमा में बुद्ध के प्रति काम- 
राग उत्नन्न नहीं होता, अक्लुलिमाल में द्वेपभाव उत्न्न नहीं होता इत्पादि | वह कहते हैं 
कि सूत्र के पहले भाग में जन्मकाय का उल्लेख है और जन्र सूत्र कहता है. कि यह काय लौकिक 
धर्मों से उपलिप्त नहीं होता है तो उसकी अमिसंधि धर्मकायथ से है । भगवान्‌ का रूपकाय 
अविद्या-तृष्णा से निवृच्त है, अतः वह साक्षव है । किन्तु हम रूपकाय के लिए भी यह 
कद सकते हैं कि यह लामादि ८ लौकिक धर्मों से प्रभावित नहीं है । 


बद्ध का रूप-काय निर्माण-काय या निर्मित-काय कहलाता है। सुबण-प्रभास में कहा 
है कि भगवान्‌ न कृत्रिम हैं और न उतलन होते हैं। केवल सच्तों के परिषाक के लिए, निर्मित 
काय का दर्शन करते हैं | अस््यि और रुघिर-रहित काय में धातु (> अस्थि) की कहाँ सम्मावना 
है ? भगवान्‌ में सर्पपमात्र भी धातु नहीं है। केवल ससख्रों का द्वित करने के लिए वह उपाय- 
कौशल द्वारा धातु का निर्माण करते हैं। वेठल्यकों का यह विचार था क्ि बुद्ध संसार में जन्म 
नहीं लेते, वह सदा तुषित लोक में निव्रास करते हैं पर संसार के हित के लिए. निर्मित रूप 
मात्र लोक में भेजते हैं। सद्धर्मपुण्डरीक में एक स्थल पर तथागत-मैत्रेय का संवाद है, जिसमें 
मैत्रेय पूछते हैं कि इन अतंख्प-बो घिसत्तवों का जो पृथ्वी-विवर से निकले हैं, समुद्गम कहाँ से 
हुआ | उस समय जो सम्यक्‌-सम्बुद्ध अन्य असंख्य लोक-बातुओं से आए हुए थे, और शाक्ये- 
मुनि तथागत के निर्मित थे, और अन्य लोक-घातुओं में धर्म का उपदेश करते थे । शाक्यम॒ुनि 
के चारों ओर पर्यक्न-बढध हो आसनोपविष्ट हुए.। यहाँ अन्य लोक-धावु के तथागतों को शाक्य- 
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मुनि तथागत का निर्मित कहा दै* अथौत्‌ वह उनकी लीला या माया-मात्र है । कथयावत्यु में मी 
इस मत का उल्लेख पाया जाता है | दिव्यावदान में हम बुद्ध-निर्माण” और निर्मित का प्रयोग 
पाते हैं | प्रातिह्यारय-सत्राबदान में यह कथा वर्णित है कि एक सम्रय भगवान्‌ राजग्द में विहार 
करते ये | उस समय पृरणु-कश्यप आदि छुः तीर्थिक राबग्द्द में एकत्र हुए और कहने लगे कि 
जत्र से भमण गौतम का लोक में उत्पाद हुआ है तब से हम लोगों का लाम-सत्कार सवथा 
पमुच्छिन्न हो गया है | इम लोग ऋद्धिमान्‌ और ज्ञानवादी हैं, भ्रमण-गौतम अपने को ऐसा 
समभते हैं। उनको चाहिये कि हमारे साथ ऋद्धि-प्रातिदा्य दिखलाबें, बितनें आद्धिप्रातिहाय॑ 
बह दिखलायेंगे उसके दुगुनें हम दिखलायेंगे। भगवान्‌ ने विचारा कि अतीत बुद्धों ने किस . 
स्थान पर प्राणियों के हित के लिए महाप्रातिहायं दिखज्ञाया था। उनको ज्ञात हुआ कि 
भ्रावस्ती में | तब वह मिक्षु-संघ्र के साथ श्राबस्ती गए | तीर्थिकों ने राजा प्रसेनबित्‌ से प्रार्थना 
की कि आप भ्रमण-गौतम से प्रातिद्दायं दिखलाने को कहें | राजा ने बुद्ध से निवेदन किया | 
बुद्ध ने कह्ा-मेरी तो शिक्षा यह है कि कल्याण को छिपाओं और पाप को प्रकट करों | राजा 
ने कहा कि आप ऋद्धि-प्रातिहाय दिखलाबें और तीर्थिकों की निर्मस्सना करें | बुद्ध ने प्रसेनजित्‌ 
से कहा कि--आज से सातवें दिन तथागत सब॒के समत्ष महाप्रातिहाय॑ दिखलायेंगे | जेतबन में 
एक मण्डप बनाया गया ओर तीथथिकों को सूचना दी गयी | सातवें दिन तीर्थिक एकत्र हुए | 
भगवान्‌ मण्डप में आये | मगवान्‌ के काय से रश्मियाँ निकली और उन्होंने समस्त मण्डप को 
सुवर्ण वर्ण की कान्ति से अवभासित किया | भगवान्‌ ने अनेक-प्रातिहाय दिखलाकर मद्ढाप्राति- 
हाय॑ दिखलाया | ब्रह्मादि देवता भगवान्‌ की तोन बार प्रदक्षिणा कर भगवान्‌ के दक्षिण ओर 
और शक्रादि देवता बाई ओर बैठ गये । ननन्‍्द, उपनन्द, नाग-राजाओं ने शकट-चक्र के परिमाण 
का सहल्ल-दल सुबर्ण-कमल निर्मित किया । भगवान पद्मकर्णिका में पक्लु-बद्ध हो बैठ गये और 
पद्म के ऊपर दूसरा पद्म निर्मित किया | उस पर भी भगवान्‌, पर्यक्न-तद्ध दो बैठे दिखाई पड़े । 
इस प्रकार मगवान ने बुद्ध-विंडो अकनिश्ठ-मत्रन-पयन्त निर्मित की | कुछ बुद्ध-निर्माण शय्यासीन 
थे, कुछ खड़े थे, कुछ प्रातिहाय करते थे और कुछ प्रश्न पूछते थे | राजा ने तीथिकों से कहा 
कि तुम भी ऋद्धि-प्रातिहा्य दिललाओं। पर वे चुप रह गए और एक दूसरे से कहने लगे कि 
तुम उठो, तुम उठों; पर कोई भी नहीं उठा | पूर्ण कश्यप को इतना दुःख हुआ कि वह गले 
में बालुकाघट वांधकर शॉत-पुष्करियों में कूद पढ़ा और मर गया | इस कथा से ज्ञात होता है 
कि बुद्ध प्रातिदाय॑ द्वारा अनेक -बुद्धों की सृष्टि कर लेते थे। इनको 'बुद्ध-निर्माणः कहा है| 
तथागत का यह घर्मता हैँ कि महान्यातिहाय करने के पश्चात्‌ वह अपनी माता माया को अभि- 
धर्म का उपदेश करने के लिए स्वंलोक को जाते हैं| उनको प्रतिदिन भिक्का के लिए मर्ल्ल्ोक 


3. तेन छल पुनः समयेन ये ते तथागता अहस्तः सम्पकूसम्बुद्धाः अस्येभ्यो लोकथातु कोटीन 
युतशतसहज्नेम्यो>ह्यागता भावतः शाक़्यमुनेध्तथागतस्य निर्मिता येज्स्येषु ल्लोकथातुपु 
सत्वानां धर्म देशयब्ति सम | 
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में जाना पड़ता था | इसलिए अपनी अनुपस्थिति में शिक्षा देने के लिए उन्होंने अपना प्रतिरूप 
निर्मित किया था | वर्षा में मगवान स्वर्ग में रहे। जड़ वह उतरनेवाले थे तब शक्र ने विश्वकर्मा 
से त्रिपद सोपान बनवाया जिसका अधोपाद सांकाश्य-नगर के समीप रकखा गया | भगवान्‌ का 
: सांकाश्य के समीप स्वर्गलोक से अवतस्ण हुआ।। यहाँ सब बुद्ध स्वर्ग से उतरे हैं | बुद्ध अनेक 
प्रकार का रूप सर्वत्र धारण कर सकते हैं। इसलिए, निर्माण-काय को 'सर्वत्रगः कह्टा है | 
त्रिकाय-स्तव में कहा दै कि सत्यों के परिषाक के लिए. ब॒द्ध अनेक-रूप धारण करते हैं| विज्ञान- 
वादियों के अनुसार बुद्ध के अनेक निर्मित-रूप ही निर्माण-काय नहीं हैं किन्तु समस्त कात्‌ बुद्ध 
का निर्मोण-काय कहा जा सकता है। शज्य और प्रकृति-प्रमास्वर विज्ञान धम-काय है। निर्माण 
काय इस धर्म-काय के असत्‌-रूप हैं| जब विज्ञान वासना से संक्षिष्ट होता है तब वह रूपलोक 
झौर कामलोक का निर्माण करता है | 


सम्भोग-काय-पर्मकाय और निर्माण काय के अतिरिक्त एंक और काय की भी कल्पना की 
गयी है,यह है 'सम्मोग-काय? इसे 'विपाक-कायः भी कहते हैं। स्थविस्वादियों के ग्रन्थों में संम्भोग- 
काय की कोई सूचना नहीं मिलती | वैसिलीफ का कहना है कि सौत्रान्तिक धर्म-काय और 
सम्भोग-काय दोनों को मानते ये | सम्मोग-काय वह काय है जिसको बुद्ध दूसरों के कल्याण के 
लिये बोधिसत्व के रूप में अपने पुण्य-संभार के फल-स्वरूप तब तक धारण करते हैं जब तक 
निर्वाणु में प्रवेश नहीं करते | महायान ग्रन्थों में हम बार-बार इस विचार का उल्लेख पाते 
हैं कि बद्धलव ज्ञान-संमार औं९ पुण्य-संभार का फल है | महावान-अन्थों में ऐसे ब॒द्धों की सूचना 
मिलती है जो शत्यता में प्रवेश नहीं करते, जो दूसरों का कल्याण चाहते हैं और जो सबको 
सुखी करने के लिए ही बुद्धल्व की आ्ाकांज्ा करते हैं। वह एक ऊरकृष्ट प्रशिधान की रचना 
करते हैं बो प्रशिधान अन्त में सफल होता है। वह फल-स्वरूप एक बुद्ध-चेत्र के अधिकारी 
हो जाते हैं जो नाना-प्रकार की प्रचुर दिव्य-सम्पत्‌ से समन्‍्वागत होता है। उस बुद्ध-क्षेत्र में 
अपने पार्षदों के साथ वह सुशोमित द्वोते हैं। सुल्ावती-न्यूह में वर्णित है कि धर्माकार-मिक्तु 
ने ऐसे ही प्राणिघान का अनुष्ठान किया था और सुखावती-लोक उनका बुद्धू-देत्र हुआ। 
वहां अमिताम नाम के बुद्ध निवास करते हैं | भगवान्‌ के मुख से धर्माकार-मिक्नु की प्रशिधान- 
सम्पत्ति को सुनकर आनन्द बोले--क्या धर्माकार-मिक्ु सम्यकसंबोधि प्राप्त कर परिनिर्वाण में 
प्रवेश कर गये अथवा अभी संबोधि को प्राप्त नहीं हुए, अथवा श्रभी वतंमान हैं और धर्म- 
देशना करते हैं ! भगवान बोले--वह न झतीत और न॑ अनागत-बुद्ध है | वह इस समय 
वर्तमान है। सुखावती लोकपघातु में अमिताभ नाम के तथागत धर्म-देशना करते हैं। उनके 
बुद्ध-क्षेत्र की सम्पत्ति अनन्त है। उसको प्रतिमा अमित है, उसकी इयत्ता को प्रमाण नहीं 
है | अनेक बोधिसत्व अमिताभ का दर्शन करने, उनसे परिप्रश्न करने तथा वहां के बोधिसत्तगण 
और बुद्ध-क्ेत्र के गुणालझ्वर-व्यूह को देखने सुखतावती जाते हैं। बुद्ध अपनी पुख्य-राशि से 
यहां शोमित हैं। अमिताम के पार्षद अविलोकितेश्वर और महास्थाम-प्राप्त हैं। अमिताम के 
नाम-अ्वण से ही जिनको चित्त-प्रसाद उत्पन्न होता है, जों भ्रद्धावान्‌ हैं, लिनमें संशव ओर 
विचिकित्सा नहीं है| जो भ्रमिताम का नाम-कीर्तन करते हैं. वह सुखावती में बन्म लेते 
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हैं। अमिताम बुद्ध का सम्भोग-काय हैं। यद सुकृत का फल है जैसा त्रिकाय-स्तव में 
कहा हैः-- 





लोकातीतामर्निन्यां सुकृतशतफलामात्मनों यो विमूर्ति 
पर्षन्मध्ये विनित्रां प्रथयति मह॒तती धीमतीं प्रीति-दहेतों: | 
बद्धानों सर्वलोक-प्रसतमविस्तो दारसद्धमंषो ५ 
बन्दे सम्मोंगका्य॑ तमहमिद्द महाधमराज्यप्रतिष्म ॥ 
भगवान्‌ इस काय के द्वारा अपनी विमूति को प्रकट करते हूँ | धर्मकाय के असहश यह 
काय रूपवान है पर यह रूप अपार्थित है। चन्द्रकीर्ति सम्भोग-काय के लिये 'रूपकायः का 
. प्रयोग करते हैं और उसकी तुलना धर्मकाय से करते हूँ। मध्यमकावतार की टीका म॑ वह 
कहते हैं' कि ज्ञान-संभार अर्थात्‌ ध्यान और प्रज्ञा से धमंक्राय होता है; जिसका लक्षण “अनु 
त्यादः है और पुण्य-संभार रूपकाय का देतु है। इस 'रूपकाय! को 'नाना-रूप-वाला' कहा है 
क्योंकि संमोग-काय अपने को अनेक रूपों में (निर्माण-काय) प्रकट करने की शक्ति रखता है। 
बीघिचयाबतार [7० ३२३] में संभोग-काय को 'लोकोत्तर-काय' कहा है। 
चीन के बौंद्-साहित्य में मी हम जिकाय का उल्लेख पाते हैं | इस साहित्य के अनुसार 
(ब्रकायः बुद्ध के इन तीन रूपों का भी सूचक है ४-- 
१. शाक्यमुनि ( मानुषीबुद्ध ), जिनका इस लोक में उत्पाद हुआ। यह कामधातु में 
निवास करते हैँ | यहीं निर्माणकाय है | 
२, लोचन, यद् ध्यानी बोधिसत्त्व हैं | यह रूपधातु में निवास करते है| यह संमोग- 
काय दे । 
३. वैरोचन (या ध्यानी-ब॒ुद्ध ), यह धमंकाय है| यह अरूप-घातु में निवास करते हैं। 
ध्यानी-बद्ध की स्थिति से वह चतुथ बद्ध-ज्षेत्र का आधिपत्य करते हैं इस वद्ध-च्ेत्रमें सब्र 
सत््व शान्ति और प्रकाशं की शाश्वत अवस्था में रहते हैं। ध्यानी-ज्रेघिसत्व की स्थिति से 
वह तृतीय वद-क्षेत्र के अधिकारी हैं, जहाँ भगवान्‌ का धम॑ सहज ही स्वीकृत होता है और 
+ सत्त इस धर्म के अनुसार अनायास ही पूर्णरूूपेण आचरण करते हैं। मानुषी-बद्ध की 
स्थिति से बद्ध द्वितीय और प्रथम ज्षेत्र के अधिकारी हैँ | द्वितीय-क्षेत्र में अकुशल नहीं हैं 
यहाँ सब सत््व श्रावक और अनागामित्‌ की अवस्था को प्राप्त होते हैँ। प्रयम-त्तेत्र में शुम 
और अशुभ, कुशल और अकुशल दोनों पाये जाते हूँ* 





३. तत्न यः पुण्यसंभारः स भगवतों सम्पकसंबुदूधाना शतपुण्यज्ञक्षणबतो5दुभुताचिन्त्यस्य 
नानारूपस्थ रूपकायस्थ हेतुः, धर्माव्मकप्प कायस्य अनुत्पादलक्षणस्य ज्ञानसंभारों हेतुः 
[सध्यमावतार टीका, पृ० १९-६३ । 


'औैण्डबुक्‌ आफ चाइनिज बुद्धित्स” वाइ-अनेस्ट जे, एरिटेल | प्ू० १७८ | ए० दे । 


. चष्ट अध्याय १११ 
संक्षेप में यदि कहा जाय तो बुद्धल्व की दृष्टि से त्रिकाय की व्याख्या इस प्रकार होगी | 
बंद्ध का स्वभाव, बोधि या प्रज्ञायारमिता या धर्म है | यही परमार्थ-सत्य है। इस ज्ञान-संभार 
के लाम से निर्वाण का अधिगम होता है। इसीलिए धम्म-काय निर्वाण-स्थित या निर्बाण-सहश 
समाधि की अवस्था में स्थित ब॒द्ध हैं। बुद्ध जब तक निर्वाण में प्रवेश नहीं करते तब तक 
लोक-कल्याण के लिये वह पुण्य-स॑मार के फल-स्वरूप अपना दिव्य-हूप सुखावती या तपित-लोक में 
बोधिसत्ों को दिखलाते है | यह संभोग-काय है | मानुपी-ब॒ुद्ध इनके निर्माण-काय हैं जो समय 
समय पर संसार में धर्म की प्रतिष्ठा के लिए आते हैं 
दाशंनिक दृष्टि से यदि विचार किया जाय तो धर्मकाय शूल्यता है या अलक्षण-विज्ञान 
है | संभोग-काय धर्मकाय का सत्‌ , चित्‌, अआनन्द या कदणा के रूप में विकास मात्र है। यही 
'लित्‌ जब दूषित होकर प्रथंग-जन के रूप में विकसित होता है तब वह निर्माण-काय कहलाता है | 
त्रिकाय की कल्पना हिन्दू-धर्म में नहीं पायी जाती। पर यदि सूकछ्म रूप से विचार 
किया जाय तो विदित द्ोगा कि वेदान्त का पंर्नरह्म, विष और विष्णु के मानुपी अवतार 
( जैसे राम, कृष्ण ) क्रमशः धर्म-काय संभोग-काय और निर्माण-काय के समान हैं | जिस प्रकार 
बौद्ध-अन्यों में धर्म-काय को निर्लेप, निर्विकार, अतुल्य, सर्वव्यापी और अपंच-रदित कहा है उसी 
प्रकार उपनिषदों में ब्रह्म को अग्राह्म, अलक्षण, अचिन्य, शान्त, शिव, प्रपश्चोपशम, निगुण, 
निष्किय, छुकम, निविकल्प, ओर निरक्ञषन कद्दा है' | दोनों मन और वाणी के विषय नहीं हैं 
और दोनों के स्वरूप का निरूपण नहीं हो सकता | जिस प्रकार विष्यु करुणा के रूप हैं उसी 
प्रकार बुद्ध भी करुणा के रूप हैं। पुराणों में तथा श्री रामानुबाचार्य-रचित श्रीबैकुए्ठ-गयय 
में विधु-लोक का जो वर्णन हमको मिलता है उसकी तुलना सुखावती-लोक के वर्णन से करने 
पर कई बातों में समानता पायी जाती है। दोनों लोक दिव्य हैं और प्रचुर दिव्यसंपत्ति से 
समन्वागत हैं | दोनों लोकों में सब्र वस्तु इच्छामात्र से ही सुलभ हैं। दोनों का तेज अनन्त है | 
विष्णु और अमिताम परिजनों से परिबृत हैं। विष के शेष, शेषाशनादि पाष॑द हैं। ये 
नित्व-मुक्त हैं | लोग दोनों का स्तुति-पाठ करते हैं | दोनों लोकों में आए हुए जीव सुखपद को 


१, अरृश्मब्यवहायमग्माह्मलक्षणमचिन्ध्यमब्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसारं प्रपल्चोपशर्म शास्सं 
शिवमद्गत॑ चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः | [ माण्दक्योपनिषत्‌]  * 
गहेयमनुपादेवमनाधेयमन/श्रयम्‌ । 
निगुण निष्कियं सूदर्म निर्विकत्प॑ निरज्ञनम । 
झनिरूष्यस्वरूप॑ यस्मनो वाचामगोचरम ॥ [ अध्यात्मोपनिषत ] 

#निष्कले निष्किये शास्ते निरव्शे निरख़ने।। 
शद्वितीये परे तस्वे ध्योमवत कर्पना कुतः । 
न निरोधो न चोत्पत्तिन बद्घों न च साथकः | 
पुम॒क्षुन॒ वें मुक्त इत्येषा परमार्थता। | आत्मोपनिषत ] 
माध्यमिक सिद्धान्त से इसकी तुल्लना कीजिये | 
१६ 
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प्राप्त करते है' और वहाँ से फिर नहीं लौटते' | अनन्य-भक्ति-द्वारा ही दोनों लोकों की प्राप्ति 
होती है* | दोनों विश्युद-सत्व से निर्मित हैं। इसीलिए दोनों ज्ञान और आनन्द के वर्घक 
है' | दोनों अत्यदभृत वस्तु है'। विष्णु और अमिताम को प्रभा से समस्त जगत्‌ उद्धासित हो 
जाता है, जिस प्रकार बौद्धागम में आदिदुद्ध शब्द का व्यवहार पाया जाता है उसी प्रकार त्रिपा- 
द्विमतिमहानारायणोपनिषत्‌ में आदि-नारायण” का प्रयोग मिलता है | जिस प्रकार मानुपी- 
बुद्ध संभोग-काय के निर्माण-काय हैं, उसी-प्रकार राम, कृष्ण आदि विष्णु के अवतार है । यह 
धर्म की स्थापना के लिए संसार में समय-समय पर आते है | 

इसाई-घर्म में भी ईसा के व्यक्तित्व के बारे में कुछ इसी प्रकार के विचार पाये चाते 
है” | ईसाईयों में भी कुछ मत ऐसे प्रकट हुए, जो यद शिक्वा देते थे कि ईसा का पार्थिव-शरीर 
न था, वह माता के गर्भ से उत्पन्न नहीं हुए, थे, देखने में दी वह मनुष्य मालूम दवोते थे, यह 
उनका माया-निर्मित शरीर था। वे उनके लोक में उत्पाद को तथा उनकी मृत्यु को एक खत्य- 
घटना नहीं मानते थे | इनमें से कुछ ऐसे मी थे जो ईसा के शरीर का अस्तित्व तो मानते ये 
पर उसको पार्थिव न मानकर दिव्य मानते थे और उनका यह विश्वास था कि ईसा सुख और 
दुःख के अधीन न ये | इस प्रकार के विचारों को 'डोसेटिज्य' कहते हैं | 

पारियों के अवेध्ता में जिन चार स्वर्गों का उल्लेख मिज्ञता है उनमें से एक का नाम 
धञनन्त प्रमा वाला? है | इससे इलियट मह्ाशय अनुमान करते हैं कि अमिताम की पूजा बाहर 
से भारत में आयी? | जैनियों का सत्पुर भी सुखावती-लोक से मिलता-जुलता है” | 





१. तस्मिन बन्धविनिमु क्ता, प्राप्यन्ते सुसुख॑ पदस । 
य॑ प्रापष्प न निवतन्ते तस्मात्‌ मोक्ष उदाइतः ।। हो 
' [ पद्मपुराण, उत्तखण्ड, २६ अध्याय ] 
२. एकेन दयमन्त्र ण॒ तथा भक्तत्या त्वनन्यया | अं 
तदूगम्यं शाश्वतं दिव्य प्रपच्यें वे सनातनम्‌ ।। [ ३० अध्याय ] 
« इलियट : हिन्दुइम्स एयड बुद्धित्म, भा २, परू० २८४5-२६ । 
४, उपमितभवप्रपल्चा कथा, पृष्ठ ३७७ आदि । 


का 


सम्मम अध्याय 
बीद्ध-संस्क्रत-साहित्य का अर्वाचीन-अध्ययन 


महायान के गन्य गाथा और संस्कृत में हैं। महायान के ग्रन्थों की भाषा संस्कृत होने 
के कारण प्रायः लोग आब-कल महायान को संस्कृत-बौद्ध-धर्म कहते हैं परन्तु यह ठीक नहीं 
है, क्योंकि हीनवान के अन्तर्गत सर्वोस्तिवाद के आगम-मन्य भी सैस्कृत में हैं। हम मद्दायान के 
ग्रन्थों का विवस्ण उसके प्रधान आचारयों के परिचिय के साथ देंगे, यहाँ हीनयान के संस्कृत ग्रथों 
का थोड़ा परिचय देना आवश्यक है | 

पालि-निकाय का अध्ययन यूरोप में अद्ठारहवीं शताब्दी में ही आरंम हो गया था पर 
बौद्ध-घ्म के संस्कृत-साहित्य से यूरोपीय विद्वान्‌ अपरिचित थे | सन्‌ १८१६ ६० में बत्र नेपाल- 
युद्ध का अन्त हुआ और अंग्रेजों से नेपाल-दरबार की मैत्री स्थापित हुईं तब से सिगौली के 
सुलहनामे के अनुसार काठमांडू में अंग्रेज-रेजिडंट रहने लगे। जब पहले पहल रेनिडेंसी 
कायम हुईं तब ब्रायन्‌ हाजसन्‌ रेजिडेंट के सहायक नियुक्त हुए। यह बड़े विद्याव्यतनी थे | 
रेबिडंसी में अमृतानन्द नाम के एक बौद्ध-परिडत मुन्शी का काम करते ये | यहाँ यह कह 
देना अनुचित न होगा कि नेपाल में इस समय मी वौंद्धधर्म जीवित था | जब मुसलमानों के 
आक्रमण और अत्याचारों के कारण बौद्धधर्म भारत से लुप्त हो गया तब बौद्ध-भिन्नुओं को 
नेपाल ओर तिब्क्त में ही शरण मित्नी | पहाड़ी-प्रदेश होने के कारण नेपाल मुसलमानों के 
आक्रमण से भी सुरक्षित रहा | अमृतानन्द एक अच्छे विद्वान्‌ थे, इन्होंने कई संस्कृत-अन्यों की 
रचना की थी। बुद्धं-चरित की जो पोथी उस समय नेपाल में प्राप्प थी, वह अधूरी थी। 
अमृतानन्द ने इस कमी को पूरा किया और चार सर्ग अपने रे जोड़ दिए |. हाजुसन्‌ का ध्यान 
बौद्धधर्म की ओर आकृष्ट हुआ और अमृतानन्द की सहायता से वह हस्तलिखित पोधियों का 
संग्रह करने लगे । हाजसन्‌ का संग्रह बंगाल की एशिआर्िक सोसायटी, पेरिस के बिब्लिशोयेंक 
नाश्लाल और इस्डिया ऑफिस के पुस्तकायल में बैंट गया। बर्नफ ने पेरिस के ग्रम्थों के 
आधार पर बौद्ध-धर्म का इतिहास फ्रंच-माग में लिखा और सद्धम॑पुए्डरीक का अनुवाद किया | 

इधर नेपाल के राजमंत्री राणा जंगवहादुर ने एक बौंद्ध-विहार पर कब्जा कर उसके ग्रन्थ 
सड़क पर फेक दिये थे | रेजिडेंसी के डाक्टर राइट ने इनकों मांग लिया और केम्ब्रिज की 
यूनिवर्सिटी को दान दे दिया | बंगाल की एशियाटिक सोसायटी को हाजुसन का जो ३ 
मिला था उसकी सूची डाक्टर राजेन्र लाल मित्र ने तैयार की, जो १८८६१ में नेपालीज बुद्धिस्ट 
लिग्रेचर के नाम से प्रकाशित हुईं। केम्त्रिज के संग्रह का सूजी-पत्र प्रोफेसर सी० सी० बेंडल 
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ने सन्‌ १८:८३ में प्रकाशित किया | इन बचीपन्नों के प्रकाशित होने से महायान-घधर्म के 
सिद्धान्तों के सम्बन्ध में तथा उनके विकास के इतिहास के सम्बन्ध में बहुत सी उपयोगी बाते 
मालूम हुई ओर विद्वानों का ध्यान बौद्ध-संस्कृत-साहित्य की ओर गया | राजेद्धलाल मित्र ने 
- ललित-विस्तर और अध्साहल्तिका-प्रज्ञापारमिताग्रन्यों को 'ब्रिलिओेधिका इशिडकाः में 
प्रकाशित किया और बेंडल महाशय ने 'शिक्षा-समुध्थ/ नामक अन्य प्रकाशित किया | फ्रांसीसी 
विद्वान सेना: ने महादस्तु-अवदान तीन' रंणछों में और महामद्रोपाध्याय हरप्रसाद 
शाज्ली ने त्वयंभू-पुराण प्रकाशित किया | इस्तलिखित ध्रन्थों की लोच में बेंडल रन १८८४ में 
नेपाल गये | महामहोपाध्याय हरप्रसाद शात्त्ी ने १८६७ में नेपाल की यात्रा की: सिलवाँ लेवी 
भी नेपाल गये और असंग-रचित उत्ालंकार की एक प्रति उनके हाथ लगी, जिसको फ्रोच 
अनुवाद के साथ उन्होंने प्रकाशित किया | सन्‌ १८६८-६६ में बेंडल के साथ हरप्रसाद 
शाल्जीं जी फिर नेपाल गये और इस समय शाझ्त्री जी ने दरार के पुस्तकालय की पोथियों का 
सुजीपत्र तैयार किया जो १६०५४ में प्रकाशित हुआ | इसका दूसरा भाग १६१५ में प्रकाशित 
हुआ | वज्ञाल को एशियाटिक सोसायटी में जो बौद्ध-संस्कृत-साहित्य का संग्रह सन्‌ १८६७ के 
बाद से हुआ था उसका सूचीपत्र शाज़ी जी ने १६ १६ में प्रकाशित किया। शास्रीजी का 
ख्याल यथा कि तिब्बत और चीन के पूर्ब-माग में संस्कृत के अनेक अन्य खोचने से मिल सकते 
हैं। इधर मंध्यणशिया में तुरफ़ान, काशगर, खुतन, तोखारा, और कूचा में, खोज में बहुत से 
हस्तलिखित ग्रन्थ तथा लेख और चित्र मिले हैं। युआान-च्यांग के यात्रा-विवरण से ज्ञात होता 
हैं कि ७ वीं शताब्दी में इस प्रदेश में बौद्धधम का प्रचुरता से प्रसार था| यार्कन्द और खुतन 
में महायान-धर्म॑ और उत्तरी-भाग में सर्वास्तिबाद प्रचलित था। लेफिटनेंट बाबर को सन्‌ 
१८८६० में मृजपत्र पर लिखी हुई एक प्राचीन पोथी मिली थी | डाक्टर होअर्नले ने इस पोथी 
को पदां | यह गुत्-लेख में लिखी हुईं थी और इसका समय पाँचवीं शताब्दी के लगमग 
था | इस अन्‍्वेषण का फल यह हुआ कि काश्मीर, लदइ्माल और काशगर के पोलिट्किल 
एजेंटों को ब्रिटिश गबन मेंट ने पुरानी पोथियों की खोंब का आदेश किया | सन्‌ १८६२ में 
चुत्युग्ल-इ-रीन" ने खुतन में तीन पोथियाँ पायी | इनमें एक ग्रन्थ खरोपष्ट्री लिपि में है 
यह पालि-धम्मपंद का प्राकृृत-हूपान्तर है | इससे यह सिद्ध हआ कि प्राकृत में भी बीद्धों के 
धार्मिक ग्रस्य लिखे जाते ये । सर आरेल स्टाइन ने खुतन के चारों ओर सन्‌ १६०१ में खोज 
करना आरम्म क्या | झाइन की देखा देखी जमनी के विद्वानों ने सन्‌ १६०२ में अ्न बेंडल 
और हुथ को तुरफान भेजा | पिशेल के उद्योग से जर्मनी में खोज की एक कमेटी बनायी गयी 
और इस कमेंगी की झोर से सन्‌ १६०४ और १६०७७ में ल कौक* और ग्रनवेडल की अ्ध्य 
जता में तुकितान की मिशन भेजे गये | इन लोगों ने कृचा और तुरफ़ान का कोना कोना 
हूँढ़ डोलां। सन्‌ १६०३-१६ ७८ में स्टाइन ने तुनहुआंग में पुस्तकों का एक बहुंत बेड 
ढेर पाया | । । 
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इस खोज से कई नयीं भाषाओं तथा लिपियों के अस्तित्व का पता चला है। मंगोल, 
तोलारी, इत्यादि माषाओं में बौद्ध-म्न्यों के अनुवाद मिले हैं, सब्नसे बढ़ी बात यह माल्लूम हुई 
है कि संस्कृत में मी एक निकाय था। इस निकाय के कुछ अंश ही प्राप्त हुए हैं। यह 
निकाय सर्वास्तिवाद का निकाय था। उदानवर्ग, एकोत्तरागम, और मध्यमागम के अंश प्राप्त 
हुए हैं। जो संग्रह इन खोजों से प्राप्त हुआ है उसका अध्ययन किया जा रहा है। अनुमान 
किया जाता है कि कई वर्षों के निरन्तर पर्थिम के उपरान्त ही प्राप्त-गन्थों का पूरा 
विवरण प्रकाशित हों सकेगा। अभी तक इस निकाय के विनय ओर धर्मग्रन्थों के अंश ही 
मिले हैं। 

यहाँ स्वीस्तियाद का संक्षेप में विवरण देना आवश्यक और उपयोगी प्रतीत होता 
है | बौंद्ा-चर्म के अट्ठारह निकायों में सर्वास्तिवाद की भी गणना है। एक समय इसका 
सबसे अधिक प्रसार और प्रमाव था। जैसा नाम से ही स्पष्ट है सर्वास्तिवादियों के मत में 
बाह्य वस्तुबात और आध्यात्मिक वत्तुजात दोनों का अस्तित्व है। यह निकाय स्थविख्वाद से 
बहुत पहले प्रथक हो गया था। दीपवंश से मालूम होता है कि वैशाली की धर्म-संगीति के 
अनन्तर महीशासक स्थविर्वाद से और महीशासक से 'सब्बत्यिवादः और घ्मगुप्त प्रथक हो 
गये | चीनी यात्री इत्सिंग के" विवरण से ज्ञात होता है कि टसके समय में चार प्रधान-निकाय 
थे, जिनमें से एक आर्य-मूल-सर्वास्तिवाद निकाय था | इसके अन्तर्गत मूल सर्वोस्तिवाद, धर्म- 
गुप्त, महीशासक, और काश्यपीय निकाय थे | इससे यह स्पष्ट है कि इन अन्तिम तीन वादों 
में और मूल-सर्वोस्तिवाद में विशेष ग्र्तर न था। अन्यथा वह सब्र एक निकाय के विभिन्न अंग 
न सममे जाते | 

इस निकाय का इतिहास वास्तव में अशोक के समय की धर्मसंगीति से आरंभ होता 
है | इसी संगीति में मोमालिपुत्त तित्स ने कथावत्यु का रुग्रह किया था। इस ग्रन्थ का उद्देश्य 
झपने समय के उन वादों का खण्डन करना था जो स्थविस्वाद को मान्य नहीं थे | इस ग्रन्थ में 
'सब्बत्यिवाद? के विरुद्ध केक्‍्ल तीन प्रश्न उठाये गये हैँ :-- 

१, क्या एक अंत अर्हत्व से हीन हो सकता है ! 

२, क्‍या समस्त वस्तुजात प्रत्यक्ष-प्राह्म है ! 

.. है, क्या चित्त-सन्तति समाधि है ! इन तीनों प्ररनों का उत्तर सज्जत्यिवाद के अनुसार 
और स्थविर्वाद के प्रतिकूल था | अशोक के समंय में जब कथावत्धु का संग्रह हुआ तब इस 
निकाय का विशेष प्रभाव नहीं मालूम पड़ता | ऐसा प्रतीत होता है कि' गान्धार और काश्मीर 
में पहले पहल वैमाथिक नाम से इस निकाय का उत्थान हुआ और इन प्रदेशों में इसने 
विशेष उन्नति प्रात की | वैधापिकः शंब्द३ की व्युलेत्ति “विंभाषाः शब्द से हैं। ज्ञान-अत्यान 
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नामक अन्य की बृत्ति का नाम 'विम्ताषा? है। ज्ञान-प्रस्थान के स्वयिता कात्यायनी-पुत्र ये | 
यह सर्वोत्तिवादी थे | “विमाषा? का स्वना-काल कनिष्क के राज्यकाल के पीछे है | विमाषा में 
सर्वौस्तिबाद-निकाय के भिन्न-भिन्न आचारयों का मत सावधानी के साथ उपनिन्रद्ध किया गया है, 
जिसमें पाठक अपनी रुचि के अनुसार जिस मत को चाहें, ग्रहण कर लें। इसी कारण इसका 
नाम विभाषा दै | ज्ञान-प्रस्थान-शास्त्र सर्वास्तिवादियों का प्रधान ग्रन्थ है। विभाषा के सविता 
दसुमित्र थे और इस ग्रन्थ का पूरा नाम 'महाविभाषा शास्त्र! हुआ | 


विभाषा ग्रन्थ अपने असली रूप में उपलब्ध नहीं है। इसका कुछ ही अंश मिला है, 
जिसके देखने से मालूम होता है कि यह विस्तार ओर उत्कृश्ता में किसी प्रकार कम न था। 
इस ग्रन्थ से इसकी दाशं॑निक-पद्धति प्रौद़ मालूम पढ़ती है। परमार्य ( ४६६-४६६ ६० ) के 
अनुसार छुटी शताब्दी में यह ग्रन्थ शास््रार्थ का प्रधान विषय था | इस समय बौद्धों से सांख्यों 
का विवाद चल रहा था | 

फाहियान" (३६६--४१४) अपने यात्रा-विवस्ण में लिखता है कि सर्वास्तिवाद के 
अनुयायी पाटलिपुत्र और चीन में थे | पर उनका विनयपिटक उस समय तक लिपिबद्ध नहीं हुआ 
था | युआन-च्यांग (हेन-स्साज्ञ) (६२६--६४५ ६०) के समय में इस निकाय का अच्छा प्रचार 
था | उसके अनुसार काशगर, उद्यान (स्वात),उत्तरी सीमा के कई अन्य प्रदेश, फारस, कन्नौच और 
राजगइ के पास किसी एक स्थान में इस मत का प्रधान्य था | यद्यपि युआन-च्वांग तेरह स्थानों 
का उल्लेख करता है घहाँ सर्वाक्तिवाद का पग्राघान्य था परन्तु खास भारतवर्ष में इस निकाय के 
उतने अनुयायी नहीं थे जितने कि अन्य निकायों के थे | इत्सिंग सातत्री शताब्दी में भारत 
आया (६७१--६६५ ई०) | वह स्वयं सर्वोत्तिवाद का अनुयायी था। वह इस निकाय का 
पूरा विवरण देता है | इत्‌सिंग* के अनुसार इसका प्रचार मगध, लाट, सिन्धु, दाक्तियात्य, 
पूर्व भारत, सुमात्रा, जावा, चम्पा ( कोचीन चाइना ), चीन के दक्षिण-पश्चिम-पूर्व के प्रान्त 
तथा मध्य एशिया में था। इस विवस्ण से ज्ञात होता है कि सातवीं शताब्दी के पहले 
या पीछे किसी अन्य निकाय का इतना प्रचार नहीं हुआ जितना कि सर्वास्तिवादनिकाय का 
यथा | इतसिंग के अनुसार इस निकाय का त्रिपिःक तीन लाख श्लोकों में था। चीनी भाषा 
में बौद-साहित्य का जो भांडार उपलब्ध है; उसको देखने से मालूम होता है. कि इस निकाय 
का अपना अलग विनयपिठक और अभिषम्म-पिटक था। इतूसिंग ने सर्वोत्तिवाद के समग्र 
विनयपिटक का चीनी भाषा में अनुवाद किया और उसके प्रचलित विनय के नियमों पर स्वय॑ 
एक ग्रन्थ लिखा | 


या भास्तवर्ष में केवल मूल-सर्वात्तिवाद के ही अनुयायी ये | लंका में यह वाद प्रचलित 
हीं था | मूल-सर्वा।त्तवाद के अन्य तीन विभाग मध्य एशिया में पाये जाते थे। पूर्व और 
१. लग-फाहिआन प्र ६६ | 

२. रेकॉइ, ऑफ दी वुद्धिस्ट रिक्षिजन ; इन्ट्रोडक्शन । इन्त्सिज्न 
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पश्चिम चीन में केवल घर्मगरुप्त प्रचलित था| वासिलीफ' कहते हैं कि तिब्बत का विनय 
सर्वोक्िवादी निकाय का है | 


सिलवा लेबी के अनुसार संस्कृत के विनय-ग्रन्थ पहले पहल तीसरी या चौथी शताब्दी 
में संगीत हुए। एक्रोत्तरागम ( अंगुत्तर-निकाय ), दीर्घागम ( -- दीघ-निकाय), मध्यमागम 
( -- मज्मिम निकाय ) के अंरा पूर्वों वुर्किस्तान में खोज में मिले हैं। घमंत्रात के 
उदान वर्ग (- उदान ) के भी अंश मिले हैं। प्रातिमोक्ष सत्र के एक तिब्बती और 
चार चीनी झन॒वाद मिलते हैं। इससे मालूम द्ोता दे कि प्रातिमोक्ष-सूत्र विनयपिरक में 
था। पालि के विनयपिटक के ग्रन्थों के नाम संस्कृत निकाय के ग्रन्थों के नाम से 
मिलते हैं| स्थविसर्वाद के समान सर्वास्तिबाद के अभिषर्म प्रन्यों की भी संख्या सात है पर नाम 
प्रायः भिन्न हैं | सर्वास्तिवादी ज्ञान-प्रस्थान को अपना मुख्य ग्रन्य समकते हैं और अन्य छुः अन्य 
एक प्रकार के परिशिष्ट हैं | शान-अस्यान काय है और अन्य छुः ग्रन्थपाद हैं | जो सम्बन्ध वेद 
वेदाज़ का है वही इनका सम्बन्ध है । इन अभिषर्म-अ्न्थों का उल्लेख सबसे पहले यशोमित्र 
की अभिषम-कोश व्याख्याः ( कारिका ३ की व्याख्या ) में पाया जाता है । ज्ञान-प्रस्थान पर 
दो बृत्तियाँ हैं--विभाषा और महाविभाषा | प्रवाद है कि वसुसित्र ने विमाषा का संग्रह किया 
था | मद्दाविमाषा एक बृद्दत्‌ ग्रत्य है और प्रामाणिक माना जाता है। यह वौद्ध-अभिषर्म का 
एक प्रकार का विश्वकोष है | महाविमाषरा का वृददत्‌ झाकार होने के कारण एक छोटे गन्थ की 
जआावश्यकता प्रतीत हुई, इसलिए आचाय बसुब्न्धु ने कारिका रूस म॑ अभिषमकोश लिखा | 
वसुक्न्धु का विरोधी संघ्रम्त था । उसने इस अन्य का खण्डन करने के लिए. अमिषम न्याया- 
नुसार और अमिधमसमयप्रदीषिक। रा । यह मूल संश्कृत-अन्थ अप्राप्य दे किन्तु चीनी अनुबाद 
उपलब्ध है | पालि के अमिषर्म ग्रन्थों में और इनमें कोई समानता नहीं पायी जाती । 


सौत्रान्तिक इन अभिषम ग्रन्थों को बुद्धमचन न मानकर केवल सामान्य-शास्त्र मानते 
थे | वह केवल सूत्नान्तों को प्रमाण मानते थे। इसलिए इनको सौत्रान्तिक कहते हैं | सौज्रान्तिक 
स्वसंवित्ति के सिद्धान्तों को मानते थे | नका कहना था कि वस्तु स्वमाव से नाशवान्‌ है; वे 
अनित्य नहीं हूँ, पर क्षणिक हैं | उनका परमाशुवाद के विकास में हाथ है | उनका कहना है 
कि अशुओं में स्पर्श नहीं है, क्योंकि अऱु के अवबव नहीं होते; इसलिए एक अवयव 
का दूसरे अंवयव से स्पर्श नहीं होता | अशुओं में निरन्तरत्व है | 





9. वासिल्लीफ़ : बुद्धिम्सस , ए« ६4 । ै 

२. श्रयन्ते ह्ाभिधर्मशास्तराणां कर्तारः | तथथाः-ज्ञान-प्रस्थानस्य आयकात्यायनों पुत्रः कर्चा | 
प्रकरणपादस्य स्थविरवसुमित्र: । विज्ञानकायध्य स्थविरदेवशर्मा | - धमस्कन्धत्य 
महाकौछिजः । [ विब्लओथिका, २१, ४० १२ ] 


भश्८ बौद्धू-बर्म दृशन 


अत्र तक सौत्रान्तिक-साहित्य बहुत कम प्राप्त हो सका है| बसुबन्धु यद्यपि वैभाषिक थे 
: किन्तु सौत्ञान्तिकवाद की ओर उनका विशेष भुकाव था। अपने प्रसिद्ध ग्न्य अभिषमंकोश और 
उसके भाष्य में उन्होंने स्थल-स्थल पर इसका परिचय दिया है। अभिषर्मक्ोश के व्याख्याकार 
यशोभित्र तो स्पष्ट ही सौत्रान्तिक थे | झुआन-च्वांग के अनुसार सौत्रान्तिक-सम्प्रदाय के प्रवर्तक 
कुमारलाम या कुमारलब्ध थे | सौत्रान्तिक आचारयों' में श्रीलब्ध, धर्मत्रात, बुद्धदेव आदि के 
नाम आते हैं परन्तु इनके अन्य अभी तक उपलब्ध नहीं हो सके हैं | 
कुछ विद्वानों ने दिछनाग और उनकी परम्परा के अन्य आचार्यो' को सौत्रान्तिक माना 

है ।ऐसी अवस्था में सौत्रान्तिक साहित्य विपुल हो जाता है| वस्ठुतः सौत्रान्तिक की गणना हीन 

यान में किया जाता है जत्र कि उसके कुछ सिद्धान्त महांयान से मिलते हैं, क्योंकि सौत्रान्तिकवाद 
 संक्रमणावस्था का दर्शन है | 


मंहावस्त, ललित-विस्तर आदि ग्रन्थों की भाषा छुद्ध-संस्कृत नहीं है | कोई इसे गाथा- 
संस्कृत कहता है, कोई मिन्न-संस्कृत या बौद्ध-संस्कृत | प्रोफेसर एजटन इसे बौद्ध संकर-संस्कृत 
का नाम देतें हैं | प्रो एजटन के झनुसार यह भाषा मूलतः मध्यदेश की कोई प्राचीन बोल- 
चाल की भाषा थी या उत पर आशित थी | यह ईसा के पूर्व की भाषा है। किन्तु आरंभ से 
ही हम देखते हैं कि कम से कम इस्तलिखित-पोधियों में संल्कृत के प्रति इसका म्रुकाव है | 
शब्दों की वर्णना में हम अंशतः संत्कृत का प्रभाव पाते हैं | हमारा अनुमान है कि संस्कृत की 
बद़ती हुई प्रतिष्ठा के कारण ऐसा हुआ होगा | इन ग्रन्थों में हम बहुत से शुद्ध-संत्कृत -शब्द 
और रूप पाते हैं | कुछ आंशिक रूप से संस्कृत हैं, और कुछ ऐसे हैं जो अपने शुद्ध रूप को 
अपरिवर्तित रखते हैं। इन ग्रन्थों का शब्द-माण्डार बहुत कुल मध्य-देशीय है अर्थात्‌ यह शब्द 
संस्कृत के नहीं हैं अथव्रा सँस्कृत में उनका मिन्न अथ हैं| जहाँ कहीं इनको बुना पर संस्कृत 
का प्रभाव पड़ा है. वहाँ भी इनका मूल-प्रमाव प्रकट हों जाता है। क्योंकि संस्कृत-भाषा में 
या तो इनका प्रयोग नहीं पाया जाता या वहाँ यह किसी दूसरे ही अर्थ में प्रयुक्त होते हैं । 

ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, संस्कृत का प्रमाव इस भाषा पर बढ़ता. गया । लेखकों ने 
शुद्ध मध्य-देशीय शब्दों का बहिष्कार करना भी आरंभ कर दिया और उनके स्थान पर संस्कृत 
शब्द रखने लगे, किन्तु अधिकतर शब्द-रूप और धातु-रूप के ही संस्कृत-रूप देने का प्रवत्न 
होता था | ऐसे मी ग्रन्य हमको मिलते हैं जो बाहर से शुद्ध संस्कृत में लिखे मालूम होते हैं 
किन्तु सूत्र की परीक्षा करने पर अनेक असंस्कृत रूप और शब्द मिलते हैं। आजकल जो सज्जन 
” इन ग्रन्थों का संपादन करते हैं वह इस दोष के सबसे बड़े भागी हैं | वह बिना विचारे असंस्कृत 
शब्द और रूपों को बहिष्कृत करते हैं। वह समभते हैं कि यह ग्रन्थ श्रष्ट-संस्कृत में लिखे गये 
हैं और उनको सुधारना वह अपना कर्तव्य समभते हैं| किन्तु यह बढ़ीं भारी भूल है । यह 
माषा मध्य-देशीय है, अशुद्ध संस्कृत नहीं। इसलिये हमारा कर्तव्य है कि हम प्रत्येक ऐसे शब्द 
और रूप को सुरक्षित स्खें | 


पप्तम प्रध्याय बुक 


अनेक ग्रन्थों में पद्म की अपेक्षा गद्य-माग को कहीं अधिक संस्कृत रूप दिया गया है | 
इस भाषा को किसी परिचित मध्यदेशीय बोली से मिल्ाना ठीक नहीं है। इसके कई प्रक्‍त्न 
किये गये हैं किन्तु सब विफल रहे | हम यह भी नहीं बता सकते कि यह भाषा किस प्रदेश की 
थीं। किन्तु इस भाषा की कुछ ऐसी विशेषयतायें हैं जो अन्य भाषाओं में नहीं पायी जाती | 
कुछ विद्वानों ने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि यह भाषा अर्धमागधी है. किन्तु यह 
ठीक नहीं है। कुछ बातों में साइश्य होने से ऐसा भ्रम हो गया था, किन्तु परीक्षण करने पर 
यह मालूम हुआ कि विभिन्नता कहीं अधिक है | 


भगवान बुद्ध ने भिन्तुओं को आदेश दिया था कि बह भावान्‌ के वचन को अपनी- 
अपनी माणा में परिर्तित करें | वैदिक-भाषा में बुद्ध-नचन को परिवर्तित करने का निषेध था | 
इसलिए, झागम-ग्रन्य पालि, प्राकृत,संस्कृत आदि अनेक भाषाओं में पाये जाते हैं | इसी आदेश के 
अनुसार उत्तर भारत की कई बोलियों में बुद्ध-जचन उपनिवद्ध किये गए | इन्हीं में से एक 
बोली पाली थी, जो उजयिनी में कदाचित्‌ बोली ज्ञाती थी | इसी में त्रिपितक लिखा गया, जो 
लंका, वर्मा आदि देशों में मान्य हुआ । एक दूसरी बोली, जिसका मूल स्थान--हमको मालूम 
नहीं है, बोद्ध-संकर-संस्कृत का है |!संस्कृत की चारों ओर प्रतिष्ठा होने से धीरे-धीरे इस पर संस्कृत 
का प्रभाव पइनें लगा । आरंम में यह प्रमाव थोड़ा और आंशिक था। झागे चलकर इसमें 
वृद्धि हुई किन्तु पूर्णरूपेण संस्कृत का प्रभाव नहीं पड़ सका। प्रो७ एजर्टन ने इस भाषा का 
व्याकरण और कोश लिखकर बड़ा उपकार किया है। ये ग्रन्थ येल विश्वविद्यालय से सन्र्‌ 
१६५३ में प्रकाशित हुए, हैं । 


हीनयान का एक प्रसिद्ध प्रत्थ मद्रावस्तु या महादस्तु-अवदान है। महाताब्वििक और 
लोकोत्तरवादी बौद्ध-निकाय का उद्मव कैसे हुआ इसका विचार पहले हमने किया है | मह्दा- 
वस्तु इन्हीं लोकोत्तरवादी महासांधिकों का विनय-अन्य है | हीनयान के अनेक महत्वपूर्ण प्राचीन 
ग्रन्थों में इसकी गणना है| महावस्तु का प्रथम संपादन सेना ( इ० सेना ) ने तीन भागों में 
तन्‌ १८्यपा२-१८६७ में किया हैं। महावस्तु का अर्थ है “महान विफ्य या कथा» अर्थात्‌ 
उपसंपदा इत्यादि बौद्ध-विनय-सम्बन्धी कया। पालि-विनय के 'मद्रावम्ग” के प्रारम्म में बुद्ध के 
बोधिप्राप्ति का, धर्मवक्रप्रवर्तन का तथा संबे-स्थापना का वर्णन है। उसी प्रकार महावस्तु में 
भी भगवान्‌ बुद्ध का जीवन-चरित और संघ-स्थापना का वर्शन मिलता है। मह्दावस्तु के प्रारम्म 
में ही चार बोधिसत्व-चर्यायों का वर्णन दिया गया है--प्रकृतिचर्या, प्रणिधानचर्या, अनुलोम- 
चर्या और अनिवत्तनचर्या | इन चार चर्याओं की पूर्ति से बोघिसत्व बुद्धत्व की प्राति करते है' | 
इन चर्याओं का उल्लेख कर के ग्रन्थ का नाम दिया गया है--'आयमहासांषिकानां लोकोत्तर- 
वादिनां मध्यदेशिकानां पाठेन विनयपिट्कस्य महावस्तुनो '“*”” आदि | इस परिचय के बाद चतु- 
विंध उपसंपदाओं का वर्णन है। स्वाम उपसंपदा, एह्विभिक्तुकाय उपसंपदा, दशवर्गेण गणेन उप- 
संपदा, और पंचवर्गेण गणेन उपसंपदा | 

१७9 





- यह ग्रन्थ लोकोत्तरवादियों का है। इसका प्रमांण यह भी हैं कि ग्रन्थ में भगवान 
बुद्ध को लोकोत्तर बताया गया है। एक जगह कहा है कि बोधिसत माता-पिता से उत्पन्न नहों 
होते, उनका जन्म उपपादुक है | इतना ही नहीं, तुषित-स्वर्ग से चुत होने के बाद वे काम- 
सेवन मी नहीं करते | ऐसी स्थिति में गौतमबुंद्ध का पुत्र राहुल है इसका सामजझ्ञस्य किस प्रकार 
हैं पाक फरार मे कहा है" बिनएुत्र! को दल, कः शव शहीद कि 





बोधघिसला कामा न प्रतिसेबन्ति, राहलश्च कथमुसन्न इति (**** एवमनुश्रुयते भो धुतधर्म घर [ 
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राहुलमद्र इति? | इसी प्रकार भगवान का शरीर, उनका आइार, उनका चीवर-धारण भी 
लोकोत्तर माना गया है | महावस्तु में बुद्धानुस्तृति नाम का बुद्धस्तोत्र है, (जिल्द १,४० १६३), 
उसमें तो यहाँ तक कहां गया है कि दीपंकर भगवान्‌ के पास जब बोधिसत्व ने अनिवत्तनचर्या 
का प्रार॑म किया तमी से बद वीतराग हैं | 
राहुल॑ पुत्र दर्शेन्ति एपा लोकानुवतंना ॥ इत्यादि | 

इस प्रकार महावस्तु में भगवान्‌ को लोकोत्तर माना गया है। हीनयान से मद्दायान की 
ओर यह संक्रमणावस्था है। हीनयान में समाधि का महत्व था। महावस्तु में भक्ति प्रधान 
स्थान लेती है | स्वृप की परिक्रमा करने से अथवा पुष्पोपद्दार से भगवान्‌ की आराधना 
करने से अमित पुण्य प्राप्त होता है। एक स्थल पर कहा गया है. कि बुद्ध की उपासना से ह्टी 
निबाण की प्राप्ति होती है | 

हीनयान के प्राचीन पालिग्रस्थों में बोधिसत्त की दशभूमियों का उल्लेख कहीं नहीं 
मिलता | 'महावस्तुः में ही इसका प्रथम विस्तृत वर्णन हम पाते हैं | 

गघिस्त्व की दश भूमियाँ ये हैं;--दुरारोद्दा, बद्धमाना, पुष्पमश्डिता, रचिरा, चित्तविस्तार, 
रूपवती, दुर्जया, जन्मनिदेश, यौवराव और अभिषेक | वोधिसुत्व ने इन भूमियों की प्राप्ति किस 
प्रकार और किन बुद्धों के सान्निध्य में की, इसका विस्तृत वर्णन मद्वस्तु में मिलता है| 'दश- 
भूमिशाह्न! में जिन भूमियों का उल्लेख है, वे इनसे भिन्न हैं। दशमूमियों का सिद्धान्त पहले 
पहल 'महाउस्तुः में ही उपदिष्ट है और उसी को आगे चलकर प्रद्ययान-अ्रन्थों में सुपल्लवित 
किया गया | 

बुद्ध का जीवन-चरित ही महादस्त का मुख्य उद्देश्य है। इसीलिए. उसे मदावस्तु-अवदान 
कहा गया हैं। किन्तु 'ललित-विस्त२! में जीवन चरित का जो व्यवस्थित रूप हम पाते हैं वह 
कहावस्तः में नहों है | जातक, सूत्र, कया और विनय ऐसे कई अंगों का यहाँ मिश्रण है | शाक्य- 
बंश और कोलियवंश के उद्भव की कथा पालिग्रन्थों के वर्णन से मिलती है । बुद्ध के जन्म 
की कथा पालि “निदान-कथाः और संस्कृत 'ललित-विस्तर' में काफी मिलती है। भाषा की 
दृष्टि से 'महावस्तुः का पद्ममय-माग ललित-विस्तर से प्राचीन है। महावस्तु में कई माग 
ऐसे हैं जो पालि-निकायों से मिलते हैं ।,(स॒त्तनिपात्त के 'पब्कज्जामुत्त, पधानसुत्त, लगाविसाणु- 
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सुत्त; धम्मपद का सहस्सवम्ग, दीघनिकाय का महांगोविन्दसुत्त और मज्किमनिकाय का दीघनल- 
सुत्त आदि अनेक ऐसे सुत्तन्त हैं जो 'महावस्तः में पूर्णतया पाये जाते हैं। “महावस्तुः 
का आधा से अधिक भाग जातक और अन्य कथाओं से भरा है जो सामान्यतः पालिजातकों का 
अनुसरण करता है| 

महावस्त के काल का निश्चय करना कटिन है | किन्तु इसमें सन्देद् नहीं कि इसका 
मूलरूप प्राचीन है | इसके वह अंश जो पालिनिकाय में भी पाये जाते हैं, निश्चित रूप से अति 
प्राचीन हैं। इसकों भाया भी इसकी प्राचीनता का सूचक है। समग्र ग्रन्थ 'मिश्र-संस्कृतः में 
लिखा गया है, जब कि मद्दायान के ग्रन्थों में मिश्-छेल्कत और झुद्ध-संत्कृत, दोनों का प्रयोग 
पाया जाता है | लोकोत्तरवाद का ग्रन्थ होना भी इसकी प्राचीनता की सिद्ध करता है | ऐसा 
प्रतीत होता है कि अन्य के मूलरूप की रचना ईसा से २०० वर्ष पूर्व हुई किन्तु ग्रन्थ का समय- 
समय से विस्तार होता रहा | हूण और चीनी मात्रा तथा लिपि का उल्लेख होने से यह सिद्ध 
होता है कि अन्य के कुछ अंश चोथी शताब्दी के हैं | 


ललित-विस्तर 

ललित-विस्तर मद्रायान सूत्न-अन्यों में बहुत प्रवित्र माना जाता है। इसकी गणना 
वैपुल्य-यत्ों में दे। आरंभ में द्वीनयानान्तर्गत सर्वास्तिबादी निकाय का यह ग्रन्य था । इसमें 
बुद्ध-चरित का वर्णन है। भूमण्डल पर भगवान्‌ बुद्ध ने जो क्रीड़ा ( 5 ललित ) की उसका 
वर्णन होने के कास्णु ग्रन्थ का नाम ललित-विस्तर पड़ा। अभिनिकमण-सूत्र ( नेक्षियों सूची 
नें० ६८० ) के अनुसार इसको महान्यूद भी कहते हैं | 

डाक्टर एस, लेफमान ने इस ग्रन्थ के आरंभ के कुछ अध्यायों का अनुवाद बलिन से 
१८७५ ईस्वरी में प्रकाशित किया था। विब्लिश्ोथिका इशण्डिका नामक ग्रन्थमाला के लिए 
डाक्टर राजेद्धलाल मित्र ने ललित-विस्तर का अंग्रेजी अनुवाद तैयार किया था; पर श््८ से 
श्८८द के बीच में केवल पद्धद अध्यायों का ही अनुबाद प्रकाशित हो सका | डा० राजेन्रलाल 
मित्र ने मूल ग्रन्थ का भी एक अपूर्ण संस्करण निकाला था। समग्र मूल-ग्रन्य का संपादन डाक्टर 
एस, लेफमान ने किया | इसका फ्रेंच अनुवाद फ्रकों ने एनल द मुंसे गिमे ( बिल्‍द ६ और 
१६, पेरिस सन्‌ १८८४-१८६२ ) में प्रकाशित किया | तिन्व्रती भाषा में इस अन्य का अनुवाद 
पाँचत्री शताब्दी में हुआ था | 

पहले अध्याय में यह बतलाया है. कि एक समय रात्रि के मध्य-पाम में भगवान्‌ समा 
घिस्थ हुए, | उसी क्षण भगवान्‌ के उष्णीष-विवर से रश्मि प्रादुर्भूत हुई,बिसने सब देव-मत्रनों को 
अपने प्रकाश से अवभासित किया और देउताझों को छुब्घ किया। रात्रि के व्यतीत होने पर 
ईवर, मदेश्वर इत्यादि देवपुत्र जेतवन आये और भगवान्‌ की पाद-वन्‍्दना कर एक ओर बैठ 
गये और कहने लगे, “मगवन्‌ ] ललित-विस्तर नामक धर्मपर्बाय का आप व्याकरण करें | 
भगवान का तुफ्तिलोंक में निवास, गर्भावक्ान्ति, जन्म, बालचर्यां, सर्वभास्मणए्डलविष्वंधन इत्यादि 
किफ्यों का इस ग्रन्थ में वर्णन है | पूर्व तथागतों ने मी इस प्रन्य का व्याकरण किया था” | 


१३४२ बोद-अम-बुशन 


मगवान ने चनकाय के कल्याण और सुख के लिये तथा सद्धम॑ की बृद्धि के लिए देवपुत्रों को 
प्रार्थना स्वीकार किया और मिक्कुओं को झआाम॑त्रित कर 'अदिदूरे निदान! (तुषित काय से च्युति से 
प्रारंभ कर सम्बगज्ञान की प्राप्ति तक का काल '“अविदुरे निदान! कहलाता है ) की कथा से 
आरंम कर बुद्धचरित का वर्णन सुनाने लगे । बोधिसत्व एक महाविमान में ठुष्ति-लोक में 
निवास करते ये | बोधिसत्व ने छत्रिय-कुल में जन्म लेने का निश्चय किया। भगवान्‌ ने क्तलाया 
कि बोधितत्व शुद्धोदन की मह्दिषी माया देवी के गर्भ में उत्पन्न होंगे। वही बोधिसत्व के लिए. 
उपयुक्त माता है | बह रूप-यौवन-सम्पन्न है, शीलबती और पतिम्रता है'। परपुरुष का स्वप्न 
में भी ध्यान नहीं करती । जम्बूद्वीप में कोई दूसरी ज्ञी नहीं है, जो बोघिसत्व के तुल्य महापुरुष 
का गभधारण करने में समर्थ हो । इसको दशसहत्ध नागों का कल प्राप्त है। देवताओं की 
सहायता से बोधिसत्व ने महानाग कुक्षर के रूप में गर्भावक्रान्ति की | कुन्षिगत बोघिसत्व के 
निवास के लिए देवताओं ने एक रतनव्यूह तेयार किया, जिसमें बोधिसत्व को दुगर्गन्धयुक्त मनुष्या- 
श्रय में निवास न करना पड़े | आकृति और दर्ण में यह रलव्यूड अनुपम था | बोधिसत्व इस 
ख्नब्यूह मे बैठे हुए, अत्यन्त शोमित थे | माता की कोख में से बोधिसत्व ने समस्त-दिशाओ्ं को 
झपने तेज और वर्ण से अवभासित किया | बोधिसत्व के शरीर से दूर तक प्रमा निकलती थी | 
यदि कपिलवस्तु या अन्य किसी जनपद में किसी ज््ी या पुरुष को भूत का श्रावेश होता था तो 
बोधिसत्व की माता के दर्शनमात्र से उसको चेतना का पुनर्लाम होता था | जो लोग नाना रोग से 
पीड़ित होत थे उनके सिर पर बोधिसत्व की माता अपना दाहिना हाथ रखती थीं। इसी से उनकी 
ब्याधि दूर हो जाती थी, यहाँ तक कि रोगियों को मायादेवी भूमि से तृण॒-गुल्म उठाकर देती 
थीं, उसी से रोगी निर्विकार होते थे | मायादेवी जब अपना दक्षिण पाश्व॑ देखती थीं तब उनको 
कुक्षिगत बोधिसत् उसी प्रकार दिखलाई पड़ते थे जिस प्रकार शुद्ध आदर्श-मण्डल में मुखमण्डल 
का दर्शन होता है। जिस प्रकार अन्तरिक्ष में चन्धमा तारागणु से परिबत हो शोभा को प्राप्त 
होता है, उसी तरह बोधिसत्व वत्तीस लक्षणों से अलंकुृत ये | वह राग-द्वेष, और मोह की 
बाघा से परिमुक्त थे | छुत्रिपासा, शीतोष्ण उनको किसी प्रकार की बाघा नहीं पहुँचाते थे | 
नित्य दिव्य-तूंर का वाद होता था और नित्य सुन्दर दिव्य-पुष्पों की बर्षा होती थीं। मानुप 
आर अमानुय परस्पर हिंसा का भाव नहीं रखते थे। सत्व हुए और तुष्ठ थे। समय पर बृष्टि 
होती थी | ठूंण, पुष्प, ओर ओर्षाधयां समय पर होतों थीं। राबएद में सात रात रनों की 
वर्षों हुई । कोई सत्व दरिद्रो या दुःखी न रहा | दश महीने बीतने पर जब्र बोघिसत्य का जन्म 
समय उपस्थित हुआ तत्र राजा शुद्धोदन के पद और उद्यान में बत्तीस पूर्वनिमित्त प्रादुर्भूत हुए । 
मायादेवी पति को श्ाज्ञा ले--लुम्बिनी-वन गई | वह बोधिसत्व का जूम हुआ | उसी समय 
पृथ्वी को भेदकर महापग्म का प्रादुर्भाव हुआ | नन्‍्द, उपनन्द, नागराजाओं ने बोधिसत्व को 
शीत और उष्ण जलकी वारिधारा से स्नान कराया। अन्तरिक्ष में दो चामर और स्न-छन् 
प्रादुभृंत हुए | बोघिसत्व ने मद्दापग्म पर बैठकर चारों दिशाझ्नों को देखा | बोघिसत्व ने दिव्य- 
चक्तु से समस्त लोक-घातु को देखा और जाना कि प्रज्ञा, शील, समाधि या कुशलमूल-चर्या में 
मेरे ठुल्य कोई सत्व नहीं है | विगत-भय हो, सब॑सत्वों का चित्त और चरित जानकर बोधिसत्व ने 
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पूर्वामिमुल हो सात कदम रखे | उतत समय अन्तरिक्ष में उनके ऊपर श्वेत वर्ण का दिव्य 
विपुल-छ॒त्न और दो शुम चामर धारण कराये गये। जहाँ जहाँ बोधिसत्व पैर रखते थे 
वहाँ वहाँ कप्तल प्रादुर्भूत होता था। इसी प्रकार द और पश्चिममुख हो सात सात 
कदम रखे | सातवें कदम पर सिंद की तरह निनाद किया और कहा कि में लोक में ज्येष्ठ और 
श्रेष्ठ हैं। यह मेरा अन्तिम जन्म है। मैं चाति-अरा और मस्णु-दुःख का अन्त कहूगा। 
उत्तराभिमुख हो बोघधिसत्व ने कहा कि मैं सब सत्वों में अनुत्तर हूँ | नीचे की ओर सात पग रख 
कर कहा कि मार को उसकी सेना के सह्दित नष्ट करूँगा और नरक-निवासो सत्वों लिए. महाघर्म- 
मेंघ की वृष्टि कर निसयाग्रि को शान्त करूँगा | ऊपर की ओर भी बोधिसत्व ने सात पग रखे 
और अन्तरिक्ष की ओर ताका | 


जब बोधिसत्व ने जन्म लिया उस समय नाना प्रकार के प्रातिद्दार्य उद्त हुए. | दिव्य 
दुँदुमियाँ बी, सत्र ऋतु और समय के बृ्ों में फूल और फज लगे | विशुद्ध गगनतल से मेप- 
शब्द सुन पड़ा | एथ्वी कम्पायमान हुई | मेघ-रहित आकाश से वर्षो हुई। सुगन्धित-वायु बहने 
लगी | सब दिशायें सुप्रसन्न मालूम पड़ीं | सब सत्वों को काब-सुख और चित्त-सुल प्राप्त हुआ | 
सब सत्व अकुशल-क्रिया से विस्त हुए । सब सत्व राग-द्वेप, मोह, दर्प इत्यादि दोषों से रहित 
हुए, | जिनको नेत्रविकलता थी उनको चन्नु-लाम हुए | दरिदों ने धन पाया। जो बद्ध ये वे 
बन्धन से मुक्त हुए । अवीची आदि नरकों में वास करनेवाले दुश्ख रहित हो गये | 
तिर्यम्योनि वाज्ञों का अ्न्योन्य-मक्षण-दुःख दूर हुआ। यमलोक-निवासी सत्वों का क्षुलिपाता- 
दुःख शान्त हुआ। सप्तपदी के समय सर्वज्ञोंक तेज से परिस्फुटित हो गये | गीत और रत्य शब्द 
हुआ ओर पुष्प, चूर्ण, गन्ध, माल्य, रन, आमस्ण और वद् की वषों हुई। संज्षेप में यह्‌ 
क्रिया अदभुत और अचिन्त हुई | 


तातवें अध्याय में आनन्द और बुद्ध का संवाद है | आनन्द ने अंजलिबद्व हो बुद्ध को 
प्रणाम किया और कह्टा कि बुद्ध का अद्भुत-धर्म है। में भगवान्‌ की शस्ण॒ में अनेक बार 
जाता हूँ | भगवान्‌ ने कहा कि हे आनन्द | भविष्य-काल में कुछ भिकुु उदत और अमिमानी 
होंगे | उनकों मगवान्‌ में श्रद्धा न होगी | उनका चित्त विद्धित होगा और वे संशयान्वित होंगे। 
ते बोधिसत्व की गर्मावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास न करंगे। वे कहेंगे कि यह किस प्रकार संभव 
है कि बोधिसत्व माता की कोख से बाहर आते हुए. गर्भभल से उपलित नहीं हुए,। वे मोह- 
पुरुष इस बात को न जानेंगे कि पुण्यवान्‌ सत्वों का शरीर उच्चार-प्रत्तावमण्ड में नहीं होता; 
तथागत की गर्भावक्ान्ति कल्याण की देनेवाली होती दै। भगवान्‌ की गर्म में अ्रवस्थिति 
भूतंदया के कारण होती है | वे नहीं जानते कि तथागत देजतुल्य हैं और हम लोग मनुष्यमात्र 
हैं। उनके स्थान की पूर्ति करने में हम समर्थ नहीं हैं। उनको समझना चाहिये कि हम लोग 
भगवान्‌ की इयत्ता या प्रमाण को नहीं ज्ञान सकते | वह अचिन्त हैं | उद्धत मिकछु ऋद्धि और 
प्रातिहार्य पर मी विश्वास नहीं करेंगे । वे बुद्धधर्मों का प्रतिक्षेप करेंगे। उनकी दुर्गति होंगी । 
आनन्द ने भगवान्‌ से पूछा कि इन असत्युरुषों की क्या गति होगी ? भगवान बोले कि जो 
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कोई इन सूतान्तों को सुनकर इनपर अ्रद्धा न लावेगा, वह च्युत होने पर अवीचि नाम महानरंक 
में गिरंगा । आनन्द ! तथागत की बात अग्रामाणिक नहों होती | इसके विपरीत जो इन 
सूज्ान्तों को सुनकर प्रसन्न होंगे उनकों प्रसाद सुलभ होगा। उनका जीवन और मानुष्य सफल 
और सार्थक होगा | वे साखदार्थ का अहण करेंगे | वे तीनों अपायों से मुक्त होंगे । तथागत- 
धमम में भ्रद्धा स्खने का यद्दी फल है। जिन सत्वों को भगवान्‌ का दर्शन या घर्मभवण प्रिय 
होता है, मगवान्‌ उनको मुक्त करते हैं और उनको मगवद्धाव की प्राप्ति होती है | भ्रद्धा का 
अभ्यास करना चाहिये | मित्र के मिलने के लिए लोग योजनशत मी जाते हैं और अद्ृश्पूर्व 
मित्र को देखकर सुखी होते हैं। फिर उसका क्‍या कइना जो मेरे आशित हो कुशलमूल का 
आारोपश करता है । जो मुझ पर श्रद्धा रखते हैं अनागत बुद्ध भी उनकी अभिलापा पूर्ण 
करेंगे | जो मेरी शरण में आये है वे मेरे मित्र हैं। में उनका कल्याण साधित करता हूँ | तथा- 
गत के यह मित्र हैं, यह सममकतर अनागतबुद्ध भी उनके साथ मैत्री करेगे। इसलिए हे 
झानेन्‍्द ! भ्रद्धोंप्राद के लिए उद्योग करो | 


यह संबाद अकारण नहीं है। बुद्ध की गर्मीवक्तान्ति तथा जन्म को जो कथा ललित- 
विस्तर में मिलती है बह पालिम्रन्थों में वर्सित कथा से भिन्न है। यद्यपि पालिग्रस्थों में भगवान्‌ 
के अनेक अद्मुत-धर्म वर्णित हैं तथापि इन अदभुत धर्मो' से--समन्बागत होते हुए. भी पालि- 
प्रन्थों के बुद्ध अन्य मनुष्यों के समान जरा-मरणु-दुःख और दौर्मनस्य के अधीन थे | बुद्ध ने 
स्वयं कददा था कि मैं लोक में ज्येछ और श्रेष्ठ हूँ ओर सर्वसत्वों मे अनुत्तर हूँ | संयुत्त-निकाव 
( स्क्घदमा, भाग ३, पृष्ठ १४० ) में बुद्ध ने कंदा है कि जिस प्रकार हे मिक्तु | कमल उदक 
में दी उसन्न होता है और उदक में ही संबद्ध है पर उदक से अनुपलिप्त होकर उदक के ऊपर 
स्थित है, उसी प्रकार तयागंत लोक में संबद्ध होकर भी लोक को अभिमृत कर लोक से बिना 
उपलिप्त हुए. विहार करते हैं। दीघ्रनिकाय ( दूसरा भाग, पृ १२, महापदानसुत्तंत ) के 
झनुसार बोधिसत्व की यह धर्मता है कि जत्र वह तुपितकाय से च्युत हों माता की कुत्ति में 
उत्क्रान्ति करते हैं, तब सब लोकों में अप्रमाण अबंभास का प्रादुभीव होता है। यह अवभास 
देवताओं के तेज को भी अवमासित करता है। दीपनिकाय ( भाग ३, पृष्ठ १६ ) के अनुसार 
बोधिसत्व महदयपुरुष के बत्तीत लक्षणों ते और बयासी अनुब्य॑जनों से समन्वरागत होते हैं। 
महापरिनिर्बाण सूत्र के अनुसार तथागत यदि चाहें तो कल्पपर्यन्त या कल्पावशेय पर्यत्त निवास 
कर सकते हैं। इसी लिए. आनन्द ने भगवान्‌ से देवमनुष्यों के कल्याण के लिए, कह्उ-पर्यन्त 
खबस्थिति रखने की प्रार्थना की थी | पर भगवान्‌, आयु-संत्कार का उत्सर्ग पहले ही कर चुके 
थे, इसलिए, उन्होंने आनन्द की प्रार्थना स्त्रीकार नहीं की। इन अद्भुत-पर्मों' को मानते हुए 
भी पालि-अन्यों के बुद्ध लोकोत्तर केवल इसी अर्थ में है. कि--उन्होंने विशेष उद्योग कर मोछ 
के मार्ग का अन्‍्वेज्ण किया, और दूसरे उनके बताए, हुए, मार्ग का अनुसरण करने से ही अ्दईच् 
की अवस्था को प्राप्त कर सकते हैं, उनको मार्ग का अन्वेश्ण नहीं करना पड़ता | पर महासांघिक- 
लोकोत्तत्वादी लोकोत्तर शब्द का प्रयोग इस अ्र्य में नहीं करते | यदि उनको भी बह अ्र्य 
मान्य होता तो बौद्धों में इस प्रश्न पर मतभेद होने का कोई कारण न था और न उनमें लोको- 
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त्तरवाद नामंका वाद हीं प्रचलित होता | इससे स्पष्ट है कि लोकोत्तस्वादियों के मत्त में 'लोको- 
त्तरः का कोई विशेष अर्थ है। आनन्द-बुद्ध के संवाद से यह प्रकट होता है कि लोकोत्तरबादी 
बोधिसत्व की गर्भावक्रान्ति-परिशुद्धि में विश्वास करते ये और उनको अचिन्त्य मानते थे | 

जागे चलकर लल्ितविस्तर का वर्णन महावग्ग की कथा से बहुत कुछ मिलता जुल्ता 
है | च्ोँ समानता दे वहाँ भी कुछ बातें लजित-विस्तर में ऐसी वर्शित हैं चो अन्य अन्यों में नहीं 
पाई जातीं | ऐसी दो कथाओं का हम यहाँ पर संक्षेप में उल्लेख करते है । एक कथा झआाख्वें 
अध्याय में वर्णित है | शाक्यों ने राजा शुद्धोंदन से कहा कि कुमार को देवकुल में ले चलना 
चाहिये | जब कुमार को आभूषण पहनाये गये तब स्मितपूर्वक कुमार बोले 'मुकसे बढ़कर कौन 
देवता है ! मैं देवातिदेव हूँ ।! चब कुमार ने देवकुल में पैर रखा तब सब प्रतिमार्य अपने-अपने 
स्थान से उठीं और उनके पैरों पर गिर पड़ीं; प्रतिमाओं ने अपना-झपना ख्वरूप दिखाकर 
भगवान्‌ को नमस्कार किया | इसी प्रकार दशर्व अध्याय में बोघिसत्व की लिपिशाला में बाने 
की कथा है | अनेक मंगल-कृत्य करके दश हजार बालकों के साथ कुमार लिपिशाला में ले जाये 
गये । झाचाय॑ विश्वामित्र कुमार के तेज को न सह सके और धरणितल पर अधोमुलख गिर 
पढ़े | तब शुभांग नाम के तुफ्तिन्‍्कायिक देवपुत्र ने उन्हें उठाया आर उपस्थित ग़त्ा और 
जन-काय को सम्बोधित करके कह्टा--“यह कुमार मनुष्य-लोक के सभी शास्त्र, संख्या, लिपि, 
गणना, धातुतंत्र और अप्रमेप लौकिक शिल्पयोग में अनेक कह्प-कोटियों के पूव ही शिक्षित 
हैं। किन्तु लोकानुवर्तना के देतु अनेक दारकों को अम्रयान में प्रतिष्ठित करने के उद्देश्य से और 
असंख्य सत्वों का विनयन करने के लिए. आज यद कुमार लिपिशाला में आये हैं| लोकोत्तर 
चार आर्य-सत्यपर्थों में जो विधिज्ञ है, जो देतु-प्रत्यय में कुशल है और जो शीतीमाब क्रो प्राप्त 
है उसे लिपिशास्न में भला क्या जानना दे! जिलोक में भी इसका कोई आचाय नहीं है, सब- 
देवमनुष्यों में यदी ज्येष्ठ हैं। कल्वकोरियों के पहले इसने जिन लिपियों का शिक्षण पाया है 
उनके नाम मी आप जानते नहीं हैं; यह शुद्धसल एकक्षण में बगत्‌ को त्रिविव आर विचित्र 
चित्नघाराओं को जानता है। अदृश्य और रूपरहित की गति को चाननेवाले इस कुमार को 
दृश्यरूप लिपि को जानना क्या कठिन है १” इस प्रकार सम्बोधन करके वह देवपुत्र अन्तहित 
हुआ । घात्री और चेटीवर्ग को कुमार के पास छोड़कर शुद्धोदन राजा और बन-काय घर लौटे । 
तब बोधिसत्व ने उरग सागर चन्दनमय लिपि-फलक को लाकर विश्वामित्र आचार्य को कद्दा-- 
ध्मो उपाध्याय | आप «मे किस लिपि की शिक्षा देंगे !? बोघिसत्व ने ब्राक्षी, खरोछ, पुष्करसारि, 
अंग, वंग, मगध, आदि ६४ लिपियाँ गिनाई । आचार्य ने कुमार के कौशल को देखकर उसका 
अभिनन्दन किया | 

इसी प्रकार १२ और १३ परिवर्तों में कुछ ऐसी कथायें वर्णित हैं, जो अन्यत्र नहीं 
पायी जाती किन्तु १४-२६ परिवर्तों में कथामुख में थोड़ा ही अन्तर पाया जाता है | बुद्ध के 
की प्रधान घतनायें ये हैं--चार पूर्व-निमित्त, जिनसे बुद्ध ने जरा, व्याधि, मृत्यु और 
प्रखरच्या-ज्ञान प्राप्त किया | अमिनिष्कमण, विंक्सारोप्क्रमण, दुष्करचर्या, सारधर्षण, अभि- 
संबोधन और धर्मदेशना | जहाँ तक इनका संक्‍न्‍्ध है लल्षित-विस्तर की कथा कुछ बहुत मिन्नि 
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नहीं है | किन्तु ललित-विस्तर में अतिशयोक्ति की मात्रा अधिक है। २७ वें पसित में 
महायान-अन्थों की परिपादी के अनुसार ग्रन्थ के माद्मात्म का वर्णन है| “जो इस घर्मपर्याय को 
सनेंगे वह वीर्यलाम करेंगे; मार का घर्षण करेंगे। जो इस घर्मपर्योय की कथा बाचेंगे, जो 
कथा को सुनकर साधुकार देंगे, जो इस पुस्तक को लिखकर उसकी पूजा करेंगे, जो इसका 
विस्तार से प्रकाश करेंगे, वह विविध-धर्मों का लाभ उठावेंगे, इस धर्मपर्याय की महिमा अनन्त 
है | यदि तथागत कलम मर रात-दिन इस धर्मपर्याय का माहात्म्य वर्णन करें तो मी उसका अन्त 
न हो और तथागत के प्रति माव का भी क्षय न हो ।” 

यह बहुत संभव मालूम होंता है कि ललित-विस्तर ह्दीनयान के किसी प्राचीन मूलग्रन्थ 
का रूपान्तर है | सर्वास्तिवादियों के मतानुसार यह आरंभ में बुद्ध-चरित का ग्रन्थ था, पीछे 
से महायान के रूप और आकार में परिणत और परििधित हुआ | ग्रन्थ गद्यमय है, बीच-बीच 
में गाया उपन्यक्ष है। कथामाग प्रायः गद्य में दी है | अनेक गायायें हैं, बड़े सुन्दर ग्राम्य-गीत 
हैं, जिनका समय सुत्त-निपात की गायाओं के सदश अति प्राचीन है। सातवें परिवर्त में वर्णित 
जन्म और असित कथा, सोलदवें परिवर्त में वर्शित विंजिसारोपसंक्रमण, अद्वारहवें परिदत में 
बशित मारसंवाद इसके उदाहरण हैं। यह गाथायें बुद्ध के कुछ शताब्दी के बाद की हैं | 
२६ वें परिवर्त के कुछ गद्य भाग भी, जैसे वाराणसों का धर्म-चक्र-प्रवर्तन, बौद्ध-श्राम्नाय के 
ग्राचीनतम अंश है। दूसरी ओर अपेक्षाकृत नवीन माग है जो गद्य और गाथा में 
लिखे गये हैं | 

हमको यह ज्ञान नहों है कि ललित-विस्तर का अन्तिम-संल्कतरण कत्र हुआ | पहले यह 
भूल से कद्दा जाता था कि ललित-वित्तर का चीनी अनुवाद ईसा की पहली शताब्दी में हुआ 
था। वस्तुतः दम यह भी नदीं जानते कि जो बुद्ध-चरित चीनी-भाषा में ध्म-रक्षित द्वारा 
सन्‌ ३०८ में अनूदित हुआ था और जिसके बारे में कहा जाता है कि यह ललित-विस्तर का 
दूसरा अनुवाद है, सचमुच वह हमारे ग्रन्थ का अनुवाद भी है। संस्कृत का शुद्ध तिब्बती श्नु- 
बाद उपलब्ध है, जिसका समय पांचवीं शती है | फूको ने इसका संपादन फ्रेंच अनुवाद के 
साथ किया है। यह निश्चय है कि जिन रूपकारों ने (८४५०--६०० ई०) जावा स्थित बोरों 
बुदुर के मन्दिर को प्रतिमाओं से सुशोंमित किया था, वह ललित-विस्तर के किसी न किसी 
पाठ से, जो हमारे पाठ से प्रायः अभिन्न था, अवश्य परिचित थे | शिल्प में बुद्ध का चरित इस 
प्रकार खच्ित दे मानों शिल्पी लजित-विस्तर को हाथ में लेकर इस काय में प्रबवृत्त हुए ये | 
जिन शिल्लियों ने उत्तर-भारत में बौद्ध-पूनानी कज्ा-वस्तुओं को बुद्ध चरित के दृश्यों से समलंकृत 
किया था वह भी ललित-विस्तर में वर्णित बुद्ध-कथा से परिचित हैं | 

झतः यह कहना उपयुक्त होगा कि ललित-विस्तर में पुरानी परंपरा के अनुसार बुद्ध- 
कथा वर्णित है तथा अपेत्ता-कृत कई शताब्दी पीछे की कथा का भी सन्निवेश है। इसमें सन्देह 
नहीं कि ललितर्"नविस्तर से बुद्ध-कथा के विकास का इतिहास जाना जाता हैं| साहित्य की देष्टि 
से इसका बढ़ा गौरव है, ललित-दिस्तर में सुरक्षित गाथा और उसके कथांशों के आधार पर 
ही अश्रघोष ने बुद्ध-चरित नामक अनुपम मद्ाकाव्य की रचना की थी | 
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अधश्यघोप-साहित्य 


सन्‌ १८६२ ई० में सिलवां लेबी ने बुद्ध-चरित का प्रथमसर्ग प्रकाशित किया था | 
उस समय तक योर्प में कोई यद नहीं जानता था कि अश्वधोष एक महान्‌ कवि हो गया है । 
चीनी और तिब्बती झाम्नाय के अनुसार अश्वधोष महाराब-कनिष्क के समकालीन थे | बुद्ध- 
चरित का चीनी अनुवाद पाँचवीं शताब्दी के पूबभाग में हुआ था। अश्वघोंष का एक दूसरा 
ग्रन्थ शारिपुत्र-प्रकरण है। प्रोफेसर लुडर्स के अनुसार इस ग्रन्थ के जो अवशेष पाये गये हें 
उनकी लिपि कनिष्क या हुविष्क के समय की है | जो प्रमाण उपलब्ध हैं उनके झ्राघार पर हम 
पह कह सकते हैं कि अश्वघोष कनिष्क के समकालीन या उनसे कुछ पूर्त के बे। चीनी 
आम्नाय के अनुसार अश्वघोष का सम्बन्ध विभाषा से भी था। पहले तो हमको विभाषा का 
काल निश्चित-रूप से नहीं मालूम है | हम यह भी नहीं कह सकते कि समम्र-ग्रन्थ की रचना 
एक ही समय में हुईं। पुनः यह भी नहीं प्रतीत होता कि अश्वधोष विभाषा के सिद्धान्तों से 
परिचित थे | कनिष्क के समय में जो धर्म-संगीति बतायी जाती है, उसके अस्तित्व के बारे में 
भी सन्देह है | 

अश्वघोष की काव्य-शैली सिद्ध करती है कि बह कालिदास से कई शताब्दी पूर्व के 
थे | भास उनका अनुकरण करते हैं और उनका शब्द-भांडार यह सिद्ध करता है कि वह कोटिल्य 
के निकय्वर्ती हैं । 

अश्वधोष अपने को 'साकेतकः कहते हैं ओर अपनी माता का नाम 'समुवर्णाक्षी? बताते 
हैं। रामायण का उनके अन्थों पर विशेत्र प्रमाव है, और वह इस बात पर बोर देते हैं कि 
शाक्यः इच्चाकु-वंश के थे। अश्वघोष ब्राह्मण थे | ब्राह्मणों के समान उनकी शिक्षा हुईं 
थी | हमको यह नहीं मालूम है कि वह कैसे बौद्धधर्म में दीक्षित हुए । किन्तु उनके तीनों 
ग्रन्थ के विषय ऐसे हैं जिनसे यह सिद्ध होता है कि वह बौद्धधर्म के प्रचार में बहुत व्यस्त थे | 
तिब्बती विवरण के अनुसार वह एक अच्छे संगीतज्ञ मी थे, और गायकों के साथ वह भ्रमण करते 
वे, और बौद्धधर्म का प्रचार गानों द्वारा करते थे | चीनी यात्री इल्सिंग का कहना दै कि 
उनके समय में बुद्ध-चरित का बड़ा प्रचार था और समस्त भारत में तथा दक्षिण-समुद्र 
के देशों ( सुमात्रा, जावा आदि ) में बुद्ध-चरित बड़ा लोकप्रिय था | 


बुद्ध-वरित, सौन्द्रनन्द्‌ और शारिपुत्र प्रकरण--अश्यघोष के इन तीन ग्रन्थों से हम 
परिचित हैं | बुद्ध-चरित में जैसा नाम से ही प्रकट है, बुद्ध की कथा वर्शित है | इसमें २८ सर्ग 
हैं। किन्तु प्रथम सर्ग का डै भाग, २-६३ सर्ग, तथा १४वें सर्ग का डे भाग ही मिलते हैं। 
बुद्ध-कथा मगवत्यसूति से आरंभ होती है और संवेगोत्तत्ति, अभिनिष्कमण, मारविजय, संबोधि 
धर्म-चक्र-प्रवर्तन, परिनिर्षाण आदि घटनाओं का वर्णन कर प्रथम धर्म-संगीति और अशोक 
के राज्य-काल पर परिसमाप्त होती है| सौन्दरनन्द में बुद्ध के माई ननन्‍द के बौद्ध-धर्म में 
दीक्षित होने की कथा है। इस ग्रन्थ में १८ सर्ग हैं | समग्र-मन्थ सुरक्षित है। शारिपुत्र-मकरण 
नाटक ग्रत्थ दै | इसमें ६ अंक हैं | इसमें शारिपुत्र और मौद्गल्यायन के बौद्ध-धर्म में दीक्षित 
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होने की कथा वर्शित है | इसका कियदंश ही प्रात है। इसका उद्धार प्रोफेसर लुड्स ने किया 
है | यह तीनों ग्रन्थ एक ही ग्रन्थकार के रचे माज्रम होते हैं। एक दी प्रकार के भाव और 
वाक्य बुद्धइ-चरित और सौन्दरनन्द में बार-बार मिलते हैं। भीजान्सटन, डिन्होंने बुद्ध-चरित 
का सम्पादन किया है, भूमिका में लिखते हैं कि मैं तब तक बुद्ध -चरित का संपादन नहीं कर 
सका जब तक मैंने सौन्दरनन्द का पाठ ठीक तरद से निश्चत नहीं कर लिया | चीनी और तिब्बती 
अनबवाद अश्वघोष को अन्य-प्रन्यों का भी रचयिता बताते हैं। ठामस ने इन गन्थों की सूची 
कवीन्द्वचनसमुच्य - में दिया है, क्‍योंकि संस्कृत-गन्थ अप्राप्य हैं। इसलिये उनके सम्बन्ध में 
कुछु कर रूप से कहना संमव नहीं है । किन्तु वे प्रनयय॒ जिनका विषय मुख्यतः दाशंनिक है 
जथवा जिनमें महायान का विकसित रूप पाया जाता है, अश्वघोष के नहीं हो सकते, क्योंकि 
अश्वघोष कवि और प्रचारक हैं, और उनका समय महायान के विकसित रूप से पूर्व का है | 
किन्तु कुछ ऐसे संस्कृत-प्रम्थ हैं जिनके संचन्‍्च में मत देना आवश्यक है | 
प्रोफेसर लुडर्स को शारिपृत्र-मकस्ण के साथ दो नावकों के अंश मिले ये, इनमें से 
एक के तीन श्लोक मिले हैं। इनकी शैली अश्वधोष की शैली से मिलती है| एक श्लोक में 
बुद्ध के ऋद्धि-बल का प्रदर्शन है और सौन्दरनन्द, सर्ग ३, श्लोक २२ से इसका साम्प है| 
दोनों में एक ही उपमा का प्रयोग किया गया है। क्या यह संभत्र है कि कोई दूसरा अश्वघोष 
की शैली की विशेषताओं का इतना अच्छा अनुकरण कर सकता १ दूसरे नाटक में एक नवशुवक 
की कथा है जिसका अनुच्िति-संवन्‍्ध सगघवती से हों गया, और जिसने बौद्ध-पर्म में दीक्षा ली । 
इस नाठक के रचयिता के सम्बन्ध में कुछ कहना किन है क्‍योंकि हमारे पास यदद कहने के 
लिये पर्याप्त प्रमाण नहीं है, कि यह अन्थ भी अश्वधोष की स्वना है । 
तीन और ऐसे ग्रन्थ हैं बिनके स्वयिता अश्वधोष बताये जाते हैं। इनमें से एंक वज़- 
सूची है। इस ग्रन्थ की शैली अश्वपोष को शैली से सर्वथा भिन्न है। चीनी अनुवाद के अनु- 
सार धर्मकीति इसके रचयिता हैं । इसकी सत्यता पर सन्देद करने का कोई कारण नहीं मालूम 
होता । कम से कम यह अन्य अश्वघोष का नहीं है । दूसरा अन्य गंडी-स्तोत है । इसमें 
२६ श्लोक हैं। अधिकांश श्लोकों का छुन्द सग्धरा है। २० वें श्लोक के अनुसार यह अन्य 
काश्मीर में लिखा गया जब कि वहाँ का प्रबन्ध बिगड़ गया था। शैजी की दृष्ठि से इसका 
अश्वधोष की कृतियों से कोई साम्य नहीं है। पुनः गह अन्य कई शताब्दी पीछे का मालूम 
पड़ता है | 
इल्सिंग 'सूज्ालंकाए नाम के अन्य का उल्लेख करते हैं जिसे वह अश्वघोष का क्ताते 
है| सन्‌ १६०८ में इ० छावर ने इस नाम से एक चीनी झत्थ का अनुवाद प्रकाशित 
किया था, बिसे चीनीं अनुवादक अश्वधोष का बताते हैं। बाद को मध्य-एशिया में 
मूल संस्कृत के अंश छुडत को मिले और उन्होंने सिद्ध किया कि अन्यकार का नाम वहां 
। कुमासलात क्ताया गया है और अन्य का नाम कल्ननामस्डितिका है| इससे बड़ा विवाद उठ 
खड़ा हुआ | कई प्रसिद्ध विद्वानों ने अपना यह मत व्यक्त किया कि यह संग्रह या तो अश्वघोष 
का है अथवा कुमारलात ने अश्वधोष की किसी रचना को नया रूप दिया है | अब सामान्पत; 
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विद्वान इस पर सहमत हैं कि यह अश्व्रोष की रचना नहीं है, हस्तलिखित पोथी का काल ही 
इसका निशग करने में पर्याप्त है | 

यह निश्चित है कि अश्वघोष द्ीनयान के अनुयायी थे | चीनी आम्नाय के अनुसार 
वह सर्वात्तिवादी ये और पाएवं (> पूर्ण या पूर्णाश ) ने उनको बौद्ध-धम में दीक्षित किया 
था। किन्तु अश्वधोष विमाषा के सिद्धान्तों से अपरिचित थे। यदि वह स्वोस्तिवादी थे 
तो वह ऐसे समय में रहे होंगे जब विभाषा के मुख्य-सिद्धान्त स्थिर नहीं हुए थे। सौन्द्रनन्द, 
१७ वाँ सग, श्लोक १८ देखिए, :-- 

“पयस्मादभूल्ता भवतीद सब, भूत्वा च मूयों न भवत्यवश्यम?! 


सर्वास्तिवादी इसका प्रतिषेध करते हैं। यह विचार मज्मिम-निकाय ( ३, २५ ) के 
आधार पर है | पुनः सौन्दरनन्द के १२ वें सर्ग में भद्धा की बढ़ी मद्दिमा बतायी गयी है। 
इसकी समता केवल पूर्वकाज्ञीन मद्ायान-सूत्र में पायी बातीं है। भद्धा केवल पर्मच्छेन्द नहीं 
है. यह बद्ध के प्रति भक्ति है। सर्वाश्तिबाद के आागम में इसका कोई महत्व नहीं है किन्तु 
अश्वघोष इस पर बहुत जोर देते हैं। अश्वधोष कहते हैं :-- 


तदबूद्ध वर्धते धर्मों मूलबद्धों यथा दर मः ॥४१॥ 


जहाँ वसुक्‍्खु सौन्दरनन्द के एक ऐसे श्लोक का उद्धरण देते हैं किन्तु अश्वधोष का 
उल्लेख नहीं करते, वहीं सस्तिद्धि के रचबिता हरिंवर्मा अश्वघोष को प्रमाण मानते हैं। सप्त- 
सिद्धि ( पूर्से के अनुसार 'तत्तसिद्धि? ) के दो उदस्ण अश्वघोष की उक्तियों से मिलते जुलते हैं 
किन्तु उनका उल्लेख अमिपर्मकोश में नहीं है। अनित्य के सम्बन्ध में इसमें कहा है कि धर्म 
झनित्य है क्‍योंकि उनके देतु अनित्य है | तौन्दरनन्द सगे १७, श्लोक १८ में इसी प्रकार की 
वक्ति है| पुनः एक दूसरे स्थान पर कड्ठा है--त्कन्ध, धातु, आयतन ओर हेतु-प्रत्यय 
सामग्री है और कोई कर्त्ता और मोक्ता नहीं है । ये विचार सौन्द्रनन्द, सगे १७, श्लोक २० 
में पाये जाते हैं | इससे यद्ट लामाविक अनुमान है कि अश्वघोष या तो बहुश्रतिक हैं या किसी 
ऐसे निकाय में प्रपन्न है! जिससे बहुभुतिक निकले हैं। अहुश्रुतिक के सम्बन्ध में हमारा शान 
वसुमित्र के ग्रन्थ पर आश्रित है । वसुमित्र के अनुसार बहुभ्ु॒तिक दो वस्तुओं को छोड़कर अन्य 
विषयों में सर्वास्तिवांदी थे | उनको विचार था कि अनित्य, दुःख, शूत्य, अनात्मक और शान्त 
(>-निर्वाण ) के सम्बन्ध में बुद्ध की शिद्धा लोकोत्तर है, क्योंकि यद निःसंस्ण मार्ग है। सौन्दर 
ननन्‍द सर्ग १७, श्लोक १७-२१, का मत खत्यसिद्धि के मत से मिलता है | अतः अश्वपोष 
बहुशुतिक हैं, बहुअ्रुतिक महासांघिक की शाखा है और इसलिए, यह महादेव के ५ वस्तुओं को 
स्वीकार करते हैं | इनमें से चतुर्थ के अनुसार अहत्‌ पर-प्रत्यय से ज्ञान प्रात करते हैं, यह स्पष्ट 
है कि पर-प्रत्यय के लिए, भ्रद्धा अत्यन्त आवश्यक है| कोश के अनुसार यह व्यक्ति श्रद्धानुसारी 
है | जान्सटन का कहना है कि यहाँ हमको मालूम होता है कि अश्वघोव भ्रद्धा पर क्यों इतना 
जोर देते हैं | बान्सःन इस निष्कर्ष पर पहुँचते है' कि अश्वघोष बहुअुतिक या कौकुलिक है । 
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तारानाथ के अनुसार मातचेट अश्वघोष का दूसरा नाम है| इत्सिंग का कहना है कि 
मातृचेट का स्तोत्र अत्यन्त लोकप्रिय था। इत्सिंग ने स्वय॑ इसका चीनी में अनुबाद किया था | 
सौभाग्य से मध्य-एशिया में मूलस्‍्त्तोत्र का एक बहुत बड़ा माग खोज में मिल गया है | मात्चेट 
अश्वघोष के बाद के है' | इसी प्रकार 'आरयंशरः जिनकी जातकमाला प्रसिद्ध है, अश्वघोष के 
ऋणी है' | बातकमाला ३४ जातक-कथाओं का संग्रह है| इनमें से लगभग सभी कथाय 
पालिजातक में पायी जाती है” | इत्सिंग जातकमाला की भी प्रशंसा करता है और कहता है कि 
इसका उस समय बड़ा आदर था। अबन्ता की गुफाओं में जातकमाला के दृश्य खचित है | 
आझायंशुर का समय चौथी शताब्दी है | 

अवदान-साहित्य 

अब॒दान (पालि, अपदान ) शब्द की स्युत्पत्ति अज्ञात है, कम से कम विवाद-अर्त है | 
ऐसा समझा चलाता है कि इसका प्रारंमिक अर्थ असाधारण, अदूभुत कार्य है। अवदान-कथायें 
कर्म-प्रावल्य को सिद्ध करने की दृष्टि से लिखी गयी हैं। आरंभ में 'अवदान! का कोई भी 
अर्थ क्‍यों न रहा हो, यह असंदिग्ध है कि प्रायः इस शब्द का अर्थ कथामात्र रह गया है। 
प्रद्मवस्तुः को भी 'अवदानः कहा है। अवदान-कथाओं का सबसे प्राचीन संग्रह अवदान- 
शतक दे | तीसरी शताब्दी म॑ इसका चीनी अनुवाद हुआ था | प्रत्येक कथा के अन्त में यह 
निष्कर्ण दिया हुआ है कि शुक्व-कर्म का शुक्र-फल, कृष्ण का कृष्ण, और व्यामिश्र का व्यामिश्र- 
फल होता हैं । इनमें से अनेक-अवदानों मे अतीत-बन्म की कथा दी है लिसका फल प्रत्युत्पन्न 
काल में मिला | किसी किसी अवदान में बोघिसत्तत की कथा है। इन्हें हम बातक भी कह 
सकते हैं क्योंकि जातक में बोघिसत््व के जन्म की कथा दी गई है, किन्तु कुछ ऐसे भी अव- 
दान हैं जिनमें अतीत की कथा नहां पायी जाती | कुछ अवदान "व्याकरण! के रूप में हैं 
अर्थात्‌ इनमें प्रत्युत्पज्ञ की कथा वर्णित कर अनागत-फल का व्याकरण किया गया है | 

अवदान-शतक-दीनवान का ग्रन्थ है | इसके चीनी अनुवादर्का का ही यह मंत नहीं 
है. किन्तु इसके अन्तरंग प्रमाण भी विद्यमान हैं। सर्वास्तिवाद आगम के परिनिर्वाणसूत्र तथा 
धन्य चूत्रों के उद्धग्ण अवदान-शतक में पाये जाते हैं | यद्यपि इसकी कथाओं में बुद्ध-पूजा की 
प्रधानता है तथापि बोघिसत्व का उल्लेख नहीं मिलता | अवदान-शतक की कई कथायथें झब- 
दान के अन्य-संग्रहों में और कुछ पालि-अपदानों में मी पायी जाती है | 


दिव्यावदान-का संग्रह बाद का हैं, किन्तु इसमे कुछ प्राचीन कथाये मी हैं। यह मूलतः 
हौनयान का अन्य है, यद्यपि इसके कुछु अंश महायान से सम्बन्ध रखते हैं। ऐसा विश्वास था 
कि इसकी सामग्री बहुत-कुछु मूल-स्वोत्तियाद के विनय से प्राप्त हुई है । विनय के कुछ अंशों 
के प्रकाशन से ( गिलगिट दृस्तलिखित पोथी, जिल्दू ३ ) यह बात अब निश्चित हो गयी है | 
दिव्यावदान में दीर्मांगम, उदान, स्थविरगाथा आदि के उद्धस्ण प्रायः मिलते हैं। दिव्यावदान 
में विनय से अनेक अवदान शब्दशः उद्धत किये गये हैं। कहीं-कहीं बोद्ध-मिकछुओं की 
चर्योा के नियम भी दिये गये हैं जो इस दावे की पुष्टि करते हैँ कि दिव्यावदान मूलतः विनय- 
ग्रन्थ हैं| 
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इस ग्रन्थ की स्वना में कोई योजना नहीं दीखती । भाषा और शैली भी एक प्रकार की 
नहीं है। अधिकांश कथारये सरल संस्कृत-्गद्य में लिखी गयी हैं। बीच-अऔीच में गायायें उप- 
न्यस्त हैं किन्तु कुछ ऐसी भी कथायें हैं जिनमें समासान्त पदों का वाहुल्थ से प्रयोग किया गया है 
और प्रौदढ़ काव्य के छुन्द व्यवद्दत हुए; हैं। ग्रन्थ के मिन्न-मिन्न भाग एक काल के नहीं है | 
कुछु ऐसे अंश हैं जो निश्चित-रूप से तीसरी शताच्दी (ईसा) से पूर्व के हैँ, किन्तु संग्रह चौथी 
शताब्दी से पूर्व का नहीं हो सकता । दीनारः शब्द का प्रयोग बार-बार आता है | इसमें शु ग- 
वैश के राजाओं का भी उल्लेख है | पुनः शादूल-कर्णावदान का अनुवाद चीनी-माषा में 
२६५ ई७ में हुआ था | दिव्यावदान में अशोकावदान और कुमारलात की कल्पनामंडितिका 
से अनेक उद्धस्ण हैं। दिव्यावदान की कई कथायें अत्यन्त रोचक हैं। उपगुप्त और मार की 
कथा और कुणालावदान इसके अच्छे उदाहस्ण दे । 

झवदान-शतक की सद्दायता से अनेक अवदान-मालाओों की रचना हुईं। यथाः-कछप- 
बुसावदानमाला, अशोकावदानमाज़ा । द्वार्विशत्यवदानमाद्ञा भी अवदान शतक का ऋणी है | 
अवदानों के अन्य संग्रह भव्दकल्यावदान और विचित्रकर्णिकावदान है | इनमें से प्रायः सभी अप्र- 
काशित है | कुछ केवल तिब्बवती और चीनों अनुवाद मिलते है | 

क्षेमेद्र कवि की अवदान-कल्पज्ञता का उल्लेख करना भी आवश्यक है | इस ग्रन्थ की 
समाप्ति १०५२ ई० मे हुईं। तिब्बत में इस ग्रन्थ का बडा आदर है। इस संग्रह में १०७ 
कथायें है | ज्षेमेन्द्र के पुत्र सोमेन्द्र ने ग्रन्थ की भूमिका ही नहीं लिखी किन्त एक कथा भी 
अपनी ओर से जोड़ दी | यह जीमृतवाहन-अबदान है| 

महायान-पूत्र अनेक हैं किन्तु इनमें से कुछ ग्रन्थ ऐसे हैं जिनका विशेष-रूप से आदर 
है | इनकी संख्या ६ है | ये इस प्रकार हैं-अश्साइलिका-प्रज्ञा-पारमिता, सद्धम॑पुण्डरीक, ललित- 
विस्तर, लंकावतार, सुवर्णप्रभास, गएडब्यूइ, तथागत-गुहाक, सम आर दशभूमीश्वर | 
इन्हें नेपाल में नवधर्म ( धर्मपर्याय ) कहते हैं। इन्हें वैपुल्ययत्न भी कहते हैं। नेपाल में 
इनकी पूजा होती है | 

पदम॑-पुण्डरीक-महायान के वैपुल्य-सत्रों का स्वोत्कृष्ट अम्थ सद्धमं-पुण्डरीक है | महायान 
की पूर्ण प्रतिष्ठा होने के बाद ही संभवतः इस अन्य की रचना हुईं। इस अन्य का संपादन ई० 
१६१२में प्रो, एच, करन और प्रो, बुन॒यिउ नंजियों ने किया है। 'सद्धर्म-पुण्डरीकः नाम के बारे 
में एम, अनिसाकी कहते हैं--'पुण्डरीकः अर्थात्‌ कमल! शुद्धता और पूर्णंता का चिन्ह है| 
पक में उत्पन्न होने पर भी जिस प्रकार कमल उससे उपलिस नहीं होता उसो प्रकार बुद्ध इस 
लोक में उत्पन्न होने पर मी उससे निर्लिप्त रहते हैं । यह ग्रन्थ चीन जापान आदि महायानघर्मी 
देशों में बहुत पवित्र माना जाता है | चीनी-माषा में इस मूल-अन्थ के छुः अनुवाद हुए, जिसमें 
सबसे पहला अनुवाद ईस्वी सन्‌ २२३ में हुआ । धर्मरक्, कुमारजीव, शानगुत्त और धमगुत 
इन आाचायों' के अनुवाद भी पाये जाते हैं | चीनी-परंपरा के अनुसार इस अन्य पर बोधिसत्व 
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वसुबन्धु ने सद्धमपुण्डरीकत्न-शास््र नाम की टीका लिखी थी, बिसका अनुवाद बोधिरुचि और 
त्नमति ने लगभग ई० ५०८ में चीनी-भाषा में किया था | चीन और जापान में सद्धर्म-पुण्डरीक 
स्वीव-कत अन॒वाद अधिक लोकप्रिय है और उसपर कई टीकायें लिखी गई हैं| ईसा 
के ६१५५३ वर्ष में जापान के एक राजपुत्र शी-तोकु-ताय-शि ने इसी ग्रन्थ पर एक टीका लिखी 
थी. जो आज मी बड़े आदर से पड़ी जाती है | सद्धम-पुण्डरीक का रचनाकाल यद्यपि निश्चित 
नहीं है तथापि उसकी मिश्र-संस्कृत भाषा, स्तूप-पूजा और बुद्ध-भक्ति आदि का विशेष वर्णन 
देखकर यह कहा जा सकता है कि महावस्तु और लक्ित-विस्तर के बाद, किन्तु ईसा के प्रथम 
शतक के प्रारंम में, इसकी रचना हुई है | 
इस अन्य के अन्तिम सात अध्याय बाद को जोड़े गए हैं। यदि हम इनका तथा अन्य 
ज्ञेपक-स्थलों का विचार न करें तो इस ग्रन्थ की स्वना एक विशेष-पद्धति के अनुसार हुईं मालूम 
पढ़ती है | वह मद्ायान-घर्म के विशेष-सिद्धान्तों की एक अच्छी भूमिका है । साहित्य की दृष्टि से 
भी यह एक उच्चकोटि का अन्य है, यद्यपि इसकी शैज्ञी आज के लोगों को नहीं पसन्द आवेगी | 
इसमें झतिशयोक्ति है: एक ही बात बार-बार हुंहराई गई है। शैली संक्षित न द्ोकर विस्तार 
बहुल है | 
सद्धम-पुण्डरीक में कुल २७ श्ध्याय हैं, बिन्हें 'परिवर्त' कह्या जाता है । पहले निदान 
परिवर्त में ग्रन्थ के निर्माण के विषय में कहा गया है कि यह ग्रन्थ वैपुल्यसूजराजः है | 
वैपुल्पयूज़राज॑ परमार्थनयावतारनिर्देशम | 
सद्धम॑पुण्डरीक॑ सक्वाय मदाप्थ क्द्ये॥ 
सूत्र का प्रारम्म इस प्रकार होता है--एक समय भगवान्‌ राजग्रह में गरधकूट-प्वत पर 
अनेक छीणास्तव, बो पिसत्व, देव, नाग, किलर, असुर और राजा मागध अजातशत्रु से परिवेष्टित 
हो 'महानिर्देशः नाम के घर्मपर्याय का उपदेश करके 'अनन्तनिर्देश-प्रतिष्नन”! नामक समाधि में 
स्थित हुए. | उस समय भगवान्‌ के उष्णीष-विवर से रश्म प्रादुर्मूत हुई, जिससे सभी बुद्धच्षेत् 
परिस्फुट हुए। इस आश्चर्य को देखकर मैत्रेय बोघिसत्व को ऐसा हुआ--“अहो ! 
भगवान्‌ का यंदद प्रातिहार्य किसी महानिमिच्त को लेकर हुआ है।? मैत्रेय बोधिस्त्व ने 
मंजश्री वोघिसत्व से प्रार्थना की कि वे इसका रहस्य बताये | मंजुश्री बोघिसत में 
बताया कि महाघर्म का भवण कराने के हेतु, मद्माधर्म -वर्ता करने की इच्छा से, भगवान्‌ यह प्राति- 
दार्य बता रहे हैं | पूर्व काल में भी चन्द्र,सर्य, प्रदीप, नाम के तथागत हुए थे, उन्होंने मी आवकों 
को चउतुरायंसत्य-संप्रयुक्त प्रतीत्यसमुत्मांद-प्रवृत्-धर्म का उपदेश दिया थो दुश्ल का समतिक्रम 
करनेवाला था और निर्वाण-पर्यवतायी था। जो बोधिसत्व थे उन्हें पटपारमिताओं का तथा 
सर्वज्ञानपर्यवसायी धर्म का उपदेश दिया। वे मी मड़ानिर्देश नाम के धर्म-पर्याय का उपदेश 
करने पर ऐसे ही समाधिस्थ हुए, थे | उस समय उनके मी उध्णीप-विवर से ऐसी ही रक्मि 
प्रादुर्भूत हुईं थी और उसके याद उह्ोंने सर्वजुद्धों के परिग्रह से युक्त, स्वे-बोधिसतों की प्रशंसा 
से समन्वित महावैपुल्यसत्रान्त 'सद्धमपुण्डरीक' का उपदेश किया या। आज भी भगवान्‌ 
इस समाधि से व्युत्यित होने पर 'सद्धमपुए्डरीकः का उपदेश करेंगे | 








के 
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भगवान्‌ समाधि से व्युत्यित हुए. और कि को संबोधित किया--“द्दे शारिपुत्र | बुद्धों 
का ज्ञान, सम्पकसम्बुद्धों क। ज्ञान आवक और प्रत्येकबुद्धों के लिए, दुर्विजेय है। ल्व-मत्यय से 
वे धर्म का प्रकाशन करते हैं और सत्वों के मिन्न-मिन्न स्वभाव के अनुसार विविध उपाय-कोशल्यों 
के द्वारा उनके दुःख का निवारण करते हैं? | भगवान्‌ के इन वचनों को वहाँ उपस्थित 
आजशातकौण्डन्य आदि अहहंत्‌, छ्ीणाक्षत महाभावकों ने सुना। उन्हें आश्चर्य हुआ कि 
क्या कारण है कि आज भगवान बिना प्रार्थना किये ही खर्य कद रहे हैं कि बुद्ध-धर्म दुरनुबोध 
है ? मगवान ने जो विमुक्ति बतलाई है उस विम॒क्ति को--निर्वाण को-तो हमने प्रात ही 
किया है। मगवान्‌ कैसे कहते हैं कि बुद्ध-शञान हमारे लिए दुर्विज्ेय है ! शारिपुत्र ने भगवान्‌ 
से प्रार्थना की कि वे अहंतों के कुतृहल का, शंका का, निवास्ण कर | भगवान्‌ ने कहा-- 
शारिपुत्र ! सुनो, में कहता हैं । 
भगवान्‌ के मुख से ये शब्द निकलते ही उस परिषद्‌ से पांच हजार आभिमानिक भिक्तु 
मिक्कुणी, उपासक और उपासिकायें आसन से उठकर मगवान्‌ को प्रणाम करके चले गये 
तब भगवान्‌ ने कहा-अच्छा हुआ शारिपुत्र | अब संघ शुद्ध है। सुनो ! हे शारि- 
पुत्र ! तथागत का संघमाष्य दुबोध्य है | नाना निदक्ति और निदर्शनों से और विविध-उपाय 
कौशल्यों से मैंने धर्म का प्रकाशन किया दै | सद्धर्म तर्क-गोचर नहीं हैं। तथांगत सत्वों को ज्ञान 
का प्रतिबोध कराने के लिए ही उत्पन्न होते हैं | यह महद्दा कृत्य एक'ही यान पर अधिष्ठित होकर 
बुद्ध करते हैं| यह यान है “बुद्ध-यान! | इससे अन्य कोई दूसरा या तीसरा यान नहीं है | नाना 
अधिमुक्तियों के लिए, और नाना धात्ाशय के सत्वों के लिए, विविध उपाय-कोशल्य हैं किन्तु उन 
सभी उपाय-औौशल्यों का पर्यवसान बुद्ध-पान में ही है। यह बुद्धयान ही सर्वज्ञता-पयंवलान, 
तथागत-ज्ञान-दर्शन की प्राप्ति, उसका संदर्शन, अवतरण और प्रतिबोधन करनेवाला है | अतीत, 
अनागत, और वर्तमान तीनों काल में तथागतों ने छुद्धयान ही स्वीकृत किया है| दे शारिपुत्र ! 
जब सम्पक-संबुद्ध क्लेश, दृष्टि,संक्षोम और अकुशलम्‌ल के बाहुल्य से युक्त रुत्वों के बीच पैदा होते 
हैं, तब बुद्ययान का ही तीन यानों के रूप में निर्देश करते हैं । इसलिए, हे शारिपुत्र ! जो 
भावक, अ्ईत्‌ या प्रत्येक-बुद्ध इस बुद्धयान को न सुनगेया न मानेंगे, वेन तो आवक हैं, न 
अहहत्‌ हैं और न प्रत्येक बुद्ध ही हैं। इसलिए हे शारिपुत्र ! ठुम विश्वास करो कि एक ही 
यान है 'बुद्धयान! । 
“एक दि यान॑ टछ्वितीय॑ न विद्यते 
“““तृतिय॑ हि नैवास्ति कदाचि लोके | 
एक हि कायये द्वितियं न विद्यते 
न हीनयानेन नर्वान्त छुद्धा/ ॥२ -४४ 
यह दूसरा उपाय-कौशल्य-परिवर्त है । मगवान्‌ का यह उपदेश सुनकर शारिपुत्र ने 
प्मुदित होकर भगवान्‌ को प्रणाम किया और कद्दा “मगवन्‌ ! आपका यह घोष सुनकर मैं 
आश्चर्य-चकित हैं | दे मगवन्‌ ! मैं बार-बार खिन्न होता हूं कि मैं हीनयान में क्‍यों प्रविष्ठ हुआ । 
अनागत-काल में बुद्धत्व प्राप्त करके घर्मोपदेश करने का मौका मैंने गवाँया | किन्त, मगवन | 


१४४ बौद्ध-घमं-दुशन 


यह मेरा ही अपराध है,ल कि आपका | यदि भगवान्‌ से हम पहले ही शआ्रार्थना करते तो 
भगवान हमें सामुकर्षिकी-धर्मदेशना ( चत॒रादि-सत्य-देशना ) के समय ह्वी इस अनुत्तरा संम्यकू- 
संबोधि की भी देशना देते और हम बुद्ध-यान में ही निर्यात होते | भगवन्‌ ! आज बुद्ध-पान का 
सुनकर मैं इता्थ हुआ हैँ, मेरा पञ्रात्ताप मि्र गया है ।! भगवान्‌ ने कहा “हे शारि- 
पुत्र ! मैं तुमको बताता हूँ कि तुमने अतीत-भव्ों में अनुत्तरा-सम्यक््तजोधि के लिए मेरे पास ही 
जयी-प्रशिधान किया दैं, किन्तु तुम उसका स्मस्ण नहीं कर पा रहे हो और अपने को निर्वाण- 
प्रात्त समझते हो ! पूर्व के चर्यो-परणिधान-शान का तुम्हे स्मरण दिलाने के लिएडी 'तद्मपुण्डरीक? 
नाम के इस महावैपुल्य घर्मपर्याय का प्रकाशन आबकों के निमित्त करू गा |? “हे शारिपुत्र ! 
अनागत काले में ठुम भी पद्मप्रम नाम के तवागत होकर घर्म-प्रकाश करोगे | यद्द मेरा व्याकरण 
है; तुम प्रसन्न हो |” भगवान्‌ के इस व्याकरण का देवों ने अमिनन्दन किया और कदहा--भगवान्‌ 
ने पहला धर्मचक्र-प्रवर्तन वाराणसी में किया था, यह अनुत्तर द्विती धर्ंचक्र-प्रवर्तन भगवान्‌ 









ने अब किया है| क्‍ 
._ »धूबे मगवता वाराणस्थामृप्रिपत्तने मुगदाबे धमचक्र' प्रवर्तितमिदं पुनर्भगवताद्यानुत्तर 
द्वितीय घर्मचक्र' प्रबर्तितम” । 


तब शारिपुत्र ने कह्दा--भगवन्‌ में निष्कांक् हैं। मगवान्‌ के व्याकरण से मैं निष्कांच 
हुआ हूँ । परन्तु यहां बारह हजार ऐसे भावक हैं बिन्हें भगवान्‌ ने ही पहले शैक्षभूमि में आहित 
किया था | आपने उनसे कहा था-- 

#४पतत्पर्यवसानों में मिक्षनों धर्मविनयों यदिदं जाति-बरा-ब्याधि-मस्णु-शोकसमतिकमो 


मिस गाउसमिवसब सा दि 





इन्हें भगवान के इस द्वितीय पर्मचक्र-प्रवर्तन कों सुनकर विचिकित्सा हुई ।म गवान्‌ इन्हें 
निशंक करें? | तंब भगवान्‌ ने कहा-शारिपुत्र ! में तुम्हें एक उपमा देता ईं। यहाँ किसी 
नगर में एक महाघनी पुरुष है। उसके कई बच्चे हैं । उसके निवेशन में यदि ञ्राग लग जाय 
आर उसमें उसके बच्चे घिर जाये और निकलने का एक ही द्वार हो, तब वह पिता सोचता हैं 
कि क्यों को खिलौनें प्रिय हैं और मेरे पास कई खिलौने हैं जैसे कि गोरथ, अजरथ, मृगस्थ, 
इत्यादि | झट वह बच्चों को पुकारकर कहता है--क्द्ो | आओ ! खिलौने लो ! तब वे बच्चे 
खिलौने के लोभ से शीघ्र बाहर आ जाते हैं | दे शारिपुत्र | वद्द पिता उन सभी क्यों को 
सर्वोत्कृष्ट गोरथ दी देता है। अजरथ या मृगरथ, जो हीन है, उसे नहीं देता । ऐसा क्‍यों | 
इसीलिए, कि वह पुरुष महाधनी हैं, उसका कोश और क्ोछागार सम्पूर्ण है। ये समी मेरे पुत्र 
हैं| म॒के चाहिये कि मैं सबको समान मानकर “महायानः ही दूँ | कया शारिपुत्र | उस पिता ने 
तीन यानों को क्ताकर एक ही 'महायान! दिया इसमें क्या उसका मृषावाद है ! शारिपुत्र कह्ा-- 
भहीं; मगवन! । “साधु, शारिपुत्र ! तथागत सम्यकू सम्बद्ध भी महोपायकौशल्यज्ञानपरमपारमिता- 
प्रात्त महाकादणिक, हितेपी और अनुकम्पक हैं । वह सभी सत्वों के पिता हैं। ( अइई खल्वेषां 
सत्वानां पिता ) दुःखरूपी निवेशन से बाहर लाने के लिए वह श्रावकयान, प्रत्येक-बुद्धयान 
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झोर छुद्ययान बताते हैं लेकिन अन्त में वह सबको बुद्धबान की ही देशना करते हैं। वही 
भ्ेष्टयान हैं, वही महायान है | यद औपम्यं-परिवर्त नाम का तीसरा परिवत दे । 


शारिपुत्र के बारे में मगंवान्‌ ने जो व्याकरण किया उसे सुनकर आयुष्मान्‌ सुभूति 
महाकाश्यप, महामौदगल्यायन आश्चर्य-चकित हुए और उन्होंने भगवान्‌ से कहा ३--भगवन ! 
इस मिन्नु-संत्र में हम जी, बृद्ध, एवं स्थविर संमत हैं, हम निर्वाण को प्राप्त हैं; इसलिए 
ख्रनुत्तरा सम्यक-संबोधि के विषय में हम निरुयमम हैं । जब भगवान्‌ उपदेश देते हैं तब मी हम 
शत्यता, अनिमित्त और अप्रशिहित का ही विचार करते हैं, किन्तु मगवान्‌ से उपदिष्ट बुद्ध 
धर्मों में या बोधिसत्-विक्लीडित में हमें सखृहा उत्पन्न नहीं हुई है। भगवन्‌ ! हम तो निर्वाण 
सँज्ञी थे | अब भगवान ने तो यह मी बताया कि हमारे जैसे अ्ंत भी संबोधि की प्राप्ति करके 
तथागत बन सकते हैं| आश्रय हैं मगवन्‌ ! अद्भुत्‌ है भगवन | अचिन्तित, अप्रार्थित ही 
भगवान्‌ से एक अप्रमेय-रत्न हमें झाज मिला है। यह अधिमुक्तियसित नाम का चौथा 
पखित॑ है | जैसे कोई जात्यन्ध हो और वात, पित्त, इलेप्स से पीड़ित हो: उसे कोई महावैद्य 
झनेक ओऔपषधियों से व्याधिं का प्रशमन कर दृष्टिलाभ करा दे; उसी प्रकार तथागत एक महावैद्य 
हैं, मो हान्ध-सत्व जात्यस्ध हैं | राग, द्वेप, मोह, वात, पित्त, श्लेप्म हैं: शून्यता, अनिमित्त और 
अप्रशिहिित औषधि या निर्दाण द्वार हैं। इस शत््यतादि विभोदुसुलों की भावना करके अविद्या 
का निरोध करते हैं | अ्रविद्या के निरोध से संस्कार का निरोध और क्रम से इस मह्दांन्‌ दुःख- 
त्कन्ध का निरोध होता है। इस प्रकार वहन पाप में स्थित होता है न कुशल में प्रतिष्ठित 
होता है | यही उस बन्मान्ध का चक्षु-लाम है | 


जिस प्रकार अन्ध को चक्तु का लाभ होता है उसी प्रकार यह भावक ओर प्रत्येक- 
बुद्धयानीय है | वह संसार के क्रेशबन्धनों का छेद करके पषगतियों से और त्रंघातुक से मुक्त 
होते हैं | इसी से भ्रावकयानीय ऐसा मानता है और कहता मी है--“दूसरे कोई अभिसम्बो 
दव्य धर्म अब बाकी नहीं है। मैं निर्वाण को प्राप्त हुआ हैँ ।” तब तथागत उसे धर्म की 
देशना करते है कि जो स्वंधर्मों' को प्राप्त नहीं हुआ उसका निर्वाण कैसे ? तब भगवान उसे 
बोधि में स्थिर करते हैं | बोधिचित्त को उत्नन्न करके वह न संसार में स्थित होता है और न 
निर्वाण को ही प्राप्त होता है। वह त्रैघातुक का अवन्रोंघ करके दश दिशाओं में शूत्व 
निर्मितोपम, मायोपम, खष्नमरीचिकोपम, लोक को देखता है । वह सर्व पर्मो को अनुसन्न, 
अनिरुद्ध, अबढ, अमुक्त-स्माव में देखता है |”? 


हे काश्यप ! तथागत तत्वविनय में सम्र हैं, अतम नहों | जिस प्रकार चन्द्र और सूर्य 
की प्रमा सत्र सम होती है इसी प्रकार सर्वज्ञ-जान चित्तप्रमा पंचगतियों में उत्पन्न सत्वों में उनके 
अधिमुक्ति के अनुसार महायानिक, प्रत्येक्ुद्यानि और शावकयानिकों में सममाव से सद्रर्म- 
देशना को प्रवर्तित करती है । इससे सर्वज्ञज्ञानप्रभा की किसी प्रकार न्यूनता किंवा अतिरिक्तता 
संभावित नहीं होती | दे काश्यप ! यान तीन नहीं हैं; केवल सत्व ही अन्योन्य-चरित हैं, 
उनके अनुसार तीन यानों की प्रज्ञापना है । 

६६, 


१४६ बोझू-घम वृशन 
तब झआायुष्मान मंहाकाश्यप ने भगवान से पूछा--भगवन ! यदि तीन यान वाह्तव में 
नहीं हैं तो आवक, प्रत्येकनुद्ध और त्रोधिसत्व यह तीन प्रशत्तियां क्यों हैं? 
मगवान ने कहा--“हे काश्यप ! जिस प्रकार कुम्मकार एक ही मृत्तिका से अनेक 
भाजन बनाता हैं; उनमें से कोई गुड़माजन, कोई घृत-माजन और कोई च्ीर-माजन होता है । 
इससे पृत्तिका का नानात्व तो नहीं होता; किन्द द्रव्यप्रक्षेपमात्र से भावनों का नानात्व होता हैं | 
इसी प्रकार दे काश्यप | बुद्धबान ही वास्तव में एक यान है.दूसरा या तीसरा कोई याननहीं है |” 
तब आयुष्मान्‌ महाकाश्यप ने पूछाः--/मगवन्‌ ! यदि सत्व नानाधिमुंक्त है और वे 
ब्रैधातुक ते निःस॒त हैं तो क्या उनका एक ह्वी निर्वाण है या दोया तीन हैं 'भगवान ने 
कद्दा-काश्यप | सर्वधर्म-समतावबोध से ही निर्वाण होता है। वह एकही है, दोया 
तीन नहीं |” मद्काश्यप आदि स्थविरों का यह वचन सुनकर मगवान्‌ ने कहा--साध्ठु, साध्ठ, 
मह्ाकाश्यप | तुमने ठीक ही कद्दा दै | हे काश्यप | तथागत धर्मल्वामी, धमंराज और प्रभु हैं । 
वे सरवृधर्मों का युक्ति से प्रतिपादन करते हैं । जिस प्रकार इस जिसाइसमदासाइस-लोकथातु में 
पृथ्वी, पंत और गिरि-कन्दरों में उत्पन्न हुए. बितने तृण, गुल्म, औषधि और वनस्पतियाँ हैं, 
उन सब॒कोों महाजल मेघ समकाल में वारिधारा देता है, वर्ड यद्यपि एक घरणी पर दी तस्ण 
एवं कोमल दण, गुल्म, औषधियां और महाद्वुम भी प्रतिष्ठित हैं और वे एक तोय से अभि- 
प्यन्दित है, तथापि अपने अपने योग्यतानुरूप ही जज लेते हैं और फल देते हैं। ठीक इसी 
प्रकार बबर तथागत इस लोक में उत्मनन होकर धर्म-वर्षा करते हैं तब बहुसहस्त सत्व उनसे घर्मश्रवण 
करने आते हैं। तथागत मी उन सत्तों के भ्रद्धांदि इन्द्रिय, वीये और परापरवैभात्रता को जानकर 
मिन्न-मिल्न धर्मपयोयों का उपदेश करते हैं | सत्व भी यथावल वथास्थान सर्वज्ञधर्म में अभिमुक् 
होते हैं| जिस प्रकार मेष एक जल है उसी प्रकार तथागत बिस धर्म का उपदेश देते हैं वह 
सर्वेधरग एकरस है--विमुक्तरत, विरागरस, निरोधरस और सर्व जञज्ञान-पर्यवसान है | इस सर्वश्ज्ञान- 
पर्यवसान धर्म का उपदेश देते समय तथागत ओताओं की होन, मध्यम और उत्कृष्ट अधिमुक्ति 
को भी जानते हैं। इसलिए काश्यप ! मैं निर्वाणपर्याबसान, नित्यपरिनिवृत्त, एकमूमिक और 
आाकाशगतिक अधिमुक्ति को जानकर, सलों के रक्षणं के लिए, सहसा सवज्ञज्ञान को प्रकाशित 
नहीं करता | इसलिए. तुम मेरे आज के उपदेश को दुर्विशिय मानते हो । इसलिए, हे काश्यप ! 
बोधि की प्राप्ति ही वास्तविक प्राप्ति है | 
प्रज्ञामध्यन्यव॒स्थानात्यत्येकेजिन डच्चतें | 
शून्यज्ञानविद्दीनत्वाच्छावकः संगमाष्यते ॥ 
सर्वर्माबबोधाचु साम्पकूसंबुद्ध उच्यते | 
तेनोपायशतैनित्यं घम देशेति प्राखिताम | 
[५, २-५३ | 
यह औषधी-परिवर्त नाम का पंचम परिवत है | 
व्याकरण-परिवर्त नाम के छुठे परिवत॑ में अनेक आवकयान के स्थविरों के बारें में 
व्याकरण किया गया है | बुद्ध कहते हैं कि “आवक काश्यप भविष्य में रश्मिप्रमास नाम कर 
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तंथागत होंगे, स्थविर सुमृति 'शशिकेतुः नाम के तथागत होंगे; महाकात्यायन जाम्बूनद्प्रमात नाम 
के तथागत होंगे और स्थविर मंद्यामौद्गल्यायन तमालपत्रचन्दनगन् नाम के तथागत होंगे”इत्यादि | 

पूर्वयोग-परिव्तं नाम के सप्तम परिवत में अतीतकाल के एक महाभिज्ञाज्ञानाभिमू नाम 
के तथागत का और उनकी चर्या का वर्णन है । पंचमिह्नुशतव्याकरण-परिव्त में पूर्श मेत्रायणी 
पुत्र झ्रादि अनेक मिक्ुओं के बुद्धत्व प्राप्ति का व्याकरण किया गया है| नवम व्याकरण-परिवत् 
में आयुपष्मान्‌ आनन्द और राहुल आदि दो सहस्त भ्रावकों के बारे में भी छुद्धल-प्राप्ति को 
व्याकरण है | दशम धर्मभागक-परिवर्त में मगवान्‌ कहते है” कि इस परिषद्‌ में जिस किसी ने 
इस घर्मपर्याय की एक भी गाथा सुनी हो या एक चित्तोत्माद से भी इसकी अनुमोदना की हो 
वे सभी अनागत काल में बुदत्व को प्राप्त करेंगे । एकादश स्तूपसंदर्शन परत में क्ताया गया 
है कि इस घर्मपयीय के उपदेश के बाद मंगवान्‌ के सामने ही परिषद्‌ के मध्य से एक सप्तस्ल- 
मय स्वृप अभ्युदूगत हुआ और अन्तरिक्त में प्रतिष्ठित हुआ । भगवान्‌ ने कह्या--दे बोधिसत्व ! 
इस महस्तृप में तथागत का शरीर स्थित है उसी का यह स्वूप है, इस परिवत में भगवान्‌ के 
अनेक प्रातिदाय क्ताए, गऐ हैं जो अद्भुत धर्म दे | इस स्तूप में भी बुद्ध का एक विश्वरूपदर्शन 
जैसा दर्शन प्राप्त होता है | उसका दर्शन सागर नागराज की कन्या को हुआ बिसने परमभक्ति 
से अपनी महदार्ध-मणि भगवान्‌ को समर्पित किया। उसी कण सर्वलोक के सामने उस नागकन्या 
का स्तीन्द्रिय अंतर्दित हुआ और पुरुषेन्द्रिय प्रात्त हुआ | वह बोधिसत्व के रूप में स्थित हुई । 
बारहवें उत्साह-पंसित में अनेक बोघिसत्व और भिक्तु भगवान से कहते हैं “भगवन्‌ | आप इस 
घर्मपर्याय के विषय में अल्पोत्सुक हों | हम तथागत के परिनिदृत्त होने पर इस धमंपर्याव को 
प्रकाशित करेंगे। यद्यपि मगवन्‌! अनागत काल में सत्व परीत्तकुशल मूल और अधिमुक्ति 
बिरहित होंगे तथापि हम शान्तिबल को प्राप्त करके इस यूत्र को धारण करेंगे, उपदेश करेंगे, 
उसे लिखेंगे | अपने काय और जीवित का उत्स्ग करके भी हम इस सूत्र का प्रकाशन करेंगे | 
भगवान्‌ इस विषय में अल्पोत्सुक, निश्चिन्त हों |?! 

उस समय महाप्रजापती गोतमी और भिक्नुणी राहुल-माता बशोघरा उसी परिषद्‌ में 
हुःखी होकर बैठी थी कि भगवान्‌ ने हमारे बारे में बुद्धत्व का व्याकरण क्यों नहीं किया | भश- 
बान्‌ ने उनके चित्त का विचोर जानकर कृपा से उनका भी व्याकरण किया | 

सुलविहार-परिवर्त नाम के त्रयोद्श-परिवर्त में मंगवान्‌ ब्ताते हैं कि जो बोधिसत्व 
आचार गोचर में प्रतिष्ठित हो, छुख-स्थित हो, पर्मप्रेम से पूर्ण हो और मैत्री-विहार से युक्त 
हो ऐसा ही बोधिसत्व इस धर्मपयौय का उपदेश करने योग्य है | 

चत॒दंश बोघिसत्व प्रथिवी-विवस-समुद्गम-पसिवत॑ में गंगा नदी बालुकोपम धंख्या के 
बोधिसत्वों का दर्शन होता है। तथागतायुष्प्रमाण-परिवत नामक पंद्रहर्वे परिवत में बुद्ध के 
लोकोत्तर भाव का परिचय मिलता है | 

वहाँ मगवान्‌ कहते हैं--हे कुलपुत्रों | लोग ऐसा मानते हैं कि भगवान्‌ शाक्यमुनि ने 
शाक्यकुल से अमिनिष्कमण करके गया में बो घिमएड के नीचें अनुत्तरा सम्यकू-संबोधि की प्राप्ति 
की है | दे कुलपुत्र | ऐसा नहीं है। अनेक कोटि क्यों के पदले ही मैंने सम्यक-संबोधि की 





प्राप्ति की है | जब से मैंने इस लोकधातु में रत्वों को घर्मोपदेश देना प्रारंभ किया है, तब से 
आजतक मैंने जिन सम्पकू-सम्बुद्ों का परिकीत॑न किया है, दीपंकर प्रभति तथागतों के निर्वाण का 
जो वर्णन किया है वह सव मेने ठपाय-कौशल्य से धर्मदेशना के लिए ही किया है | जो सतल 

अल्पकुशल मूल संयुक्त है, उन्हें मैं कहता हूँ कि मैं दहर हूँ, अमी दी मैंने सम्पकू-संजोधि की 
प्राप्ति की है | यद्द मेश कहना केवल सत्वों के परियाचनार्थ ही है। सत्वों के विनय के लिए, 
ही ये सर्वंधर्मपर्याय हैं। सत्वों के ही उपकार के लिए, तथागत आप््मालम्बन या परालम्बन से 
उपदेश देते हैं । किन्तु तथागत ने सत्य का दर्शन किया है कि यह जंघातुक न भूत है न अभूत, 
न सत्‌ है, न असत्‌ , न संसार है, न निर्वाण | वस्तुतः भगवान्‌ चिरकाल से अभिसंबुद्ध हैं 
और अपरिमित आयु में स्थित हैं | तथांगत झपरिनिबृंच हैं, केवल बैंनेववश होकर परिनिवोण 
को बताते हैं:--- 


अपरिनिदृत्तस्तथागतः परिनिबौणमादर्शपति वैनेयवशेन | तथागत का प्रादुर्भाव दुर्लभ 
है | यह बताने से वें लोग वीयीर॑म में उत्साहित होते हैँ । इसीलिए मैं परिनिर्वाण को प्राप्त 
न होते हुए. मी परिनिर्वाण को प्राप्त द्योता हैं | यह मृषावाद नहीं है; यह मह्ाकब्णा है । 

सोलदवां पुण्यपर्याय-परिवर्त है। सत्रहवां अनुमोदना-पुण्यनिर्देश-परिव्त है । 
कहा है कि जो इस सन्त की अनुमोदना करेगा वह शक्रासन और ब्रह्मासन का लाभी होगा 
अट्टारहवें धर्मत्राशकानुशंस परिवर्त में इस सूत्र के धर्ममाणक के गुणों का वर्णन है। उन्नौसवे 
सदापरिमृत-परिवर्त में इस सूत्र के निन्‍्दर्कों के विपाक ब्ताये गये हैं। बीसर्वाँ तथागत धर्माभि 
संस्कार-परित है | इकीसयें घारणी-परिवर्त में इस घर्मपर्याय की रक्ावरणगुप्ति के लिए. अनेक 
धास्णी मंत्र दिये गये हैं। बाईसव मैक्ज्यराज-पूर्व-योग-परिवर्त में भेषज्यराज चोघिसत्व को 
जयी का वर्णन है | तेईसर्वें गदगदस्वर-परिवर्त में गदगदस्वर बोधिसत्व का संवाद है। चौंबीसवे 
अमन्तमुखपरिवर्त में अवज्ञो कितेश्वर बोघिसत्व की महिमा का अदूभुत वर्णन है। भक्ति-मार्ग 
की चरम कोटि यहाँ मिलती है। पच्चीसर्वे शुभव्यूदराज-पूर्वयोग-पारिवर्त में शुभव्यूह नाम के 
राजा की कथा है । छुन्तरीसवें समन्तमद्रोत्साइन परिवर्त में बताया गया है कि समन्तमद्र नामक 
अन्य बुदचषेत्र बोधिसत्व सद्धम॑-पुए्डरीक के श्रवण के लिए शद्धकूट पर्वत पर आता है | अन्तिम 
परिवर्त का नाम दे अनुपरीन्दना-यरिवर्त । सद्धम॑पुण्डरीक का उपदेश करते पर मगवान्‌ धर्मासन 
से उठे और उन्होंने समी बोधिसत्वों को संत्रोधघन करके कहा--हे कुलपुत्रों ! असंख्य कल्लों 
से संपादित इस सम्पकु-संबोधि को में तुम्हें सौंपता हैँ । वह जैसे विपुल और+ विस्तार को प्राप्त 
हो ऐसा करो | समा वोधिसत्वों ने मगवान्‌ का अभिनन्दन किया। यहाँ सरुद्धम-पुण्डरीक सूत्र 
समाप्त होता है | 

सद्धम-पुणडरीक सूत्र के इस संक्षिप्त अवलोकन से महायान बद्ध-धर्म का हीनयान से 
संक्‍न्‍्च स्पष्ट होता है | शारिपुत्र, मौद्गल्यायन जैसे धुरीण स्थविर अइतों फो बुद्धबान की 
दीछा देने के लिए. मगवान ने यह द्वितीय धर्मचक्रपव्तन किया दै। पालिग्रन्थों में भगवान्‌ का 
उपदेश दो प्रकार का बताया बाता हैं। एक केवल शीलकथा, दानकथा, आदि उपासकोचित 
धर्म की देशना है; दूसरी “सामुकूकंसिका धम्मदेसना” है जिसमें चत॒रायंसत्य का उपदेश है 
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जो भिक्तु होने योग्य व्यक्तियों को दिया जाता है। सद्धमं-पुण्डरीक में चत॒रायंसत्य की देशना 
और सर्वज्ञ-शान-पर्यजरसायी देशना यह दो देशनाएँ हैं | ये द्वितीय देशना मगवान ने शारिपुत्र 
को पहले ही क्‍यों नहीं दी ? इसका उत्तर यह है कि यद मगवान, का उपायकोशल्य है| द्वितीय 
देशना ही परमार्थ देशना है | इस द्वितीय धर्मचक्र-प्रवरतन में शारिपुत्र आदि समी महास्थविर 
अर्हतों को तथा महाप्रज्ञापती गोंतमी आदि स्थविराओं को आश्वासन दिया गया है किये 
समी मविष्य में बुद्धत्व को प्राप्त होंतीं। हीनयान में उपदिष्ट धर्म भी बुद्ध का ही है| उसे 
एकान्ततः मिथ्या नहीं कहा है। वह केवल उपाय-सत्य है। पर्मार्थ-सत्य तो बुद्धयान दी है। 
इस प्रकार महावस्तु और ललित-विस्तर में हो हम भंगवांत का लोकोत्तर-स्वरूप देखते हैं। 
सद्धम-पुएडरीक में यह स्वहप अधिक खष्ठ होता है । 


सद्धमें-पुण्डरीक में यद्यपि बुद्धघान और तथागत की महिमा का प्रधान वर्णन है तथापि 
इस ग्रन्थ के कुछ अध्यायों में अवलोकितेश्वर ञआादि बोधिसत्वों को बुद्ध के तुल्य स्थान 
दिया गया है। समन्तमुख-परिबर्त नाम के चौबीस्वें परिवर्त में अवलोकितेश्वर बोधितत्त को 
महाकरुणा का अद्भुत्‌ वर्णन हैं। अन्य बोजिसत्व और अवलोकितेश्वर बोधिसत्व में 
अन्तर यह है कि अवलोकितेश्वर बोघिसत ने बोधि की प्राप्ति की है, किन्तु जब तक संसार 
का एक मी सत्व दुःख में बद्ध रेगा तबतक निर्वाण प्राप्त न करने का उनका संकह् है । 
बात्तव में वे बुद्ध दी हैं, किन्तु जिस प्रकार अन्य बुद्ध निर्वोण को यथा समय प्राप्त होते हैं उत 
प्रकार अवलोकितेश्वर निर्वाण में प्रवेश न करेंगे। बे सदा बोधिसत्व की साधना से सम्पन्न हैं| 
इससे उनकी श्रेष्ठता कम नहीं होती | सद्मंपुण्डरीक में कहा है-- 


यच्च कुलपुत्र द्वापष्टीनां गंगानदीवाल्ुकासमानों बुद्धानां मावतां छत्कार इत्वा पुरा 
मिसंस्कारों पश्चावलोकितेश्वस््थ बोधिसत्वस्थ महासत्वस्पान्तश एकमपि है नमस्कार कुर्योन्नामपेय॑ 
च धारवेत्समोंजनधिकोंनतिरेंक: पुण्याभिवंत्कार उभयतों भकेत्‌ | [ सद्धमं० परिव्त २४ ] 


प अवलोकितेश्वर वोधिसत्व का नाम मात्र भी अनेक दुःखों और आपदाओं से रक्षण 
करता है | महान अमिस्कस्थ से, वेगवती नदी के मय से, समुद्र॒प्रवास के समय कालिकावात से 
रक्षण करने की शक्ति एकमात्र अवलोकितेश्वर के नामोंचास्ण में है। अवलोकितेश्वर की 
भक्ति में बोधिसत्व-उपासना का प्रवल प्रारंम हम देखते है । 






कारयड-ब्यूह-कारणड-व्यूह नाम के एक मद्यानसृत्र में इस बोजिसत्त को महिमा का गान 
है | इसे गुण-कारएड-व्यूह भी कहते हैं | यह अन्य गद्य और पद्म दोनों में मिलता है। गद्य 
कास्डड-ब्यूह को सत्युवतसामश्नमी ने ई० १८७३ में प्रकाशित किया था। पद्च कासड-ल्यूड मर 
एक विशेष सिद्धान्त का उल्लेख दै | सद्धम॑-पुएडरीक में दी गौतमबुद्ध की,अनेक कल्पों के पहले 
ही, वीतरागता या बुद्धत्व की प्राप्ति का वर्णन मिलता है। पद्म कारएड-ब्यूडू में 'आ्रादि-बुद्ध” की 
कल्पना मिलती है। योगदर्शन के नित्यमुक्त और सर्वश्ञ ईश्वर की कल्मना से यह कहना 
मिलती जुलती है | इतना ही नहीं यद आदिखुद्ध छगत्‌ का कर्ता भी है | समत्त-विश्व के 


पैपू 6 बौद्ध-धरम-बशन 


प्रारंभ में ल्वयम्भू! या आदिनाथ! नाम के 'आदियुद्ध/ प्रकट हुए. और उन्होंने समाधि से 
विश्व को निर्मित किया । उनके सत्व में से अवलोकितेश्वर की उत्तत्ति हुई, जिसके शरीर से 
देवों की सध्टि हुईं। यहाँ हमें पुराणों का सा वर्णन दृष्टिगोचर होता है। मैत्रेयनाथ अपने 
महायानन्सूज्ञालंकार (£, ७७ ) में कहते हैं कि आदिवुद्ध/ कोई नहीं है। इस खण्डन से 
अनुमान होता है कि आदिबुद्ध की कल्पना ईसा की चौथी शती से पहले की है । अवलो- 
कितेश्वर भक्ति-सम्प्रदाय इस समय में खूब प्रचलित था। इसका प्रमाण यह है कि चीनी 
पर्यटक फाहियान ने ( जो ईसा की चौथी शती में मारत आया था ) लंका से चीन जाते समय 
समुद्रप्वास में तूफान से बचने के लिए. श्रवलोंकितेश्वर की प्रार्थना की थी | अवलो कितेश्वर 
के अनेक चित्र और मूर्तियाँ मिली हैं, जिनका समय ५४ वीं शती के समीप का माना जाता है | 
इस पद्य-ग्रन्थ का तिब्बती अनुवाद नहीं मिलता है किन्तु गय्य कारणड-व्यूइ का तिब्बती भाषान्तर 
ईस्वी-सन्‌ ६१६ में हुआ था, जिसमें आ्दिबुद्ध का उल्लेख नहीं है | 


कारणड-व्यूह में अवलोकितेश्वर की महाकरुणा के अनेक वर्णन हैं। वह अवीजि नरक 
में बाकर नारकियों को दुःख से बचाती है। वह प्रेत, भूत तथा राछ्सों को भी सुख पहुँचाती 
हैं | अवलो कितेश्वर केवल करुणामूर्ति ही नहीं है| वह सृष्टि का ख्रष्टा भो है। उसका रूप 
विराट हैं | उसकी आँखों से दूर्य और चद्ध, श्र, से महेश्वर, भुजाओं से ब्रह्नन, आदि देव, 
हृदय से नारायण, अन्त्य दन्तों से सरस्वती, मुख से मदत्‌, पैरों से प्रथिवी और पेट से वरुण 
उत्पन्न हुए. हैं | उसकी उपासना ख्वर्गापवर्ग की प्रापक है | कारण्ड-व्यूद में हम तंत्र ओर मंत्रों 
को भी पाते हैं | “४७ मणिय्रे हैँ” यह पडब्धर मंत्र, जो आज भी तिब्कत में प्रतिष्ठा प्राप्त 
है, पहली बार कारणड-ब्यूह में मिज्ञता है | कुछ विद्वानों के अनुसार मणिपत्मा अवलोकितेश्वर 
की अर्धांगिनी हैं | इस प्रकार कारणड-व्यूद में हमें आदिबुद्ध, क्षश-बुद् और मंत्र, तंत्रों से 
समन्वित बोद्धवर्म का और भक्तिमार्ग का दर्शन होता है | 


अक्षोम्य-च्यूह व करुणा-पुण्डरीक-- अज्ञोग्यव्यूइ” और “करुणा-पुण्डरीक” 
नाम के और दो सूत्-अन्यों में अनुक्रम से बुद्ध अक्ञोग्य और पौद्मोत्तर के लोकों 
का वर्णन मिलता है। ये दोनों ग्रन्थ ईसा की चौयीं शती के पहले चौंनी भाषा में 
अनूदित हुए, थे | बोधिसत्व अवलो कितेश्वर से सम्बंदध एक बुद्ध हैं, जिन्हें अमिताम कहते हैं । 


सुल्लावती-ब्यूह-सुखावती-व्यूह नामक महायान सूत्र में बुद्ध अमिताम के सुलावती लोक 
का वर्णन है | संस्कृत में इसके दो ग्रत्थ उपलब्ध हैं | एक ग्रन्थ विस्तृत है और दूसरा संक्षिप्त | 
पहले का प्रकाशन और अंग्रेजी माषान्तर मैस्समूलर ने, दूसरे का फ्रोँच-भाषान्तर भी जापानी 
विद्वानों ने किया | 

“पुण्य संभार” की कल्पना सुखावती-व्यूह में अधिक प्रवल है। सुखावती, यह बोड्ों का 
नन्दनवन है जर्टाँ बुद्ध अमिताम का, बिन्हें अमितायु भी कहते हैं, राज्य है। जो व्यक्ति 
पुए्यसंभार को प्राप्त करके मृत्यु के समय बुद्ध अमिताभ का चिन्तन करता है वह इस बुद्धलोक 
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को प्राप्त होता है | इस बुद्धलोक में नरक, प्रोत, असुर और तिर्वश्नलोक का अभाव है। वहाँ 
सदाकाल दिन है, रात्रि नहीं है | सुखावती में गर्भन जन्‍म नहीं है। वहाँ सभी सत्य झौपपादक 
हैं और कमलदल से उद्भुत होते हैं। यहाँ के सत्व पाप से सवंधा विस्त हैं और प्रज्ञा से 
संयुक्त हैं | 

दीर्घ सुखावती-ब्यूद के कुल बारह भाषान्तर चीनी भाषा में हुए थे बिनमें से आज 
केवल पाँच दी चीनी त्रिपिटक में उपलब्ध हैं | इनमें से सबसे पुराना मावान्तर ई० सन्‌ १४७ 
और १८६ के बीच का है | संद्िस सुखावती-ब्यूह का चीनी-भावान्तर कुमारजीव, गुणमद्र, और , 
शुआ्लन च्वांग ने किया था | अमितायुध्यान-सूत्र नामक एक और अन्य चीनी भाषा में उपलब्ध 
है, जिसमें मुखावती को प्राप्त करने के लिए, अनेक ध्यानों का वर्णन है । शतान्दियों से ये तीन 
ग्न्य चीन और जापान के अमितायु के उपासक-तैद्धों के पवित्र ग्रन्थ माने जाते हैं | वहां 
आज भी अमिद के नाम से अमितायु की पूजा प्रचलित है और बापान में जोडो-शु ओर 
शिन-शु ये दो बौद्ध सम्प्रदाय केवल अमितायु के ही उपासक हैं । 








आय॑बुद्धावतंसक--त्रो धिसत्त-उपासना का पस्मप्रकर्ष हम आयंदुद्धाइतंसक! नाम 
के महायान सूत्र में पाते हैं। इस ग्रन्थ का उल्लेख महाब्युलत्ति ( ६४, ४ ) में 
आता है। चौनी शिपिटक और तिब्बतों कांजुर में अवतंसक-साहित्य पाया जाता है। 
इस नाम का एक बौद्ध-निकाय ईसा को छुटी शती में उत्पन्न हुआ | उसी का यह 
पविज्न-ग्न्‍न्य है। जापान का केगोन-( ॥:०8०॥ ) निकाय भी इसे मान्यता देता है। 
चीनी परम्परा के अनुसार छुः मिन्न-मित्र अवतंतक-सूत्र थे, जिनमें छुत्तीत हजार से 
लेकर एक लक्ष गायाओं का संग्रह दै। इनमें से छत्तीस हजार गाथाओं का चीनी- 
भाषान्तर बुद्धमद्व ने अन्य भिक्तुओं के सहयोग से ई० ४१८ में किया था। शिक्षानन्द ने 
४४००० गांया-अन्य का भाषान्तर सातवीं शती में किया था। अद्तंसक-सूत्र मूल संस्कृत में 
अभी उपलब्ध नहीं है। किन्तु 'गण्ड-व्यूइ-मह्ायान! सूत्र नामक अन्य संस्कृत में मिला दे जो 
चीनी अवतंसक सूत्र से मिल्ञता जुलता है | इस ग्रन्थ का प्रकाशन डाक: झुजूकी ने कियोटो से 
सन्‌ १६३४ में किया था। 
गयड-ब्यूइ--बरो घिसत्व-उपासना के अध्ययन में गणडब्यूइ-महायानस् महत्वपूर्ण है । 
गन का प्रारंभ इस प्रकार है | एक समय भगवान्‌ आावस्ती के जेतबन में महदव्यूड कूटागार में 
विहार करते थे | उनके साथ समन्तभद्ध और मंजुश्ी आदि प्रमुख पाँच हजार बोघिसत्व थे | ये 
सभी बोधिसत्व 'समन्तमद्र-बो घिसत्व-चर्यीः में प्रतिष्ठित ये | वे सर्वज्ञाता शानाभिलापी ये । उन्होंने 
इच्छा की कि मगवान्‌ उन्हें-पृ्व॑-सर्वज्ञता-अस्थानः आदि अनेक चर्यायें तथा 'तथागत सर्व॑सत्व- 
देशना-नुशासनी प्रातिहार्य” आदि अनेक ग्रातिहार्य ब्तायें । तब भगवान -सिंद विज्म्मित नाम 
की समाधि में समाहित हुए और उसी समय अवर्शनीय प्रातिदार्य दिखलायी पढ़े । बिन्हें देखने के 
लिए आगे दिशाओं के सहस्तों बोघिसत्व वहां आकर उपस्थित हुए. | वहाँ उपस्वित सभी बोधि- 
सत्वों ने इस महान प्रातिदायय को देखा। वहीं पर शारिपुत्र, -मौद्गल्यायन, -महाकाश्यप, आदि 


ज्ड्र  बौद्ध-बरम्म-दुशन 


अम्ुख महाश्रावक उपस्यित ये | लेकिन वे इस अरुत प्रातिहार्य को देख न सके | जिस प्रकार 
गंगा मद्दानदी के दोनों तौर पर सैकड़ों प्रेत छुत्पिपासा से पीड़ित होकर अ्रमण करते हैं किन्तु 
टस गंगानदी के जल को नहीं देख सकते, या देखते भी हैं तो ठसे निददक ओर शुष्क ही 
देखते हैं, उसी प्रकार वे स्थविर मह्दाआवक जेतबन में स्थिर होने पर मी सवंश्ञताविपक्षिक अविद्या 
के पपल के कारण तथा सर्वशता भूमि कुशलमूल के अपसिमिह के. कारण तथागत के उस महान्‌ 
प्रातिहार्य को देख न सके । तब समन्तमद्र वो घिसत्व ने उस बोघिसत्व-परिषद्‌ को भगवान्‌ के इस 
महान समाधि और प्रातिहाय्य का प्रकाशन और उपदेश किया | तब भगवान्‌ ने उन बोधिसत्वों 
को सिंह-विजुम्मित-समाधि में संनियोंजन करने के हेतु श्रुविवरान्तर के उर्णुकोश से “बर्मघातु 
समन्त द्वार विज्ञप्ति ज्यप्वावमासः नामक रश्मि निश्चवारित किया। बकिससे दश दिशाओं के सब 
लोक-धातु का अवमासन हुआ उन वोधिसलों ने बुद्धानुभाव से वहीं बैठकर देश दिशाश्रों के 


लोॉक-धातु का विशद्‌ दर्शन किया | तब उन्होंने दश दिग-लोकथघातु में सइस्तों बोधिसत्वों को देखा 
जो सर्वेसतोों को महाकरूणा से प्लावित करते थे | कोई बोधिसतल अमणु रूप से,कोई ब्राक्षण रूप 
से, कोई बशिक्‌ रूप से, कोई वैद्य, नर्तक या अन्य शिल्पाधार रूप से सर्व ग्राम, निगम, नगर, 

बनपद, राष्ट्रों में अनन्त सत्वों के हित के लिए, प्रबृत्त थे | सत्वपरिपाक विनय के द्वेतु से ये 
वोधिसल॒चर्या में प्रवृत्त थे | तब मंजुभी बोंधिसत् भी अनेक देब, देवता और बोधिसत्वों के 
परिवार के साथ अपने विहार से निकले और मगवान की पूजा करके सल्परिपाक के हेतु दक्षिण्या 
पथ की ओर विहार करने लगे। 


तब आदुष्मान शारिपुत्र ने बुद्धानुमाव से म॑जुभी बोधिसत्व की कृपा से इस विहार को 
देखा और भंगवान, को प्रणाम कर साठ भिह्ुओं के साथ उन्होंने मंजुभ्ली बोधिकतव का अनुगमन 
किया | प्रवास में शारिपुत्र ने मंजुभी बोधिसत्व के महान विभूतति की प्रशंसा की | जैसे जैसे 
शारिपुत्र उनका गुण॒कॉतन करत वैसे वैसे उन साठ मिंछुओं के चित्त प्रसाद को प्राप्त होते थे | 
बुद्ध-घर्मो में उनके चित्त परिणत हुए,। उन्होंने मंजुशी के चस्णों को प्रणाम किया और उनसे 
प्रार्थना की कि उनको भी इस बोधिसल-विभूति की प्राप्ति हो | 

तब मंजुओी बोधिस्त्व ने उन मिछुओं को कहा--मिछुओं | दश प्रकार के चित्तोत्ाद 
के समन्वागम से महायान-संप्रत्थित कुलपुत्र तयागतमूमि को प्राप्त द्ोता हैं। सर्व-तथागत-द्शन- 
पयु पासन और पूला-स्थान में, सर्वकुशल-मूलों के उपचय में, सर्वधम-पर्येपण में, स्वबोधिसत्व- 
पारमिताप्रयोग में, सर्वबोधिसत्व-्समाधि-परिनिष्पादन में, सर्व अध्वपरंपरावतार में, दशदिक्सर्व- 
बुद्च्षेत्र समुंद्रस्फरणपरिशुद्धि में, सर्वसत्नधातुपरिषाक विनय में, सर्वक्षेत्रकल्प बोधिसत्वचर्यानिर्हार 
में, सर्वबुद्धच्षेत्र परमाणुरजःसमपारमिताप्रयोग से एक एक करके सर्वसत्व घातुओं को परिमोचन 
करनेवाले बल के निष्पादन में हो कुलपुत्र प्रसादयुक्त चित्तोपाद करता वहीं तेथागतभूमि को 
प्राप्त होता दै | 


दा मंजुभी से इस धर्ममय को सुनकर «वे मिकछु--सर्वबुद्धविदर्शनासंगविषयः नाम के 
्राधि क्षों प्राप्त हुए | उसके अनुभाव से उन्होंने दशदिशाओं के तथागतों का और सलों का 








नो तक ज्ओ [] ।॥ 


सप्तम भ्रध्याय ९३ 


दर्शन किया | उन लोक-घातुओं के प्रत्येक परमाणु तक का उन्हें दर्शन हुआ | इस प्रकार 
सर्वबुद्धधर्मों की परिनिष्पत्ति में वे मिक्तु प्रतिष्ठित हुए | 
धन्याकर नाम के महानगर की ओर प्रत्थान किया। वहाँ पहुँचने पर उन्होंने 'धर्मधातु- 
नयप्रमासः नाम के सून्नान्त का प्रकाशन किया | वहाँ उनकी परिषद्‌ में सुधन नाम का एक 
श्रेष्ठिपुत्र बैठा या | उसने मंजुभी वोधिसत्व से इस सूत्रान्त को सुना। अनुत्तर-सम्यकसंबोधि की 
अभिलाषा से उसका चित्त व्याकुल हुआ और उसने म॑ज़ुश्री के पास बोधिसत्व-चर्या की 
पूत्ति के की प्राथना की | 

मंजुभी ने सघन श्रेष्टिपुत्न का साधुकार किया और कहा--साथ्वु ! साधु ! कुल्लपुत्र | 
यह अमिनन्दनीय है कि तुमने अनुत्तरा-सम्यक-संबोधि में चित्त उत्पन्न किया है झौर अब 
बोघिसत्व-मार्ग को पूर्ण करना चाहते दो । दे कुलपुत्र | सर्वश्ता-परिनिष्पत्ति का आदि और 
निष्पन्द हैः--कल्याण-मित्रों का सेवन, भजन झौर पयुपासन | इसी से हे कुलपुत्र ! 
बों घिसत्व के 'समन्तमद्रचर्यामए्डल? की परिपुर्णता होती है। दे कुलपुत्र ! इसी दक्षिणापथ 
के रामावर्तन्त जनपद में सुग्रीव नाम का पर्वत है। वहाँ मेघ्नी नाम का मिक्तु है| तुम उसके 
पास जाकर बोघिसत्वचर्या को पूछो, वह कल्यपाणमित्र तुम्हें 'समन्तमद्रचर्या-मए्डलः का 
उपदेश देगा। 

आये सुधन ने मंजुश्री से विदा ली और मेघश्री के पास पहुँचा | मेबश्री ने उसे सागर- 
मेष्र नामक भिक्तु के पास अन्य जनपद में भेजा | इस प्रकार करीब पचास भिन्न-मिन्न जगहों पर 
सुधन ने भिन्न-भिन्न कल्याणमित्रों की पयु पातना की । उ्त्येक कल्याणमित्र ने उसका अमिनन्दन 
करके उसे बोधिसत्चर्या में एक एक भेणी आगे बढ़ाया। अपनी अपनी साधना क्तायी | 
भाखतर्ष के कोने-कोने में आय सुधन ने इस प्रकार चंक्रमण किया | उसने बुद्धमाता माया से 
और बुद्धपत्नी गोपा से भी भेंट की | गोपा से उसने जो प्रश्न पूछे हैं, वे बहुत ही गंभीर हैं । 
उसने गोपा को अंबलिबद्ध होकर कहां--आरयें! मैंने अनुत्तरा-सम्पक्संबोधि में चित्त उत्पाद 
किया है, किन्तु बोघिसत्व संसार में संसरण करने पर भी संसार-दोषों से किस प्रकार लिप्त नहीं 
होते, यह मैं नहीं जानता | आये ! बोधिसत्व सर्वधर्म-समता-स्वभाव को जानते हैं पर आवक- 
पत्येक-बुद्धभूमि में पतित नहीं होते | वे बुद्धघर्मावमास-प्रतिलब्ध ह्वोते हैं किन्तु बोघिसत्वचर्या का 
ध्यूवच्छेद नहीं करते हैं | बोधिसत्व-भूमि में प्रतिक्तित होकर मी तथागतविषय को सन्दर्शित करते 
हैं | स्वलोक-गति से समतिक्रान्त होते हैं और सर्बलोक-गतियों में विचरण भी करते हैं। 
धर्मकायपरिनिषन्न होते हुए भी अनन्तवर्ण और रूपकाय का अभिनिर्दार करते हैं। अलक्षण 
धर्मपरायण होते हुए भी सर्ववर्णुसंस्थान-युक्त स्वरकाय का दर्शन देते हैं। अनमिलाप्य सर्वंधम- 
स्वभाव को प्राप्त होते हुए. भी सर्व वाक्पय-निरुक्ति-उदाह्वारों से सत्वों को धर्म की देशना 
देते हैं, सर्वध्मों को निःसत्व जानते हुए. भी सत्व घातुविनयप्रयोग से, निब्रत नहीं होते । सर्वधमो 
को अनुत्पाद-अनिरोध कहते हुए. भी स्वंतथागत-पूजोपस्थान से विरत नहीं होते | सर्वधर्मो 
को अकर्म-अविपाक मानते हैं परन्तु कुशल-कर्मामिसंस्कास्थयोग से विस्त नहीं होते। आय | 

हुं० 
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घिसत्वचयी के इस अ्श्चयंकारक विरोध को मैं नहीं जान पाता हैं। आर्ये ! आप मुक्े 

इसका उपदेश दे । 

जाय सुन के ये प्रश्न शल्यवाद और बोधिसत्व-यान के परस्पर संक्न्‍्ध के बारे में बहुत 
ही मार्मिक हैं | गोपा से उसे उत्तर नहीं मिला | कल्याणमित्र की खोज में घूमते-घूमते वह 
अन्त में समुद्रकच्छ नोमक जनपद में वैरोंचनव्यूहालंकार नामक छिट्दार के कूटागार में मैत्रेय 
वबोघिसत्व के दर्शनार्थ उपस्थित हुआ | उसने मैत्रेय का दर्शन किया और कहा--आरय॑ ! मैं 
झनुत्तरा-सम्पक-संबोधि में अभिसंप्रस्यित हूँ, किन्तु बोघिसत्वनर्या को नहीं जानता हैं। आर्य ! 
झापके बारे में व्याकरण हुआ है कि आप सम्यक-संबोधि में केवल एक-जातिप्रतित्रद्ध हैं| 
गाय ! जो एक-जातिप्रतिबद्ध है उसने सव॑ बोधिसत्व भूमियों को प्राप्त किया है, वह उस 
सर्वेज्ञ ज्ञान-विषय में अमिषिक्त हुआ है जो सर्व-बुद्धधर्मों का प्रभव है। आर्य ! आप ही मुमे 
बोघिसत्वचर्यी को बताने में समर्थ हैं | 

तब आय मैत्रेय ने आय सघन की भूरि-भूरि प्रशंशा की और बोधिचित्तोत्याद का 
माहत्म्य छताकर कहा ;-- कुलपुत्र | तुम बोधिसत्वचर्या को बानने के लिए. उत्सुक हो तो इस 
वैरोचनब्यूहालंकारगर्म के महाकूट के अभ्यन्तर में प्रवेश करके देखो । वहाँ तुम बानोंगे कि 
किस प्रकार बोधिसत्वचयी की पूत्ति होती है और उसकी परिनिष्यत्ति क्या है? | मैत्रेय के 
अनुभाव से सुधन ने उस कूटागार में विराट दर्शन किया | सब सत्वलोकों के बुद्धों का ओर 
बोधिसत्वों का उसे दशन हुआ | यह सारा वर्णन अत्यन्त रोमांचकारी है | धर्म के विकास में 
भक्ति-परम्परा में, बौद्धपर्म में, इन विराट दशनों की बाढ़ सी आयी है; जिसका परम प्रकर्प हम 
यहाँ देख सकते हैं | उसे देखकर सुघन स्तिमित हुआ । यह साशा प्रातिद्या्य आय॑ मैत्रेय का ही 
शनुभाव था | आय॑ मैत्रेय ने उसे समाधि से उठाकर कहां :--कुलपुत्र ! यही धर्मों की धमंता 
है | मायास्वप्रप्रतिमासोपम यह सारा विश्व है। कुलपुत्र ! तुमने अभी बोधिसत्व के 'सर्वन्य 
ध्यारम्बण शानप्रवेशार्समो पस्मृतिन्यूद-गत” नाम के विमोत्ष कों और उसके समाधि प्रीति सुख 
को प्राप्त किया न | कुलपुत्र ! जो तुमने अमी देखा वह न कहीं से झाया ् न कहीं गया है | 
इसी प्रकार हे कुलपुत्र ! बोधिसत्वों की गति हैं | वह झ्चलनास्थान गति है | वह अनालया- 
निकेतन गति है, वद अच्युत्युपपत्ति गति है | वह अस्थासंक्रन्ति गति है। वह अचलनानुत्थान 
गति है | वह अकर्मविपाक गति है। वह अनुत्पादानिरोध गति है। वह अनुच्छेदाशाशवत- 
गति है। ऐसा होने पर भी दे कुलपुत्र | बोधिसत्व की गति मदाकंरुणा-गति है| महामैत्री 
गति है, शीलगति है, प्रशिधानगति है, अनमभिसंस्कार गति हैं, अनायरूह-वियूह गति है 
प्रज्ञोपाकाति है और निर्वाशसंदर्शनगति है। हे कुलपुत्र ! भ्रज्ञापारमिता बोधिसलों की 
म्राता है, उपायकौशल्य पिता है, दानपारमिता स्तन्‍्य है, शीलपारमिता धातृ है, ज्ञान्तिपार- 
मिता भूषण है, वीर्यपारमिता संवर्धिका है, ध्यानपारमिता चर्यौविशुद्धि है, कल्याणमित्र उसका 
शिक्षाचार्य है, बोध्यंग उसके सहायक हैं, बोधिसत्व उसके भाई हैं, बोधिचित्त उसका कुल है | 
इससे हे कुलपुत्र | बोघितत्व वालपृथग्बनभूमि को अवक्रान्त करके तथागतमूमि में प्रतिपत्न 
होता है | 
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: हे कुलपुत्र ! मैंने ठ॒के संक्षेप में ब्ताया है। परन्तु हे कुलपुत्र | त॒म बोधिसल्चर्या के 
बारे में उसी ० मंजुभी के पास जाओं और प्रश्न करों। वह मंजुभी ओोधिसत्व 
परस्मपारमिता-प्राप्त है | 

तब सुधन ने परममक्ति से मंजुश्री की प्रार्थना की | दश हजार योजन दूर पर स्वित 
मंजुश्री वोघिसत्व ने महाकरूणा से प्रेरित हो उसके मस्तक पर अपना जाशीर्वाद-हस्त रखकर 
उसका अभिनन्दन किया | उसे असंख्य धर्म में प्रतिष्ठित किया, अनन्तज्ञानमहावमास को प्राप्त 
कराया, अपर्यन्तबोंघिसत्व-चारणी प्रतिमान-समाधि-अभिज्ञाज्ञान से विमृूषित किया और उसे 
समन्तमद्रचर्या-मण्डल में प्रतिष्ठित किया | 

इस प्रकार गण्डव्यूह में हम बोघिसत्व-3पासना का अति सुन्दर वर्णन देखते हैं। भाषा, 
र्नशैली और कथामाग की दृष्टि से यह अन्य अद्भुत है । ललित-विस्तर, सद्धम-पुण्डरीक, 
कारएडव्यूह, सुखावतीन्यूद और गस्डव्यूह में हम बोधिसत्व-उपासना का प्रकर्ष देखते हैं। बोधि- 
सल्वयान में गएडव्यूइ ने कलश चढ़ा दिया है। आश्चर्य नहीं कि यह ग्रन्थ अवतंसक यूज! के 
माम से ही परिचित है | 

रहनकूट--अवतंसक सूत्र के समान ही चौनियों का एक और मौलिक अंथ दे जिसे 
'रनकूट? कहते हैं | तिब्क्ती कान्जुर में मी यद संग्रदीत है । यह ४६ पत्रों का एक संग्रहप्रन् 
है, किसमें अक्षोभ्यव्यूह, मंजुभी-बुद्धचेत्र-गुश-न्यूह, बोघिसत्व-पिटक, पितापुत्र-समागम, काश्यप 
पस्र्त, राष्ट्रपालपरिए्रच्छा आदि अनेक छोटे छोडे अन्य सम्मिलित हैं | तारानाथ के अनुतार 
धरत्नकूट-धर्म-पर्यीयः नामका अन्य ( जिसमें एक सहस्न अध्याय थे ) कनिष्क के पुत्र के समय में 
सवा गया या। इसके कुछ मौलिक संस्कृत-भाग खुतन के समीप मिले हैं। कुछ विद्वानों का 
मत है कि 'रूनकूझ और काश्यप-परिवर्त' एक ही ग्रन्थ हैं और रत्नकूट में अन्य ग्रन्थों का 
संग्रह बाद में हुआ है | 

काश्यप परिवत--में मगवान्‌ का भिक्तु-मद्दाकाश्यप से संवाद है | बोधिसलयान और 
शुल्यता का इसमें बार बार उल्लेख आता हैं | एक जगह पर तो यहाँ तक कहा है कि तथागत 
से भी बोधिसत्व की पूजा अधिक फलप्रद है। “दे काश्यप | व्सिप्रकार प्रतिपदा के चन्द्र की 
विशेष पूजा होती है, पूर्णिमा के चन्द्र की विशेष पूजा नहीं होती, उसी प्रकार मेरे श्नुयायियों 
को चाहिए, कि वे तथागत से भी विशेष पूजा बोधिसत्व की करें। क्योंकि तथागत बोधिसत्वों से 
ही उत्न होते हैं?” । 

काश्यपपरिव्त का चीनी अनुवाद ई० सन्‌ १७८ और श्यू४ के बीच किया गया था, 
ऐसी मान्यता है ।ख्नकूट” में अनेक परिप्च्छायें संण्दीत हैं। 

परिषच्छा-अन्थ--राष्ट्रपाल परिषच्छा में दो पसित॑ हैं | प्रथम परिवर्त का नाम निदान- 
परिवर्त है। एक समय भगवान, राचएद में एमकूट पर अनेक ओघितलों के परिवार में 
धर्मदेशना देते थे। उस समय प्रामोद्यराज नाम के बोधिसत्व ने भगवान्‌ की खुति 
की और अनिमेव नंयनों से तंथागत-काय को देखते हुए गम्भीर, इलगा:, बज ढुर्द्श, 
दुसन॒बोध, अतर्क्य, तकापगत, शान्त, संद्ठम पमैच्रात का उसे विचार आया | उसने देखा कि 
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बुद्धमगवान झ्नालयगगन-गोचर हैं। अनावरण-बुद्धविमोक्ष की उसने अमिलापा की | भगवान 
बुद्ध का काय शरुव, शिव और शाश्वत हैं। वह सर्वसत्वामिमुल और सर्वबुद्धक्षेत्रग्सरानुगत 
है। इस गम्मीर धर्म का अवलोकन करके वह तृष्णीभूत हुआ और धघर्मघातु का ही विचार 
करने लगा | | 
तब आयुष्मान राष्ट्रपाल भ्रावत्ती से त्रमात्य के अत्यय पर भगवान्‌ के दशन के लिए. 
झाया | अभिवादन कर उसने भंगवान को बोघिसत्वचर्या के बारे में प्रश्न किया । भगवान्‌ ने 
उसे बोधिसत्वचर्या का उपदेश किया | यह सारा उपदेश पालि-अंगुत्तरनिकाय का अनुसस्ण 
है | हे राष्ट्रपाल | चार धर्मों से समन्वागत बोधिसत्व परिशुद्धि को प्राप्त होता है। कौन से 
चार | अध्याशयप्रतिपत्ति, स्बंसत्वसमचित्तता, शुत््यतामावना, और यंथावादि-तयाकारिता हे | 
इन चार धर्मों से समन्‍्वागत बोधिसत्व परिशुद्धि का प्रतिलाम करता है। इसी प्रकार अन्य का 
धर्मों का उपदेश इस ग्रन्थ में ग्राया है। प्रथम परिवत के अन्त में भगवान्‌ ने मविष्य का 
व्याकरण किया है कि बुद्धशासन विकृत होगा और मि्छु असंयमी बनेंगे । यह व्याकरण हमें 
पालि के येरगाया में आए, हुए व्याकरणों को याद दिलाता है। श्रनात्मबाद को मानकर चलने 
में तब मी कितनी कठिनाई थीं यह निम्न श्लोकों से प्रतीत होता है-- 
यत्रात्म नास्ति न॑ जीवो देशित पुद्गलोडपि न कर्थ॑चित्‌ | 
व्यय: श्रमोष्ज घटते यः शीलझयोग संवरक्तरिया च॥ 
ययस्ति चैव महायान॑ नात्र हि आत्मसत्व मनुजों वा। 
व्यर्थ: भ्रमोष्त्र हि कृतों में यत्र न चात्मसत्वटपलब्धिः | 
द्वितीय परिवर्त में पुण्यरश्मि नाम के राजकुमार की जातक-कथा है | 
पाष्ट्रपाल-परिएच्छा? का चीनी भाषान्तर ई० ५८४ और ५६२ के बीच में हुआ था | 
इस ग्रन्थ का प्रकाशन एल. फिनों ने सन्‌ १६०१ में किया है | उज्गपरिपृच्छा, उदयन-वत्सराज- 
परिपृच्छा, उपालिपरिएच्छा, चन्द्रोत्तरा-दारिका-परिप्च्छा, नैरात्म्यपरिपृच्छा आदि अनेक संवाद- 
ग्रन्थ भी उपलब्ध हैं, जिनका उल्लेख “शिक्षा समुल्चयः में मिलता है | 
दशभूमीश्वर--कों भी अवतंसक का एक भाग समझता जाता हैं | इस ग्रन्थ में दश- 
मिलता दे | दशमूमक इस सिद्धान्त का सबसे महत्वपूर्ण ग्रन्थ है | इस अन्थ का चीनी अनुवाद 
धर्मरक्ष ने सन्‌ २६७ ६० में किया था | 
महायान के वैपुल्यपृत्रों में दो प्रकार के अन्य पाये जाते हैं | एक में बुद्ध, बोधिसत्व, 
के हैं | दूसरा प्रकार उन अनन्‍्धों का है जिनमें महायान के मुख्य सिद्धान्त 'शुत्यताः या 'प्रज्ञा 
महत्ता ब्तायी गयी है । ऐसा भ्रन्य है 'प्रज्ञापारमिता सत्र! | एक ओर शज््मता और दूसरी 
आर महाकरुणा, इन दो स्त्वों का समन्वय करने का प्रयत्न प्रज्ञापारमिता-सूज़ भें दिखाई 


पथ ४ आगे चलकर 'बोधिचर्याबतार! में आर्य शान्तिदेव ने इसी समन्वय को व्यवस्थित 
[छ | 

महायान साहित्य में प्रज्ञापारमिता-सून्नों का स्थान महत्व का है। इन्हें हम आगम-प्रन्य 
भी कह सकते हैं | इनकी संवाद-शैली प्राचीन है। दूसरे महायान-अन्यों में बुद्ध प्रायः किसी 
बोघिसत्व से संवाद करते हैं। यहाँ बुद्ध, सुमृति नामक स्थविर से प्रश्न करते हैं। शत्यता के 
बारे में इन ग्रन्थों में मुभुति और शारिपुत्र इन दो स्थविरों का संवाद बहुत द्वी तालिक और 
गंभीर है | प्रज्ञापारमिता-यूत्रों की रचना भी प्राचीन है। ई० १७६ में प्रशापारमिता-सूत्र का 
चीनी माषान्तर हुआ था, जिससे संभव है कि खिल्तपूर्व काल में ही इनकी रचना हुई हो | 

नेपाली परम्परा के अनुसार मूल प्रज्ञापारमिता-मद्रायान-यृत्र सवा लाख श्लोकों का था 
और क्रमशः घटा कर लक्ष, पदञ्मीस हजार, दशहजार और आठद्जार श्लोकों का सूत्-प्न्य बना । 
दूसरी परम्परा के अनुसार मूलग्रन्य आठ हजार श्लोकों का था जिसे अष्टताहस्षिका प्रश्ञापार- 
मिता! कहते हैं | उसी को बढ़ाकर अनेक पारमिता ग्रन्थ बनाए गए, | यह परम्परा अधिक ठीक 
जैंचती है | शुआ्लन-च्वाज्ञ ने अपने “महाप्रज्ञायारमिता-सूत्र! में बारह मिन्न-मिन्न प्रज्ञायारमिता- 
सूत्रों का अनुवाद किया है | चीनी और तिब्कतीं भाषा में इसके और भी अनेक प्रकार हैं,बिसमें 
एक लक्ष श्लोकों से लेकर 'णकाक्षरी प्रज्ञा-पारमिता? भी संणद्दीत हूँ | संल्कृत में निम्नलिखित 
ग्रन्य उपलब्ध हँ--१, शतसाहल्निका प्रज्ञापारमिता, २. पंचविशतिसाइसिका अश्रज्ञापारमिता, 
अधष्साइलिका प्रज्ञापारमिता, ४. साधंद्विसाइश्विका प्रज्ञापारमिता, ५, सप्तशतिका ग्रज्ञापारमिता, ६ 
वज़च्छेदिका प्रज्ञापारमिता, ७, अल्पाद्रा प्रज्ञापारमिता, ८. प्रज्ञापारमिता-इृदय-सूत्र | इन 
सभी ग्रन्थों में अष्टसाइलिका प्रज्ञापारमिता सूत्र ही सबसे प्राचीनतम है, जिसका वर्णन हम 
यहाँ करेंगे | 





अष्साहल्षिका प्रज्ञापारभिता--ग्रन्थ के कुल वत्तीस परिवत हैं। प्रथम परिवर्त का नाम 
है सर्वोकारज्ञताचर्या-परिबत | ग्रन्थ का प्रारंभ इस प्रकार होता है--“'ऐसा मैंने सुना | एक 
समय भगवान्‌ राजणड में ग्रश्नकूट पर सार्धत्रयोदशशत अइतों से परिवारित हो विराजमान ये | 
उस समा म॑ आयुष्मान्‌ आनन्द को छोड़कर, शेष समी अहंत्‌ कृतकृत्य थे | उस समा में भगवान्‌ 
ने आयुष्मान्‌ सुभूति से कहा--हे सुमूति ! तुम्हें बोधिसत्व॑ मद्दासत्वों के प्रज्ञापारमिता की पूर्णता 
के बारे में प्रतिमान हो? | भगवान्‌ के इस वचन को सुनकर आयुष्मान्‌ शारिपुत्र के मन में 
संदेह हुआ--क्या स्थविर सुमूति अपने सामर्थ्य से यद्द भ्रतिमान करेंगे या बुद्धानुमाव से 
स्थविर सुमूति ने उनके मन की बात बुद्धानुभाव से जानकर कद्दा आयुष्मान्‌ शारिपुत्र | जो 
कुछ भी आवक भाषण करते हैं, उपदेश करते हैं, या प्रकाशन करते हैं, वह स्वंया तथागत का 
ही पुरुषंकार है, क्योंकि हे शारिपुत्र | धर्मता के अविलोम जो कुछ आवक कहेंगे वह बुद्धानुभाव 
ही है, बुद्धों से ही प्रथम उपदिष्ट है |?” 
तब आयुप्मान्‌ सुभूति ने मंगवान्‌ को अंजलि-बद्ध होकर कहा--भगवन्‌ ! बोधिसत्व- 
बोधिसत्व और प्रशापारमिता-प्रज्ञापारमिता, ऐसा कहा जाता है: किन्तु भगवन्‌ | किस धर्म का 
यह झधिवचन है | मैं ऐसे किसी धर्म को नहीं देखता हैं, न जानता हूँ, जिसे मैं बोधिसत्व कद 
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सकूँ या जिसे प्रशापारमिता कह सकूँ | ऐसा होने पर भी चित्त में विषाद न लाकर ग्रज्ञापारमितां 
की भावना करते हुए. भी, बोधिसत्व को चाहिये कि वह उस बोधिचित्त को परमार्थतः न माने; 
क्योंकि वह चित्त अचित्त है; चित्त की प्रकृति प्रभास्वर हैं | ( तत्तस्प हेतोः ! तथाहि तत्चित्त 
प्चित्त प्रकृतिश्चित्तस्य प्रभासरा )। 3 
तब शारियुत्ष ने कह्दा--क्या आयुष्मन्‌ सुमृति ! ऐसा भी कोई चित्त है जो अचित्त 
हों! सुमृति ने कहा--क्सरा आयुष्मन्‌ शारिपुत्र | जो अचित्तता है उस अ्चित्तता में 
अस्तिता या नास्तिता की उपलब्धि होती है | 
शारिपुत्त ने कदा--नहीं । आयुष्मत्‌ सुमूति ! यह 'अचित्तता? क्या है ! 
सुमृति ने कहा--आयुष्मन्‌ | यह अचित्तता अविकार अविकल्स है | ( अविकारा- 
सुघान ५ कल्पाइचित्तता ) | 
सुभूति का वचन सुनकर शारिपुत्र ने साधुवाद किया कि, दे आयुप्मत्‌ ! भावक्ममि में 
भी, प्रत्येकबुद्धभूम में भी और बोधिसत्वभूमि में भी जो शिक्षा-काम है, उसे इसी प्रश्ञापारमिता 
का प्रवर्तन करना चाहिये | इसी प्रज्ञापारमिता में सर्वबोधिसत्व-धर्म उपदिष्ट हैं । उपायकोशल्य 
से इसी का योग करणीय है | 
तब सुभूति ने भगवान से फिर कद्दा--भंगवन्‌ ! मैं बोधिसत्व का कोई नामघेथ भी नहीं 
जान सकता हैं; क्योंकि नामबेय भी अविद्यमान है। वह न स्थित है, न अस्थित है; न विधित 
है न अविष्ित है । और यह भी है भगवन्‌ | कि प्रज्ञापारमिता में विचस्ण करते हुए. बोधिसत्व 
को न रूप में, न वेदना में, न संज्ञा में, न संस्कार में,न विज्ञान में स्थित दोना चाहिये | क्योंकि 
बह यदि रूप में स्थित होता है तो रूपाभिस्सत्कार में दी स्थित होता है, प्रज्ञापारमिता में स्थित 
नहीं होता | इसलिए, प्रज्ञापारमिता की पूर्ति करने के इच्छुक बोधिसत्व को 'सर्वधमोपरिग्हीत! 
नामक अप्रमार्शानयत और असाधारण समाधि की प्राप्ति करनी चाहिये। वह रूप का तथा 
संज्ञा *“* “विज्ञान का परिअह नहीं करता | यही उसकी प्रज्ञापारमिता है| वह अज्ञा को बिना 
पूर्ण किए झन्तरापरिनिर्वाण को मी भ्राप्त नहीं करता,जक्ञक कि वह दश तथागतबलों से अपरि- 
पूर्ण हो | यह भी उसकी प्रज्ञापारमिता है। और यह घ॒र्ता भी है कि रूप रुपल्वमाव से 
किरिहित है, वेदना बेदना-स्वमाव से“ '““ विज्ञान विज्ञानलभाव से विरह्िित है। प्रज्ञापारमिता 
भी प्रज्ञापारमिता-स्वभाव से विरद्धित है| सर्वज्ञता भी सर्वज्ञता-स्वभाव से विरहिित है। लचय 
भी लक्षण-ल्लभाव से विरद्दित है, स्वभाव मी स्वभाव से विरहित है | 
तब आयुष्मान, शारियुत्र ने छुमृति से प्रश्न किया--क्या आयुष्मन्‌ ! जो बोधिसत्व 
यहाँ शिक्षित होगा, वह सबश्ञता को प्राप्त होगा ! 
सुभृति ने कह्ा--जों बोघिसत्व इस ग्रज्ञापारमिता में शिक्षित होगा वह स्वैज्ञता को 
प्राप्त होगा | क्यों; दे झ्ायुष्मन्‌ | स्व धर्म अज्ञात है, अनिर्यात हैं। ऐसे बानने पर बोधिसत्त 
सर्वेशता के आसन्न होता है । जैसे-जैसे वह सर्वश्ञता के आतन्न होता है वैसे-बैसे वह सत्व- 
परिपाचन, कायचित्तपरिशुद्धि, लक्षणपरिशुद्धि बुदचक्षेत्रशुद्धा ओर बुद्धों से समवधान करता 
है | इस प्रकार दे आयुष्मन्‌ ! प्रज्ञापारमिता में विहार करने से सर्वज्ञता आसन्न होती है । 
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तब शारिपुत्र ने मंगवान्‌ से प्रश्न किया--भगवन्‌ ! इस प्रकार शिक्षा पानेवाला 
बोधिसत्व किस धर्म में शिक्षा प्राप्त कस्ता है ! 

भगवान ने कहा-शारिपुत्र ! इस प्रकार शिक्षा पानेवाला किसी भी धर्म में शिक्षा नहीं 
पाता | क्यों; दे शारिपुत्ष ! धर्म वैसे विद्यमान नहीं हैं जैसे बाल और प्रथगबन उसमें 
अमिनिविषट हैं | 


शारिपुत्र ने पूछा--भगवन्‌ ! धर्म कैसे विद्यमान हैं | भगवान्‌ ने कहदा--जिस प्रकार 
वे संविद्यमान नहीं हैं, उस प्रकार वे संविद्यमान हैं; अविद्यमान हैं; इसलिए, कहा जाता है कि 
यह अविद्या है| उसमें बाल और प्रथगजन अ्भिनिविष्ट हैं | उन्होंने अविद्यमान सर्वर्मों की 
कल्पना की है। वे उनकी कल्पना करके दो अनन्‍्तों में सक्त होते हैं; अतीतानागत-प्रत्युवन्न- 
धर्मों कौ कल्पना करते हैं और नानारूपों में अभिनिविष्ट है। इंस कारण वे मार्ग को नहीं 
जानते | यथामूत मार्ग को बिना जाने वे त्रैधातुक से मुक्त नहीं होंगे, और न वे मृतकोटि को 
जानेंगे | इसलिए, वे बाल और एथगृजन हैं | जो वोधिसत्व है, वह किसी भी धर्म में अभिनिवेश 
नहीं करता | दे शारिपुत्र | वह बोधिसत्व सर्वज्ञता में मी शिक्षित नहीं होता और इसी कारण 
सर्वंधर्मों में शिक्षित होता है, सर्वज्ञता को प्राप्त होता है | 

तब आयुष्मान्‌, सुमूति ने भगवान्‌ से प्रश्न किया--भगवन ! जो ऐस़ा पूछे कि 
क्या मायापुरुष सर्वज्ञता में शिक्षित होगा! सर्वज्ञता को प्राप्त होगा ! ऐसे पूछे जाने पर 
क्या उत्तर दिया जाय ! 

मगवान्‌ ने कहा--“सुभूति | मैं तुमसे ही प्रश्न करता हैं क्या वह माया अलग है,और 
रूप अलग है! संज्ञा'- “विज्ञान अलग है और माया अलग है १?” सुभूति ने कहा--नहीं 
भगवान्‌ | रूप ही माया है, माया द्वी रूप है। ““* “विज्ञान दी माया हैं, माया ही विज्ञान 
है” | भगवान्‌ ने कहा--तो क्या सुभूति, यहीं, इन पाँच उपादान स्कम्पों में ही क्या यह संज्ञा, 
प्रशप्ति-व्यवहार नहीं हैं कि यह बोधिसत्व है? सुमूति ने कह्ा--भगवन | ठीक ऐसा ही 
है | मगवान्‌ ने रूपादि को मायोपम कहा है। यह पंचोपादान-स्कन्व ही मायापुरुष है | किन्तु 
मगवन्‌ | नवयानसंप्रस्थित बोघिसत्वों को यह उपदेश सुनकर संत्रास डोगा। क्योंकि भगवन ! 
फिर बोधिसत्व, क्या पदार्थ है ! उसे क्यों मद्दासत्व कहा बाता हैं ! 

भगवान्‌ ने कहा - सुभूति | बोघिसत्व पदार्थ अपदाथ है | सर्वधर्मों में ग्रसक्तता में ही 
यह शिक्षित होता है | उसी से वह सम्यक्‌-संबोधि को अमिसम्बुद्ध करता है। बोध्यर्थ से वह 
बोधिसत्व महासत्व कहा जाता है। महान सत्वराशि में महान, सत्वनिकाय में वह्द अग्रता को 
प्राप्त करता है, इसलिए वह महासत्व है| 

तब शारिपुत्र ने कद्टा--भगवन, ! मैं मानता हूँ कि आत्मदृष्टि, सलवदृष्टि, जीव-पुदुगल- 
मंब-विमव-उच्छेद-शाश्वत और स्वकायदृष्टि आदि महती दृष्धियों के प्रहाण के लिए, घम का 
उपदेश करता है, इसलिए बोधिसत्व महासत्व कहा जाता है | 

तब सुभूति ने कहा--भंगवन्‌ | बोधिचित्त जो सर्वजञताचित्त है, अनाक्व है भर 


१६० बौद्धू-धर्म-दुशन 
सर्व भावकप्रत्येक-बुद्धों के चित्तों से असाधारण है । ऐसे महान्‌ चित्त में भी अनासक्त और 


अपयोपन्न होने से वह वोधिसत्व महासत्व कहा जाता है | 

शारिपुत्र ने पूछा-आयुष्मन्‌ सुभूति ! क्या कास्ण है कि ऐसे मद्दान्‌ चित्त में भी 
वह अनासक्त ओर झपयोपलन्न हे ! 

सुभूति ने कहा--दे शारिपुत्र | इसलिए, कि वह चित्त अचित्त है । 

तब पर्ण मैत्रीयशीपुत्र ने कह्ा--मगवन्‌ ! महासक्षाइसन्तद्ध होने से, महायान में 
संप्रस्थित होने से वह सत्त महासत्त कहा जाता है । 

भगवान्‌ ने कहा--सुभूते ! यह महासन्नाइसंन्रद्ध इसलिये है कि उसका ऐसा प्रशिधान 
है--“अप्रमेव सत्वों का मुके परिनिर्वापण करना है |” वह उन असंख्येय सत्तों का परिनिवापण 
करता है | वास्तव में सुमूति | ऐसा कोई सत्त नहीं है जो परिनिर्दत्त हो या परिनिृत्त कराता 
हो | स॒भूते ! यह धर्मों की धमंता है कि सभी मायाधम हैं। जिस प्रकार कोई यज्ञ मायाकार 
महान जनकाय को निर्माण करके उसका अन्तर्द्धान करें, लेकिन उससे न कोई जन्म पाता है, 
न मर्ता है, न नष्ट होता है, न अन्तहित होता है, उसी प्रकार दे सुभूते | वह बोधिसत्व अप्र- 
म्ेय सत्वों हा परिनिद्त्त करता है, तथापि न कोई निर्वाण को प्राप्त होता है, न कोई निर्वाण 
का प्रापक है | 

तब सुभूति ने कहा--तव तो भगवान्‌ के भाषण का अर्य यह है कि बोधिसत्व असन्नाह- 
स्नद्ध ही हैं ! 

भगवान्‌ ने कह्दा-ठीक ऐसा ही है, सुमूते | सर्वज्ञता अक्ृता है, अविकृत है, अनमभि 
संस्कृत है | वे सत्व मी अछृत हैं, अविक्ृत हैं, अनमिलसंत्कृत है; जिनके लिये यह बोधिसत्व 
सन्नाइसचद्ध है | क्‍यों ! निर्माण को प्राप्त होनेवाला और प्रापक ये दोनों धम अविद्यमान हैं | 

तब सुभूति ने मगवान्‌ से कह्दा-भगवन्‌ ! महायान-मदाबान कहते हैं। महावान 
क्या पदार्थ है ? मगवन] मैं मानता हैँ कि आकाशसम होने से, अतिमहान्‌ होने से यह महा- 
यान कहा जाता है | इसका न आगम देखा जाता है न निर्गभ | इसका स्थान संविद्यमान नहीं 
है। इसका पूर्वान्त, मध्यान्त, या अपरान्त भी अनुपलब्ध है । यद्द यान समहै, इसलिये यह 
मरहायान है | मंगवन | महायान नामका कोई पदार्थ नहीं है| “बुद्ध” यह भी एक नामेयमात्र है, 

ब्रोघिसत्व, प्रशापारमिता यह भी नामघेव मात्र हैं| / '' *** ''' **' ***) और ऐसा क्‍यों | 
भगवन्‌ | जब बोघिसत्व इन रूपादि धर्मों की प्रशापारमिता से परीक्षा कस्ता है, तब रूप न प्राप्त 
होता हैं न नष्ट होता है; न वह रूप का उत्पाद देखता है, न विनाश देखता है| ( इसी 
प्रकार अन्य स्कन्ध भी ) क्‍यों १ जो रूपका अनुत्पाद है वह रूप नहीं है, जो रूप का अव्यय है 
वह मी रूप नहीं है | इस प्रकार से अनुत्पाद और रूप तथा अव्यय और रूप ये दोनों अद्दय 
हैं, अद्देधीकार है |”? 
... तब आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ने कद्वा--आसयुष्मान्‌ सुभूति | आपकी देशना के अनुसार 

बोघिसत्व भी अनुत्पाद है। ऐसा होने पर वह बोधिसत्व दुष्कर चारिका करने के लिए, क्‍यों 
उत्साहित होगा | 
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हल आयुष्मान्‌ सुभूति ने कहा--आयुष्मन्‌ शारिपुत्र ! मैं नहीं चाहता कि बोघिसत्व दुष्कर- 
चारिका करें या दुष्कर-संज्ञा को प्राप्त करें। दुष्करसैज्ञा से अप्मेष और अस॑स्येय सत्तों की 
अर्थसिद्धि नहीं होती | इसलिए उस वोधिसत्व को सर्व सत्तों में सुखसंज्ञा, मातृ-पितृसंज्ञा उत्पन्न 
करनी चाहिये और आत्मविसजन करना चाड़िए | ऐसा होने पर भी आपने जो कहा कि "क्या 
बोधिसत्व झनुत्याद है? ! तो मैं फिर से कहता हैं कि हे आयुप्मन | ऐसा ही है; वोधिसत्त्व 
अनुत्पाद है। केवल बोघिसत् ही नहीं, बोधिसत्व-घर्म भी, सर्वज्ञता और सर्वज्ञता-धर्म भी, प्थग- 
बन और प्रथगजन-घर्म मी अनुत्याद ही है | 


आयुध्मान्‌ शारिपुत्र ! यही सर्वधर्मानिश्चित पारमिता है, यही सर्वयानिकी पारमिता है 
जो अज्ञापारमिता? है। ऐसी गम्मीर प्रज्ञापारमिता के उपदेश से बिसका चित्त द्विविधा को 
प्राप्त नहीं होता वही इस गम्भीर प्रज्ञापारमिता को, इस अद्य-ज्ञान को, प्राप्त करता है| 
भगवान्‌ ने ओर आयुष्मान्‌ शारिपुत्र ने आयुष्मान्‌ सुभूति के इस बुद्धानुभाव से उक्त वचनों का 
साधुवाद से अभिनन्दन किया | 


अष्टसाहलिका प्रज्ञापारमिता सूत्र के इस प्रथम परिवर्त का संक्षेप यहाँ हमने दिया है | 
विराट प्रज्ञापारमिता में जिन विषयों की चर्चा बार बार आती है, उनका सारांश इसो परिवर्त में 
आ गया है। व्यवद्वारत्त्य और परमार्थतत्य का एकत्र निरूपण करने से जो कठिनाइयाँ पैदा 
होती हैं,उनका प्रत्यय हमें आयुष्मान्‌ शारिपुत्र और सुभूति के इस संवाद में मिलता है | स्थविर- 
वादी सुभूति और शारिपुत्र के ही द्वारा इस चर्चो का किया जाना और भी मार्मिक है। हीनयान 
के अहंतों से ही शूत्ववाद की स्थापना कराने का यह प्रयत्न है | वोधिसत्वं, मंद्रासत्व, महायान 
आदि शब्दों के मिन्न-मिन्न अथ इस परिवत॑ में बताये गये हैं | अद्गयज्ञान में प्रतिष्ठित होना ही 
बोंधिचर्या है | यह अद्वयज्ञान ही ग्रज्ञा है | इस सिद्धान्त का प्रथम स्पष्ट दर्शन यहाँ होता है। 
इसी सिद्धान्त को नागाजुन आदि आचार्यों ने व्यवस्थित रूप दिया | तिब्बती इतिहासकार 
तारानाथ के अनुसार “शतसाहल्षिका प्रज्ञापारमिताः नागार्जुन की कृति है। यह निश्चित डे 
कि नागार्जुन के पदले ही ये ग्रन्थ अस्तित्व में थे | नागार्जुन ने इनपर टीकायें अवश्य लिखी हें, 
जो चोनी भाषा में उपलब्ध हैं। नागाजुन का 'प्रज्ञापारमितासूत्र-शास्त्रः अन्य प॑चविशति- 
साइलिका-पारमिता की ही टीका है। पारमिताशासत्रों को आगे चलकर 'मगवती” यह विशे: 
पण भी दिया गया है, क्सिसे इसकी मदत्ता सष्ट होती है | 


महावान-बौद्धधर्म प्रमुखतः शत्यवाद और विज्ञानवाद नाम के दो निकायों में विमक्त 
है | प्रज्ञापारमितासूज-अन्थों में हमने शृत्पवाद-सिद्धान्त का अवलोकन किया है| विज्ञानवाद 
का प्रारंभ शज्यबाद के बाद और शुज़्यवाद के आत्यन्तिकता के विरोध में हुआ | '“लंकाक्तार- 
सूत्र! नामक वैपुल्य-सूजग्रन्थ विज्ञानवाद का मूल अन्य है| विज्ञान ही सत्य है, विज्ञान से मिन्न 
वस्तु की सत्ता नहीं है| यह इस वाद की मान्यता है | 
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१६२ बौद्ू-घमं-दशंनत 


लंकादतास-पृत्र के चीनी मैं तीन भाषान्तर हुए हैं। ई० उन ४४३ में गुणमद्र ने, 
६० ५१३ में बोघिरुसि ने और ई० ७००-७०४ में शिक्षानन्द ने इसके चीनी अनुवाद किये 
थे; जो उपलब्ध हैं | इस ग्रत्य का संपादन बुनयिड न॑जिशों' ने क्‍्योरों ( जापान ) से १६२३ 
में किया है | डा० सुजुकी ने इस अन्य पर विशेष अध्ययनपूर्श ग्रन्थ भी लिखा है | 


लंकावतार-सूत्र का अर्थ है लंकाघीश रावण को सद्धम का उपदेश | इस अन्य के कुल 
दश परिवर्त हैं | प्रथम परिदर्त में लंका के राज्लसाधिपति रावण का बुद्ध से संभाषण है | बोधि- 
सत्व महामति के कहने पर रावण मगवान से धर्म और अधर्म के संबन्ध में प्रश्न कस्ता है। 
द्वितीय परिवर्त में महामति बोघिसत्व॒मगवान्‌ से एक सौ प्रश्न पूछता है। प्राय: ये सभी प्रश्न 
मूल सिद्धान्त से सम्बन्धित हैं | निवोण, संसार-क्घन, मुक्ति, आलयविशान, मनो विज्ञान, शत््पता 
आदि गंभीर दिपयों के बारे में; तथा चक्रवर्ति, मास्डलिक, शाक्यवश आदि के बारे में भी 
ये प्रश्न हैं। तृतीय परिवर्त में कहां गया है कि तथागत ने जिस गात्रि को सम्यक- 
संबोधि की प्राप्ति की और जिस रात्रि को महापरिनिवाण की प्राप्ति की उसके बीच उन्होंने 
एक शब्द का भी उच्चारण नहीं किया है। यह भगवान्‌ के उपदेश का लोकोत्तर-स्वभाव हैं | 
इसी परिवर्त में कहा गया है कि चिस प्रकार एक ही वस्तु के अनेक नाम उपयुक्त दोते हैं उसी 
प्रकार घुद्ध के झसंख्य नाम है। कोई उन्हें तथागत कहते है, तो कोई स्वयम्भू, नायक, 
विनायक, परिणायक, बुद्ध, ऋषि, वृषभ, आरक्षण, विष्णु, ईशवर, प्रधान, कपिल, मूतान्त, भार्कर, 
अरिश्नेमि, राम, व्यास, शुक्र, इस, वलि, वरुण आदि नामों से पुकारते हैं | उन्हे ही अनि- 
रोघानुत्पाद, शुल्पता, तथता, सत्य, धर्मघाठ और निर्वाण; ये संज्ञायें दी गई हैं | दूसरे से सातवें 
परिवत॑ तक विज्ञानबाद के सक्त्म-सिद्धान्तों की चर्चा है। अष्टम परिवत में मांसाशन का निषेध 
है | हीनयान के विनयपिटक में तिकोटि-परिशुद्ध मांस का विधान है, किन्तु मद्ायान में मांसाशन 
वर्चित है | इसका प्रथम दर्शन हमें लंकावतार-सूत्र में मिलता है । नवम पखित में अनेक धार- 
शियों का दर्णन है | अन्तिम दशम परिवर्त में ८८४ श्लोकों में विज्ञानवाद की विस्तृत चर्चा 
है, जो झागे के दाशंनिक विज्ञानवाद के लिये भित्तिरूप है । 


दशवे परिबर्त में कुछु स्थल पर भविष्य के बारे में व्याकस्ण है| भगवान कहते हैं कि 
उनके परिनिवाण के बाद व्यास, कणाद, ऋषम, कपिल आदि उतन्न होंगे। निर्वाण के एक सी 
वर्ष बाद व्यास, कौरव, पाण्डब, राम और मौर्य ( चन्द्रगुत ) होंगे और उनके बाद नन्द, गुप्त 
राज्य करेंगे | उसके बाद--स्लेच्छों का राज्य होगा जब कलियुग का भी प्रारंभ होगा और 
शासन बृद्धिंगत न होगा। झन्य एक स्थल पर पाणिनि, श्रक्पाद, बृहसति ( लोकायत के 
आचार्य ), कात्यायन, याशवल्‍क्य, वाल्मीकि,कौटिल्य और आश्वलायन आदि ऋषियों के बारे में 
व्याकरण है | 

इन व्याकरयों से विद्वानों ने निर्णय किया है कि लंकावतार का यद्द दशम पर्वत पोछे 
का अर्थात्‌ उत्तर-गुप्तकाल का है और उसका विज्ञानवाद सम्बन्धी माग योगाचार के संत्यापक 
आये मैत्रेयनाथ के समय का अर्थात्‌ चौथी शत्ती का है। 


संप्तेम भ्रध्याय १६३ 


अन्य सूत्र -अन्य सूउ-अन्यो में 'समाधिराज-सूत्र” और 'सुवणग्रमास-सूत्र! ये दो सूत्र 
विशेष महत्त के हैं| समाधिराज का दूसरा नाम चचद्द्रपदीप-सूत्र है | इस ग्रन्थ में योगाचार 
की अनेक समाधियों का वर्णन है | 

सुवर्णपभास-सूत्र में भगवान्‌ के घर्मकाय की प्रतिष्ठा है अथीत्‌ बुद्ध. का रूपकाय 
नहीं है और इसलिए भगवान्‌ के धातु को वख्तुतः उत्मत्ति नहीं है | इसके तीन 
चीनीं अनुवाद उपलब्ध हैं | धर्मन्षेम ( ४१४-४२३३ ई० ) परमार्थ तथा उनके शिष्य 
६ ४४२-४४७ ई० ) और इल्िंग्‌ ( ७०३ ई० ) ने सुवर्शप्रमात के चीनी अनुवाद 
किये थे | महायान देशों में इस अन्थ का बढ़ा झादर है। मध्य-एशिया में भी इस प्रन्थ के 





अष्टम अध्याय 
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पहले हम महायान-धर्म की उत्तत्ति और उसकी कुछु विशेज्ताओं का उल्लेख कर चुके 
हैं। हमने देखा है कि महायान का हीनयान से मौलिक भेद है | इसके आगम-प्रंथ, इसको 
चर्या, इसका बुद्धवाद, इसका सब कुछ मिन्न है। हम देखेंगे कि इसका दर्शन भी सर्वया भिन्न 
है | संक्षेप में महायान की ये विशेषतायें दैः--बोधिसत्व की कल्पना, बोधि-चित्तग्रहण, पटपार- 
मिता की साधना, दश-मूमि,जिकायबाद और घर्म-शत़्यता या तथता । महायान-अन्थों में हीनयान 
को भ्रावक-बान और महायान को बोधिसत्व-यान भी कहते हैं। झसंग मद्दायानसूज्नालंकार मे 
कहते हैं कि श्रावक-यान में परदित-साधन का प्रयत्न नहीं है, केबल अपने ही मोक्ष का उपाय- 
चिन्तन है। महायान का अनुगमन करनेवाला अपयंन्त सत्वों के समुद्धरण का आशय रखता है 
आर इसके लिए, बोधि-चित्त का समरादान करता हैं। हीनयान का अनुयायी केवल पुदुगल- 
नेरात्म्य में प्रतिपन्न हैँ, किन्तु मद्ायान का अनुयायी पधर्मनेरात्य या पर्म-शत़्यता में भी 
प्रतिपन्न है | महायानी का कहना दे कि बहू क्लेशावरण आर शेयावरण दोनों को अपनीत 
करता है | उसके अनुसार हीनयानों केवल क्लशावरखु का हो अपनयन करता हैं। मद्राबान 
का प्रधान आगम प्रज्ञापारमिता है। इसने पिछुले अध्याय भें देखा हैँ कि इसमें ही सबसे 
पहले शूज़्यता के सिद्धान्त का अ्रतिपादन हँ। यहीं द्वीनयान से महायानदशन को मिन्न 
करने का बोच हूँ | सौजान्तिकों के अनुत्तार महायान को शिक्षा संबसे पहले अश्ताहलनिका- 
प्रज्ञापारमिता में पायी जाता हूँ | प्रज्ञापारमिता कई हैं| इनमें अष्टसाइल्लिका सबसे 
प्राचीन दे | इसका समय ईसा से एक शती पूर्व अवश्य होगा । साइब्चिकार्यें मदायान के सबसे 
महत्वपूर्ण अन्य समके जाते हैं। मदबानद्शन के आदि आचार्य नागाजुन ने इनमें से एक 
का भाष्य लिखा था | इस अन्य को महाप्रज्ञापारमिताश/ल कहते हैं | 

पहले हमने कहा है कि महायान के संकेत हीनयान में भी पाये बाते है| सर्बात्तिवाद 
का जो अवदान-साहित्य है, उसमे बोधिकत्व-यान का पृव॑ख्म व्यक्त दोता है। दिव्यावदान 
सर्वास्तिवाद का ग्रन्थ हैँ, इसमें पूर्ण की कथा मिलती हैं। दिव्यावदान में अनुत्तरसम्पक-सम्बोधि 
का भी उल्लेस है । ऐसी झनेक कथायें हैं, जिनमें दिखाया गया है कि पारमिताओं की साधना 
के लिए, उपासक अपने जीवन का भी उत्सर्ग करते हैं, वह ऐड्विक या पारलौकिक सुल्ल के लिए 
यक्ञशोल न होकर अनुत्तर-सम्पकू-संबोधि के लिए यज्ञवान्‌ हैँ, जिसमें वह सब जीवों को विम्ुक्त 
करे | मद्राबत्यु में इम ऐसे उपासकों का उल्लेस पाते हूँ, जो बोधि-चित्त का प्रदण कर बोधि के 
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लिए. चित्त का आंवर्जन करते हैं । महावस्तु में तीन यानों का उल्लेख है, जैसे दिव्यावदान 
में भावक-बोधि, प्रत्येक-तों थि, और झनुत्तर-सम्यकू-सम्बोधि का उल्लेख है | हमने पहले देखा 
है कि इसमें ब्रोधिसत्व की चार चर्याओं और दश भूमियों का मी उल्लेख है। किन्तु यह दश 
भूमर्याँ दशभूमक-सूत्र की दश भूमियों से बहुत कम समानता रखती हैं | महावस्तु महासांघिकों 
में लोकोत्तस्वादियों का विनय-अन्य है | महासांघिक महायानियों के पूर्ववर्ती हैं, दशमूमक-सृत्र में 
भूमियों के दो विभाग किये गये हैं, पहली ६ भूमियों में बोधिसत्व पुद्गल-शूत्वता का साज्ात्कार 
करता है ( यददी भावक-ओोधि है ) तथा अन्तिम ४ भूमियों में धर्मश॒त्यता का साह्वात्कार करता 
है | अतः ७वीं मूमि से ही महायान की साधना का आर॑म होता है। 

हीनयान के साहित्य में भी 'शूज्यताः शब्द का प्रयोग पाया जाता है किन्तु महायान में 
इसका एक नया ही अर्थ है | मद्ायान के त्रिकाय में से रूप-[ या निर्माण ) काय और घर्मदझाय 
दिव्यावदान और महावस्तु में भी पाये जाते हैं | दिव्यावदान में कहा है कि मैंने तो भगवत्‌ का 
धर्मकाय देला है, रूप-काय नहीं। धर्मकाय प्रवचन-काय हैं। यह बुद्ध का स्वामाविक काय 
है। किन्तु महायान में धर्मकाय का एक मिन्न अर्थ है | जिकायबाद में हम इसका विस्तृत विवेचन 
कर चुके हैं| सर्वास्तिवादी की परिमाषा में बुद्ध में नेमाशिकी ऋद्धि थी। वह श्रपने सदश 
अन्यरूप निर्मित कर सकते थे | दिव्यावदान में है कि शाक्यमुनि एक बुद्ध-पिंडी का निर्माण 
करते हैं किन्तु इन ग्रन्थों में संमोगकाय का वर्णन नहों है। अतः मद्ायान-पर्म का आरंभ उस 
समय में हुआ जब घममं-शूत्वता, धर्मकाय (-तवता ) और संभोगकाय के विचार पहले-पहल 
प्रविष्ट हुए | घर्म-शुत्यता का नया तिद्धान्त सबच्ते प्रथम प्रज्ञापारमिता प्रैन्थों में प्रतिपादित हुआ | 
अष्टताइल्िका में दो कार्यो का ही वर्णुन है, नगार्जुन के मद्दाप्रज्ञापारमिताशास्त्र में भी इन्हीं दो 
कार्यों का उल्लेख है | धर्मकाय का दो अर्थ है १. धर्मों का समूह २. धर्मता। योगाचार में 
रूपकाय औदारिक और सृक्म दो प्रकार का है। प्रथम को रूप या निर्माण-काय कहते हैं 
द्वितीय को संभोग-काय कइते हैं | लंकावतार सूत्र में संभोग-काय को निष्यन्द-बुद्ध या धर्मता- 
निष्यन्द-बुद्ध कद्दते हैं। सूत्रालंकार में निष्यद-जुद्ध को संभोग-काय और धर्मकाय को स्वामाविक 
काय कहा है। पंचर्दिशतिंताइल्लिका प्रज्ञापारमिता में संभोगकाय बुद्ध का यूद्म-काय है, जिसके 
द्वारा बुद्ध बो घिसत्वों को उपदेश देते हैं । शतसाइल्लिका में संभोगकाय को आसेचनक-काय कड्टा 
है; इसे प्रहृत्यात्ममाव भी कहते ई। यह शरीर तेब का पुंज है। इस शरीर के प्रत्येक रोम- 
कूप से अनन्त रश्मि-राशि निःसत होती है, जो अनन्त लोक-धातु को अवमासित करती है | 
तब बुद्ध अपने प्रकृपकममाव का देव-मनुष्य को दर्शन कराते हैं। सकल लोक-घातु के सब 
उत्प शाक्यमुनि बुद्ध को भिछुओं तथा बोधिसत्वों को प्रज्ञापारमिता का उपदेश 
देते देखते हैं | 

अत; पंचविशतिसाहल्षिका में सबसे प्रथम संभोग-काय का उल्लेख पाया जाता है।। 
नागार्जुन के समय तक संभोग-काय रूपकाय ( अथवा निर्माख काय ) से ध्रथक नहीं किया गया 
था। उस समय तक इस सांभोगिक काय को निर्मित मानते थे और इसलिए, उसे रूपकाय के 
अन्तर्गत मानते थे | दश भूमियों का उल्लेख सब से पहले मद्दाबस्तु में पाया जाता है; तदनन्तर 
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शत और पंचर्विशतिसाइसिका में | दशमूमकपूत्र, बोध्सित-मूमि, लंकावतार, सूत्रालंकार आदि 
ग्रन्थों में, भूमियों का विकसित रूप पाया जाता है | 

ऊपर के विवरण से स्पष्ट द है कि प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों में अष्ट ओर दश साहसिका सबसे 
प्राचीन हैं | इतके पश्चात्‌ शत और पंचरविंशति प्रश्ञापारमिता का समय है। यद्यपि धरमशत्यता 
का विचार अष्साइलिका में पाया जाता है तथापि महायान में त्रिकाय ओर दशभूमि पंचर्विशति- 
प्रज्ञापारमिता के पूर्व नहीं पाये जाते | 

अष्टसाइश्विका आदि प्रश्ञापारमिता ग्रन्थों का मुख्य विचार यह है कि प्रज्ञापारमिता अन्य- 
पारमिताओं की नायिका अथवा पूर्वगमा है। अ्रश्साइस्लिका प्रथ्वी से प्रज्ञापारमिता की तुलना 
करती है,चिसपर अन्य पारमिताझों का अवस्थान है, और जिसपर वह सर्वज्ञता के फल का उत्पाद 
करती है | अतः प्रज्ञापारमिता सर्वज्ञ तथागत की उत्पादक है। अन्य पारमिताओं की तरह प्रज्ञा 
पारमिता का अभ्यास नहीं किया जाता | यह चित्त की अवस्था है, जिसके होने पर दानपारमिता 
अलक्षण और निःल्वभाव प्रतीत होती है, और झ्राह्म-प्राइक-विकल्प प्रदोश होता है | प्रशापार- 
मिता बताती है कि किसी में अभिनिवेश नहीं होना चाहिए और बोधिसत्य को सदा इसका 
ध्यान रखना चाहिए, कि पारमिता, समाधि, समापत्ति, फल या बोधिपाक्षिक-घर्म उपायकोशल्य 
मात्र हैं। वस्तुतः इनका कोई स्भाव नहीं है। प्रज्ञापारमिता ग्रन्थों की शिक्षा है कि सब शूत्य 
है अर्थात्‌ पुदूगल ( आत्मा ) और धर्म द्व्यसत्‌ स्वभाव नहीं हैं। इनकी शिक्षा है कि विज्ञान 
आर विशेय ( वाह्यार्थ ) दोनों का पसमार्थतः अस्तित्व नहीं है, केवल संबृतितः है | सर्वात्तिवाद 
पुद्गल-नैरात्म्य तो मानता है किन्तु वह एक नियत संख्या को द्वव्यसत्‌ मानता है। किस्तु महा- 
यान के ये अन्य इन धर्मों को मी निश्चमाव मानते है--धर्म मी संबृतितः हैं, परमार्थतः नहीं | 
जीवन प्रवाहमात्र है, यह शाश्वत नहीं है और इसका उच्छेद भी नहीं होता | धर्मों का विभाजन 
करके जब हम देखते हैं, तब उन्हें हम निःस्वमाव पाते हैं, प्रवाहमात्र है, चिसमें निरन्तर परिक्तन 
होता रहता है; इस प्रवाह का स्वरूप क्‍या हैँ, यह नहीं बताता | 

योगाचार-विज्ञानवादी इस प्रवाह को आलय-विज्ञान कहता है । इस नय में चित्त-चैत्त 
बस्तु सत्‌ हैं, वाह्मार्य प्रज्ञप्तिमात्र है। आज़ब-विज्ञान खोत के रूप में अव्युपरत प्रवर्तित होता 
है| खोत का अर्थ देतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है। इस विज्ञान की सदा से यह ध्मता रही है 
कि प्रतिक्षण फल्नोत्पत्ति होती है, और देतु का विनाश होता है। आलय-विज्ञान में धर्मों का 
निरतर स्वरूप-विशेष होता है, और आल्य-विज्ञान नवीन धर्म आक्षित करता रहता है| यह 
नित्य व्यापार है, ग्लालय-विज्ञान विज्ञानों का आलय और सर्व सांक़़ेशिक बीजों का संग्रह- 
स्थान है | 

विज्ञानवाद माध्यमिकवाद की प्रतिक्रिया है| जहाँ माध्यमिक विज्ञान को मी शूत्य और 
निःस्वभाव मानता है, वहाँ विज्ञानवाद त्रैघातुक को चित्तमात्र मानता है, उसके अनुसार संतर 
शून्य है, केवल विज्ञप्ति वस्तु-सत्‌ है। विज्ञाननाद दशममक-शासत्र को अपना झ्ाधार मानता 
है | तथापि इस वाद का आरंभ बस्तुतः आचार्य असंग से होता है| माध्यमिकवाद के प्रथम- 
आंचाय नागा्जन हें | 
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अब हम आगे इन दोनों दर्शनों के प्रधान आचार्यों का संक्तिस परिचय देंगे | 

नागाज़ न-तारानाय का कहना है हीनयानवादियों के अनुसार शतसाहस्षिका प्रज्ञापारमिता 
झन्तिम महायान-सूत्र हैं; और इसके रचयिता नागाजुन हैं। प्रशापारमितासूत्र-शास्र अवश्य 
नागार्जुन का बताया जाता हैं। यह पंचर्विशतिसाहस्चिका-प्रज्ञापरमिता की टीका है। हो 
सकता है इसी कारण भूल से नागाजुन को शतसाहसखिका-प्रज्ञापारमिता का स्वयिता मान लिया 
गया हो | कमर से कम नागाजुन महायान के प्रतिष्ठापक नहीं हैं, क्योंकि इसमें सन्देद् नहीं कि 
उनसे बहुत पहले दी मद्दायान-सुत्नों की रचना हो चुकी थो | 

शुआन-च्याज्ञ के अनुसार अश्वप्रोष, नागार्जुन, आर्यदेव और कुमारलब्ध (>- कुमार- 

लात ) समकालीन थे | वह इनको बौद्ध-बगत्‌ के चार सय मानते हैं | राजतरं गिणी के अनुसार 
ब्ोघिसत्व-नागार्जुन हुण्क, जुप्क और कनिष्क के समय में काश्मीर के एकमात्र स्वामी थे | तारा- 
नाथ के अनुसार नागाजुन, कनिष्क के काल में पैदा हुए, ये। नागार्जुन का समय द्वितीय 
शताब्दी हो सकता है, किन्तु नागार्जुन के सम्बन्ध में इतनी कहानियाँ प्रचलित हैं कि कभी-कभी 
उनके अस्तित्व के बारे में ही सन्देह होने लगता है। कुमारजीव ने ४०४ ई० के लगमग 
चीनी भाषा में नागार्जुन की जीवनी का अनुवाद किया था | इसके श्नुसार उनका जन्म दक्षिण 
भारत में ब्राह्मण-कुल में हुआ था | वह ज्योतिष, झआायुवेद्‌ तथा अन्य विद्याओं में निपुण ये | 
वह जादूगर सममे जाते थे | उनकी इतनी प्रसिद्धि हुईं कि कई शताछी बाद में भी अनेक गन्य 
उन्हीं के बताये जाते हैं | 


नागार्जुन का मुख्य ग्रन्थ कारिका या माध्यमिक-सूत्र है। इस ग्रस्थ में ४०० कारिकाये 
हैं। नागाजुन ने इस पर एक टीका लिखी थी। जिसका नाम 'अकुतोभयाः है। इसका 
केवल तिब्बती अनुवाद पाया जाता है। बुद्धपलित और भावविवेक ने भी इस ग्रन्थ पर 
टीकाये लिखीं थी, किन्तु उनके भी केवल तिब्क्ती अनुवाद ही मिलते हैं। केवल चन्द्रकीति 
को 'असन्नपदा? नामक संस्कृत टीका उपलब्ध है| नागाजुन ने माध्यमिक सम्प्रदाय की स्थापना 
की | इसे शूत्यवाद भी कहते हैं | चन्द्रकीर्ति सिद्ध करते हैं कि माध्यमिक नात्तिक नहीं हैं। 
३३००२ 22४ ७ और परमाथंसत्य की शिक्षा देते हैं। परमार्थतत्य की दृष्टि से न संसार 

न | 


नागाजुन के अन्य ग्रन्थ युक्तिपष्ठिका, शुत्यता-सप्तति, प्रतीत्यसमुत्याद-हुृदय,महायानविशक 
और विग्रह-व्यावतंनी हैं | इनके अतिरिक्त भी कई ग्रन्थ हैं, जो नागाजुन के बताये जाते हैं | 
किन्तु उनके बारे में हम निश्चित रूप से कुछ नहीं कृह्द सकते। धम-संग्रह पारिभाषिक शब्दों 
का एक कोष है| इसे भी नागाजुन का लिखा बताते हैं। इसी प्रकार 'सुदल्लेख' के स्वयिता 
भी नागार्जुन कह्दे जाते हैं | इत्तिंग ने इसकी बढ़ी प्रशंसा की है। उनके समय में यह बहुत 
लोकप्रिय था। उनके अनुसार इसके रचविता नागार्जुन वै। चीनित्ों के अनुसार विस राजा 
को यह लेख लिखा गया यां, वह शातवाहन था। तिब्बतियों के अनुसार वह उदयन या। 
माध्यमिक के अन्य प्रसिद्ध झ्राचार्य देव या शझ्रार्यदेव बुद्धपलित, चन्द्रकीत्ति ओर शान्तिदेव हैं | 


१६८ बौख-घर्म-वृशंन 


चन्द्रकीर्ति छूटी शताच्दी के हैं | यह मध्यमकायतार और प्रसन्नपदा के रचयिता हैं। नागाजुन 
के वाद का विस्तृत परिचय इस ग्रन्थ के चतुर्थ खणड में देंगे! 

गर्मंदेब--नागार्जन के शिष्य आयदेव भी एक प्रसिद्ध शाखकार हो गये हैं। इन्हें 
देव, काणदेव या नौलनेत्र भी कहते हैं| शुद्यान-चांग के अनुसार यह परिंहल देश से आये 
थे | कुमारजीव ने इनकी जीवनी का अनुवाद चीनी भाषा में किया था | झ्रायदेव का सबसे 
प्रसिद्ध ग्न्थ तुः शतक है| इसमें ४०० कारिकाये हैं। चद्धकीसि के गन्ध में शतक या 
शतक-शास्त्र के नाम से इसका उल्लेख है | शुआआन-च्वाज्ञ ने इसका चीनी भाषा में अनुवाद 
किया था | इनका एक दूसरा उइन्य 'वित्तविशुद्धि-प्रकस्णः बतावा जाता हैं| इसके कुछु दी 
भाग मिले हैं। विन्टर नितज को इसमें सन्देद है कि यह ग्रन्थ आर्यदेव का है| चीनी विपिटक 
में दो अन्य हैं, लिनका ग्नुवाद बोधिसत्व ( ४०८-४३४ ई० ) ने किया है और जो आर्यदेव 
के बताये जाते हैं। आर्यदेव का एक ग्रन्थ मुष्टि-प्रकरण है, जिसके रंस्क्ृत-पाठ का निर्माण 
टामस ने चीनी और तिबव्ज्ती झनुवादों की सहायता से किया है । 

असंग, वसुबंधु-अब तक यह समा जाता था कि योगाचार-विज्ञानवाद के प्रतिशपक 
आयौसंग थे | परंपरा के अनुसार अनागत बुद्ध मैत्रेय ने तुफ्िति-लोक में असंग को कई ग्न्य 
प्रकाशित किये थे | किन्तु अत इस लोक-कथा का व्याख्यान इस प्रकार किया जाता दँ कि जिन 
ग्रन्थों के सम्बन्ध में ऐसी उक्ति है, वह उस्तुतः असंग के गुरु मैत्रेय नाथ की रचना है। अब 
इसकी अधिक संभावना है कि मैत्रेयनाथ योगाचार मतवाद के प्रतिष्ठापक थे | कम से कम अब 
यह निश्चित हो गया है कि झमिसम्यालंकार कारिका मैत्रेयनाथ की कृति है | यह अन्य प॑चदिश 
तिसाइक्षिका-प्ज्ञापारमिता सूत्र की टीका है| यह टीका योगाचार की दृष्टि से लिखी गयी है । 
विन्टर नितृज का कहना है कि महायानसूत्रालंकार के भी रचयिता संभवत; मैत्रेयनाथ थे | 
सिलयां लेवी ने इस ग्रन्थ का सम्पादन और अनुवाद किया है । उनका मत है कि यह गन्य 
असंग का है। एक और ग्रन्य ॒'योगाचाध्मूमिशास्त्र' या 'सप्दशमूमिशास्त्र! है बिसका केवल 
एक भाग अर्थात्‌ बोधितत्तमृमि संस्कृत में मिलता है । इसके सम्बन्ध में मी कहा बाता है कि 
मैत्रेय ने इसको असंग के लिये प्रकाशित किया था। विन्टर नितूज का कहना है कि यह भा प्राय 
मैत्रेयनाथ की रचना है। किन्तु तिब्बती लेख इस ग्रन्थ को असंग का बताते हैं | शुआान च्वांग 
का भी यही मत है। जो कुछ हो, इसमें तनिक भी सन्देद नहीं कि योगाचार-विज्ञानवाद के 
शाचार् के रूप में मैत्रेयनाथ की अपेक्षा असंग की अधिक प्रसिद्धि है | इनके ग्रन्थों का परिचय 
चीनी अन॒वादों से मिलता है--महायान-संपरिं्रह, जिसका अनुवाद परमाथ ने किया; प्रकरण 
आयंवाचा, महायानामिधर्म-संगीति-शाख्र जिसका अनुवाद शुआन च्वान्न ने किया, वंज्रच्छेदिका 
की टीका, जिसका अनुवाद घमंगुत ने किया | 

असंग तीन माई ये | झसंग हो सबसे बड़े थे | इनका जन्म पुरुषपुर ( पेशावर ) में 
ब्राह्मण-कुल में हुआ था | इनका गोत्र कौशिक था | इनसे छोटे वसुवन्धु थे । बौद्धसाहित्य में 
इनका ऊँचा स्थान है | आरंभ में दोनों भाई स्रौक्षिवाद के अनुयायी थे | अभिषर्मकोश के 
देखने से मालूम होता है कि वसुवन्धु स्वतंत्र विचारक ये | किन्तु उनका भुकाव सौत्रान्तिक 
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मतवाद की ओर था | पीछे से असंग ने मदायान-धर्म स्वीकार कर लिया और उनकी प्रेरणा से 
वमुवन्धु भी मद्ायान के माननेवाले दो गये | 


ताकाकूसू के अनुसार वसुवन्धु का काल ४२०६० और ४०० ६० फे बीच है | 
चोगिदारा वसुवन्धु का समय ३६० ई« और ४७० ई० के बीच तथा असंग का समय ३७५४ ई० 
और ४४० ई० के बीच निर्धारित करते हैं | सिलवाँ लेवी के अनुसार असंग का काल ५ वीं 
शताब्दी का पूर्वार्धभाग है | किन्तु एन७ पेरी ने यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि वसुवन्‍्धु का 
जन्म ३५० ई० के लगमग हुआ | इससे विन्टर नितन्‌ दोनों माइयों का समय चौथी शताब्दी 
मानते हैं । 

परमार्थ ने वम्ु॒वन्धु की जीवनी लिखी थीं। परमार्थ का समय ४६६-५४६६ ई० है । 
ताकाकूसू ने चीनी से इसका अनुवाद किया हैं| तारानाथ के इतिहास में भी वसुबन्धु की 
जीवनी मिलती है, किन्तु यह प्रामाणिक नहीं है | वसुवन्धु का सबसे प्रसिद्ध ग्रन्थ अमिषर्म- 
कोश है | श्सके चीनी और तिव्बती अनुवाद उपलब्ध हैं | छुई द ला वाले पूर्स ने चीनी से 
फ्रेंच में अनुवाद किया। राहुल सांकृत्यायन तिब्बत से मूल संस्कृत-गन्य का फ्ोये लाये ये | 
जायसवाल-अनुशीलन-संस्था पटना की ओर से मूल इरन्थ के प्रकाशित करने की व्यवस्था की जा 
रही है | चीनी भाषा में इस ग्रन्थ के दो अनुवाद हैं-एक परमार्थ का, दूसरा शुआ्न-च्वाज़ का। 
परमार्थ का अनुवाद ५६३ ई० का है। इस ग्रन्थ में ६०० कारिकायें हैं और वसुबन्‍्ध ने 
इसका त्वयं भाष्य लिखा है। इस ग्रन्थ का बौद्ध-बगत्‌ पर बड़ा व्यापक प्रभाव पड़ा | सब 
निकायों में तथा सर्वत्र इसका आदर हुआ | इसने बहुत शीघ्र अन्य प्राचीन ग्न्थों का स्थान 
ते लिया | यह बड़े महत्त्त का प्रन्थ है। वसुव्खु के अनुसार अमिघमैकोश में वैमाषिक- 
सिद्धान्त का निरूपण काश्मीर-नय से किया गया है। कोश के प्रकाशित होने पर सर्वास्तिवाद 
के प्राचीन ग्रन्थों ( अभिषर्म और विमाषा ) का महत्त्व घट गया | कोश में वैभाषिक-सौत्ान्तिक 
का विवाद भी दिया गया है; अन्त में ग्रन्यकार अपना मत भी देते हैं। कोश में अन्य गन्यों 
से उद्धरण भी दिये गये हैं। इस प्रकार प्राचीन साहित्य के अध्ययन के लिये भी कोश का 
बड़ा मूल्य है | 


अभिषर्म कोश पर कई टीकायें लिखी गयी थीं, किन्तु केवल यशोमित्र की *स्फुटार्थोः 
व्याख्या पायी जाती है। इसका संपादन वोगिदारा ने जापान से किया है। कलकत्ते से देव- 
नागरी अच्चरों में यह अन्य प्रकाशित किया जा रहा है | दिढ नाग, स्थिरमति, गुणमति आदि 
ने भी कोशपर टीकायें लिखी हैं-मर्मप्रदीप, तच्ार्थवीका, लक्षयानुसार आदि | चीनी भाषा 
में भी कोश पर कई टीकाये हैं | 

संघमद्र ने न्यायानुतार नाम का अ्रमिषमंशासत्र वसुब्खु के मत का खण्डन करने तथा 
यह बताने के लिए लिखा कि कहाँ वसुक्न्धु शास्त्र से व्यावत्त करते हैं; न्यायानुसार अमिधर्मकोश 
की झालोचनात्मक टीका है | जहाँ जहाँ वसुक्खु का माष्य वैमाषिक मत का विरोध करता है, 
वहाँ वहाँ न्यायानुसार उसका खण्डन करता है | 

२२ 
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: बरद्धावस्वा में वस॒बन्धु $ने असंग के प्रभाव से महायान-धर्म त्वीकार किया और 
विंशतिका और जिशिका नामक प्रसिद्ध अन्य सवे | यह विज्ञानवाद के अन्य हैं। विंशतिका पर 
बसुचत्च ने अपनी बृत्ति लिखी | जिशिका पर १० टीकाये थीं। इनमें से केवल स्थिरमति की 
टीका उपलब्ध है | शुआन-च्वाड ने जिंशिका पर विज्ञप्तिमाज्षता सिद्धि नामक अन्य चीनी भाषा 
जे लिखा । पूरे ने इस ग्रन्थ का फ्रेंच में अनुदाद प्रकाशित किया है। यह ग्रन्थ बड़े मदत्त 
का है, क्योंकि इसमें तिंशिका के रब टीकाकारों के मत का निरूपण दे और धर्मप्राल की टीका 
मी सन्निविष्ट है । 

ब्सुच्ु ने अन्य मी अन्य लिखे थे, जो अग्राप्त हैं। विश्वभारती से तिस्वभाव-निर्देश 
नाम का ग्न्य प्रकाशित हुआ है| इसके रचयिता वसुकखु क्ताये जाते है। व्सुच्धु के कुछ अन्य 
प्रन्य यह हैं;--पंचस्कन्धप्रकरण, व्याख्यायुक्ति और कर्मसिद्धिग्रकरण | वसुक्खु की मृत्यु 
८० वर्ष की झदत्पा में श्रयोध्या में हुई | इस ग्रन्थ के चतुर्थ खण्ड में हम असंग के विज्ञानवाद 
का, बसुबन्धु के वैभाषिकवाद तथा विज्ञानदाद का विस्तृत परिचय देंगे । 
. _ + दिकू नाग, घमंकीति और अन्य आचाये--आतार्य असंग ओर वसुअ्खु के दो प्रधान 
शिष्य दिडनाग ( या दिग्नाग ) और स्थिस्मति थे | स्थिस्मति माध्यमिक और विज्ञानवाद के 
बीच की बड़ी हैं। विज्ञाननाद की दूसरी शास्रा के प्रतिष्ठापष्न दिड़नाग हैं। इस शाखा का 
प्राध्यमिक से सवंथा विच्छेद हो गया | इस शाखा का केन्द्र नालन्दा था| दिड्लनाग बौद्धन्याय 
के प्रतिष्ापक माने जाते हैं। भारतीय दशन में इनका ऊँचा स्थान है। इनके अन्यों में न्याय- 
प्रवेश, आलम्बन-परीक्षा प्राप्त हैं। इनके प्रसिद्ध अन्य प्रमाणुसमुच्चय का प्रत्यक्ष परिच्छेद भी 
प्रकाशित हो चुका है। अन्य गन्धों के मी तिन्कती अनुवाद उपलब्ध हैं| दिल नाग के पश्चात्‌ 
धर्मकोर्ति ( ६७३-७०० ई० ) हुए जिनका न्यायविन्दु, देतुविन्दु और प्रमाणवार्तिक संस्कृत में 
उपलब्ध हैं। शुआन-च्वांग ने नालन्दा संघाराम में अध्ययन कियां था और शीलमद्र उनके 
झा्ार्य थे | विज्ञानवाद के अन्य आचाय जयसेन तथा चन्द्रगोमिन्‌ ( तातदीं शतती )थे। यह 
एक प्रसिद् वैवाकरण, दार्शनिक और कवि ये | तारानाथ के अनुसार चन्द्रगो मिन. ने अनेक 
स्तोत्र और अन्य अंथ रे | यह असन्दिग्ध है कि सातदीं शती में दिज्ञानत्राद का बड़ा प्रभाव 
था| पीछे के माध्यमिक आचारयों का विज्ञानबाद के झाचायों से बढ़ा शाल्मार्थ होता था। 
यद्यपि मांध्यमिक विज्ञानवारदियों के पूर्वतर्तो हैं, तथापि वौद्धवम के तिब्वती और चीनी इतिदासों 
मे बौगाचार-विज्ञानबाद को प्रायः हीनयान और माध्यमिक के बीच की कड़ी माना गया है | 
उनके अनुसार माध्यमिकों का वाद पूर्ण है | 
नालन्दा के एक प्रसिद्ध आचारय॑ घर्मपाल थे, जिन्होंने त्रिशिका पर टीका लिखी थी | 
इनके शिष्य चन्द्रक/्ि ने मार्ष्यमक दर्शन पर अनेक ग्रन्थ लिखे। चन्द्रकीति ने बुद्धपालित 
और भव्य के शिष्य कमज़बुद्धि से नागाजुन के ग्रन्थों का अध्ययन किया था| बुद्धपालित 
ब्रासंगिक-निकाय के प्रतिषपक हैं और भाविवेद् ( मश्य ) ने रवातन्‍्त्र निकाय की स्थापना को 
थी | इनके प्रन्‍थों के केवल तिन्कती अनुवाद मिजुते हैं। चन्धकोति का रुख्य ग्रन्थ मध्यमकावतार 
' है| मूल मध्यमककारिका पर प्रसक्षददा नाम की टीका भी चद्धकीति की है। इन्होंने चतुः- 
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शंतिका पर भी एक टीका लिखी, जो बहुत प्रतिद्ध है। ये अन्य चन्द्रकीति की अ्रपूर्व विद्वत्ता 
के प्रमाण हैं । 
शान्तिदेव--शान्तिदेव सातदीं शताब्दी में हुए | तारानाथ के झनुसार शान्तिदेव का 
जन्म सौराष् ( > वर्तमान गुजरात ) में हुआ था, और वह भीहर्ण के पुत्र शील के समकालीन 
ये | परन्तु भारतीय अथवा चीनी लेखों में ग्थवा शील किसी अन्य नाम के पुन्न का पता नहीँ 
चलता । शान्तिदेव राजपुत्र था, पर तारा की प्रेरणा से उसने राज्य का परित्याग किया | कहा 
ं है कि स्वयं बोधिसत्व मंजुश्री ने योगी के रूप में उसको दीज्ञा दी और अन्त में वह मिक्तु 
गया 
तारानाथ के अनुसार शान्तिदेव बोधघिचर्यावतार, बूत़समुशब्यय, और शिक्षासमुच्चय के 
रचयिता ये | बोधिचर्यावतार औरों से पीछे लिखी गयी। शिक्षासमुच्चय की जो हस्तलिखित 
प्रतियां प्राप्त हुईं हैं, उनमें अन्यकार का नाम नहीं पाया जाता है, पर तंबोर इस्डेक्स ३५ 
के झनुसार शान्तिदेव ही इस ग्रन्थ के रचयिता हैं | मड्ायान-धर्म के विद्वान दीपंकर श्रीज्ञान 
( अतीश ) इस उक्ति की पुष्टि करते हैं| शिक्षासमुब्चय के अनेक अंशों का उद्धस्ण उन्होंने 
किया है | ओर इस अन्य को वह शान्तिदेत ही की कृति समझते ये | 
बोधिचर्यावतार के टीकाकार प्रज्ञाकरमति भी शान्तिदेव ही को शिक्षासमुच्चय तथा 
बोधिचर्यावतार का अन्यकार मानते हैं | दोनों अन्य एक ही व्यक्ति की कृतियाँ हैं। इसका अन्त- 
रंग प्रमाण भी है | दोनों ग्न्थों में कई श्लोक सामान्य हैं। इसके अतिरिक्त बोधिचर्यावतार 
( पंचम परिच्छेद, शलोंक १०५, १०६ ) में शिक्षासमुच्चय अथवा सूज़समुच्बय के बारम्बार 
अभ्यास करने का आदेश किया गया है | 
शिक्षासमुच्चयो डवश्यं॑ द्श्व्यश्च पुनः पुनः | 
विस्तेण सदाचारों यश्मात्तत्र प्रदर्शित: | 
संक्षेपेणायवा तावलश्येत्यूतरसमुच्चयम्‌ | 
यदि शिक्षासमुच्चय के रचयिता बोधिचर्यात्तार के रचयिता से भिन्न होते तो यह मानना 
पड़ता कि एक ने दूसरे के श्लोकों को चोरी की है ओर उस अब॒स्था में जिस ग्रन्य से चोरी 
की गयी है उस क्र्थ का उल्लेख नहीं पाया जाता | 
अतः स्पष्ट है. दोनों ग्रन्थों के कर्ता शान्तिदेव ही हैं। प्रज्ञाकरमति अपनी. बोधि- 
चर्यावतारपंजिका में ऊपर उद्धत किए हुए श्लोकों की टीका में लिखते हैं :-- 
शिक्षासमुच्चयो5पि स्वयमे भिरेव कृत: | तदा । नानासूजकदेशानां वा समुच्चय एमिरेव कृत; 
बोधिचर्याकतार में आये नागाजु न द्वारा लिखें हुए एक दूसरे बूजसमुच्बय का उल्लेख 


पाया जाता है | 
आयनागाज नाइडँ द्वितीय च॒ प्रयत्नत 
प्रश्ञाकरमति के अनुसार शआार्य नागार्जुन के लिखे हुए शिक्षासमुच्चय और सूत्र- 


समुल्चय हैं 
-शार्यनागार्जुनपादैर्नित्रद्॑द्वितीय॑ शिक्षासमुच्चर्य चूत्समुच्चर्य च परवेत्‌ 
ध्यत्ततः झादरतः ! 





१७३ बौद्ध-घ्-दर्शन 


पर यह अर्थ उपयुक्त नहीं प्रतीत होता है। "द्वितीय! से द्वितीय सूत्नसमुन्चय से 
ताले है. क्योंकि श्लोक के प्रथम पाद में सूत्रसमुच्चय ही का का उल्लेल है | 

कने साहब के अनुसार दोनों ग्रन्थ नागाजु न के हैं | (मैनुअल झॉफ इण्डियन बुद्धिज्म 
पृष्ठ १२७, नोट ५) 

सी, बेए्डल साहब इसका अथ इस प्रकार लगाते है :-- 

आर्य नागाजु न-रचित सूत्रसमुच्चय अवश्य द्रष्ण्य है। यह भ्ामणेर का द्वितीय 
अभ्यास है | (शिक्षासमुच्चय, सी, बेण्डल द्वारा रचित, १ विब्लिओथिका बुद्धिका, पृष्ठ ४ के 
सामने, नोट २) 

इस अर्थ के अनुसार शान्तिदेव अपने रचे किसी सूत्रसमुच्चय का उल्लेख नहीं करते | 
वात्तव में यह निर्णय करना कि कौन सा अर्थ ठीक है, असंभव सा है। नागाजुन ने यदि 
इन नामों के कोई ग्रन्य लिखे भी हो तो वे उपलब्ध नहीं हैं। शान्तिदेव ने यदि सूत्रसमुच्चय 
नामक ग्रन्थ रचा भी हो तो उसकी कोई प्रति नहीं मिलती, तंजोर इण्डेक्स (बलिन की प्रति जो 
कि इण्डिया ऑ फिस द्वारा अ्माणित है) में शान्तिदेव के एक चौथे ग्रन्थ का उल्लेख है | इसका 
नाम शारिपुत्र-अष्टक है, पर यह सन्दिग्व हैं | 


शिकज्ञासमुल्चय का संपादन सी, बेण्डल महाशय द्वारा सेण्ट पिट्संका की रूसी 
ब्रिब्लिओ थिका बुद्धिका ग्रन्यमाला में सन्‌ १८६७ ६० में हुआ । दूसरा संल्करण १६०२ में 
हुआ | इसका अंग्रेजी अनुवाद सी. वेण्डल तया डब्ल्यू, एच, डी, राउब् द्वारा हुआ है और 
सन्‌ १६२२ ई० में इशण्डियन टेक्सट सिगीज में प्रकाशित हुआ है | 
इस पुस्तक का तिब्क्ती माषा में अनुवाद ८१६ और ८३८ ६० के बीच हुआ था । अनु- 
धाद्‌ तीन महाशयों द्वारा हुआ था | इनके नाम ये हैं-- जिनमित्र, दानशील, और एक तिब्बती 
पंडित ज्ञानसेन। शानसेन का चित्र तंजोर इंडेकसस के उस भाग के आरंभ म॑ पाया 
जाता है, जिसमें शिक्षासमुन्चय हैं ( इण्डिया ऑफिस की प्रति )। अन्त के दो अनुवादक 
तिब्बती राबा खी-दे-स्॒-त्सान ( ८१६-८३८ ई० ) के अश्चित थे | इससे प्रकट होता है कि 
मूल पुस्तक ८०० ई० से पूर्व लिखी गयी | 
. शान्तिदेव का दूसरा ग्रन्थ जो प्रकाशित हो चुका है, बोधिचर्यावतार हैं। रूसी विद्वान 
आाई, पी, मिनायेव ने सबसे प्रथम इसे जापेस्की में प्रकाशित किया या। हरप्रसाद शास्त्री ने 
बुद्धिस्ट टेक्स सोंसाइटी के जरनल में पीछे से प्रकाशित किया | 
प्रशाकरमति की टीका (पंलिका) फ्रेंच अनुवाद के साथ ला वली पूंसे ने ब्रिब्लियोथिका 
इंण्डिका में सन्‌ १६०२ में प्रकाशित की | टीका की एक प्रति किसमें केबल ६ वें परिच्छेद कौ 
टीछा यी, पूँसे ने लेटिन श्रक्षरों में 'बुद्धित्म स्तदी एत- मटीरियाँ? १, (लन्दन, ज्ुबाक) में प्रका- 
शित की थी | बोधिचर्यावतार टिप्पणी नाम की एक हस्तलिखित पोयी मिली है, पर यह खण्डित 
है | प्रोफेसर सी. बेणडल को यह पोयी नेपाल दरबार लाइब्रेरी में मिली थी | सन्‌ १८६३ ई« में 
शाज्जी जी को पंजिका की एक प्रति मिली थी, यह प्रतिलिपि नेवारी अक्षरों में सन्‌ १०७८ ई#में 
लिखी गई | लेखक का नाम नहीं है, पर प्रज्ञाकरमति टीकाकार को तातपाद कहता है-इससे 
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जान पड़ता है कि वह टीकाकार का शिष्य था | प्रशाकरमति विक्रमशिला विहार के आचार्य ये 
(एस, सी, विद्याभूषण लिखित इण्डियन लॉबजिक, प्रृष् १५१ ) और ११ वीं शताब्दी के आरंभ 
में हुए । मैथिल अक्चरों में केवल ग्रज्ञापाठ परिच्छेद की टीका की एक प्रति भी उसी समय 
उपलब्ध हुई। 


टोकियो के प्रोफेसर ओमिगा का कहना है कि नांबियो के कैःलॉग में बोघिचर्यावतार की 
एक भिन्न व्याख्या है। तीन ताल पत्र मिले, जिसमें शान्तिदेव का जीवन-चरित दिया है। 
(एशियाटिक सोसाइटी ऑफ बंगाल के सरकारी संग्रह नं० ६६६० में) ये पत्र १४ वीं शताब्दी 
में खाउ-मंदू में नेवारी अचछरों में लिखे गये थे | इसमें लिला है कि शान्तिदेव किसी राजा के 
पुत्र थे। राजा का नाम मंजुवर्मा था। उनकी राबघानी का नामप्र मिट गया है, पड़ा नहीं 
जाता | (तारानाथ का कहना है वह सुराष्ट्र के राजा का लड़का था। तारानाथ का समय 
इन तालपन्रों के समय से पीछे है)। 


शान्तिदेव महायान-घर्म का एक प्रसिद्ध शाह्वकार हो गया है। दीप॑कर ( अतीश ) 
नागाजुन, आर्यदेव, और अश्वधोय के साथ शान्तिदेव का भी नाम लेते हैं । 


तारानाथ और अन्य तिब्बती लेखक शान्तिदेत से मली-मांति परिचित हैं | (“शान्तिदेवः 
हृस्पसाद शाज्ां द्वारा लिखित, एण्टाक्वरा, १६१३ प्र ४४ ) 





जब उनका युवराज पद पर अभिषेक हुआ तब उनकी माता ने क्ताया कि राज्य केवल 
पाप में हेतु है | माँ ने कह्दा-तुम वहाँ जाझ्यों, जहां बुद्ध और बोधिसत्व मिलें। मंजुबज़ के 
पास जाने से तुमको निःभेयत्‌ की प्राप्ति होगी। वह एक हरित वर्ण के घोड़े पर सवार होकर 
अपने पिता के राज्य से चला गया | कई दिनों तक बद खाना पीना भूल गया | गहन बन में 
एक सुन्दरीं ने उसके घोड़े को पकड़ लिया और उसको उसपर से उतारा | उसने पीने के लिए 
अच्छा पानी दिया, और बकरी का मांस भुँजा | कहा कि में मंज्ुबज़तमाधि की शिष्या 
हूँ । शान्तिदेव प्रसन्न हुआ, क्योंकि वह उसी का शिष्य होना चाइता था। १२ वर्ष तक वह 
गुद के समीप रहा और मंजुभीज्ञान का प्रतिलाम किया। शिक्षा की समाप्ति पर गुर ने 
मध्यदेश जाने का आदेश किया | वहाँ वह अ्चलसेन नाम रखकर 'राउतः हो गया | देवदारू 
काष्ठ का एक खड़ग बनवाया और राजा का शीघ्र ही प्रिय हो गया। अन्य राजमूत्य उससे 
ईर्ष्या करने लगे | उन्होंने राजा से निवेदन किया कि इसने देवदारु बृक्ष का एक खड्ग बनवाया 
है, यह किस प्रकार युद्ध में सेवा कर सकेगा। राजा ने सब राजभ्त्यों के खड़गों को देखना 
चाहा | अचलसेन ने कहा कि मेरा खड़ग न देखा जाय | पर राजा नहीं माना और अचलसेन 
इस शर्त से एक़ान्त में दिखलाने के लिए. तैयार हुआ कि वह एक आँख बन्द कर देगा | राजा 
ने ज्योंदी खड्ग देखा, उसकी आँख मूमि पर गिर पड़ी | राजा को आश्चर्य और प्रसन्नता हुई | 
अचलसेन ने खड़ग को पत्थर पर फेंक दिया | नालन्दा गया, और संसार का परित्याग किया | 
शान्तचित्त होने से 'शान्तिदेव” नाम पड़ा | उसने तीनों पिठकों को सुना | उसका नाम भुसुकु 


बीड द्  " 
[७छ _-धम दुशत 


भी पढ़ा, क्योंकि--मंज्ानोपि प्रमासख्रः, सुप्तोषि, कु्टीं ततोषि तदेवेति मुसुकु समाधिसमाप 
स्कुनामस्याति संघेषपि 
नालन्दा के युवकों ने उनके ज्ञान की परीक्षा करने में उत्सुकता दिलाई। नालन्दा की 
प्रथा थी कि प्रतिवर्ष ज्येष्र मास के शुक्रपक्त में धर्मकथा होती थी। उन्होंने उनको इसके लिए, 
वाध्य किया । नालन्दा-विद्वार के उत्तर-पूर्व दिशा में एक बड़ी धर्मशाला थी | उस घमंशाला में 
सब पंडित एकत्र हुए. और शान्तिदेव सिद्दातन पर बैठाये गये। उसने तत्काल पूछा-- 
कमा पठामि अर्थार्॑' वा, तन्र ऋषि: परमार्थज्ञानवान्‌ | ऋघ गतौ-इत्यत्र औशणादिक 
कि | ऋष्णा बिनेन प्रोक्त आप | ननु प्रशापारमितादौं सुभूययादिदेशितं कथमाष॑ इल्यन्रोच्चते 
युबराजायमैत्रेयेण | 
यदर्थवद्‌ धर्मपदोपसंहित॑ त्रिघातुसक्ञेशनिवहण्ण वचः | 
. भवे भवेच्छान्यनुशंसदर्शक तद्वत्‌ किमाप विपरीतमन्यवा ॥| 
तदाक् श्रार्याय्रेरर्थ्ष सुमृयादिदेशना तु भगवदधिष्ठानादित्यदोपः | 
पंडित लोग झ्ाश्चर्यान्वित हुए. और उनसे अर्थार्ष अन्थ का पाठ सुनाने को कह्ा:। 
उन्होंने बिंचारा कि स्वरचित तीन ग्न्थों में से किसका पाठ सुनावे | उन्होंने वोधिचर्याबतार को 
पसन्द किया और पढ़ने लगे--'सुगतान ससुतान्‌ सघर्मकायान्‌ '*' इत्यादि | लेकिन जब वह--- 


यदा न भावों नामावों मतेः संतिष्ठते पुर: । 
तदान्यगत्यमावेन निरालम्बः प्रशाम्यति ॥ 
पढ़ने लगे, तब मंगवान्‌ सन्मुख प्रादुमत हुए; और शान्दित को स्वर्ग ले गये | पंडित 
आश्रयोन्वित हुए। उनकी पहु-कुटी (स्टूडेस्ट्स कॉटेज ) द्रढ़ी। वहाँ से तीनों ग्रन्थों 
कौ ले उन्हें प्रकाशित किया | 
यह बृत्तान्त इन तीन तालपन्नों से प्राप्त होता है। 
उनके ग्रन्थों से मालूम होता है कि वह माध्यमिक-दर्शन के अनुयायी ये। वेंडल 
का कहना है कि शान्तिदेव के ग्रन्थों में तन्त्र का प्रभाव पाया जाता है। कार्दिये कृत कैटालाग 
से पाया जाता है कि शान्तिदेव 'भ्रीगुह्मसमाजमहायोंगतन्त्रईनलिविधि नामक तान्त्रिक ग्रन्थ के 
स्वयिता ये | दरबार लाइब्रेरी, नेपाल में चर्याचर्यविनिश्यय नामक तालपत्र से माल्ूम होता है 
कि भुसुकु ने वज़्यान के कई ग्रन्थ लिखे, बंगाली में भुसुकु के कई गान बताए जाते हैं | 
एक गान में लिखा कि वह बंगाली थे-- 
४८--रागमल्लारी-भसुकुपादानौ--- 
वाजनाव पाड़ी पऊआ खालें वाहिउ | 
अदय ब॑गाले क्लेश लुडिउ | मु ॥ 
जात्रि भुसुकु॒ बंगाली मइलि«- 
एने अधरिणी चण्डालि लेलि || हु ॥ 








अहम अध्याय १ृछे 


प्रश्ञापारमिताम्भो घिपरिमथनातमृतपरितो पितसिद्धाचाय॑ भुसुकुप।दों बंगालिफा ब्याजैन 
तमैवार्थ प्रतिपादयति | प्रशारविन्दकुदरह्ददे सद्‌गुरूचर्णोपायेन प्रवेशितं तन्नानन्दादि शब्दों ही- 
त्यादि अक्षरतुजादय बंगालेन वाहित २ति अभिन्न्त्व कृतं | 

यह नगर बंगाल में था | बंगाल मध्यप्रदेश के आगे है । शान्तिदेव तराई के जंगलों 
में गये। उनका काल ६४८ ईस्वी से ८१६-८३८ ईस्वी है, जब कि यह ग्रत्य तिब्जती भाषा में 
अनूदित हुआ | भुसुकु द्वारा निर्मित बताये जाने वाले गीत भी इसी समय के होंगे । यद्यपि ये 
बीद्धधर्म के सहबिया सम्प्रदाय के गीत हैं, जो कि वज़्यान की एक शाखा हैं; अथवा उसी का 
पर्याय है। नेपाल को दखवार लाइब्रेरी में बोधिचर्यावतारानुशंस नामका एक ग्रन्थ है जो कि 
बोधिचर्याबतार ही है, केवल उसमें कुछ पद जोड़ दिये गये हैं । भुसुकु ने एक दोहे में अपना 
नाम 'कंटः लिखा है--- ह 

राउत मणुई कट भुसुकु भणइई कट सझ्यला अइस सहाव | 
ज॑ इतो मूढा अ्इसी भान्ति पुच्छुतु सदगुरुषाव | 

मैं इस सम्बन्ध में दोहा? में कुछ और भी कहना चाहता हूँ । वासिलजीन का ख्याल 
है किअपभ्रश में बौद्ध ग्रन्थ ये | तारानाथ का मी यही मत है। नेपाल में सन्‌ १८६८-६६ 
६० में वेंडल और मुभकों सुमापितसंग्रह नामक अन्य मिज्ना था--वैंडल ने इसे प्रकाशित 
किया है | 

इसमें अपश्रृश के कुछ उदरण हैं | सन्‌ १६०७ में मैंने अपश्रंश के कई ग्रन्थ नेपाल 
में पाये | इसे मैं प्राचीन बंगाली कहता हूँ | इसमें सन्देद नहीं कि पूर्ब मारत में ७ वीं, ८ वीं 
और ६ वीं शताब्दी में यही मापा बोली जाती थी | 

दशम अध्याय में हम शान्तिदेव के आधार प्र बोधिचर्या एवं उनके दर्शन का 
विस्तार दंगे | 





हान्तरक्षित--८ वीं शताब्दी में शान्तरक्षित ने तक्त्संग्रह नाम के ग्रन्थ की रचना की | 
यह अन्य कमलशील की टीका के साथ बरोदा से प्रकाशित हुआ है | इस अन्य में छ्वातंत्रिक- 
वोगाचार की दृष्टि से बौद्ध तथा अन्य दार्शनिक मतवादों का खण्डन किया गया है | शान्तरक्तित 
नालन्दा से तिब्बत गये ये | वहाँ उन्होंने तामये नाम के संघाराम की स्थापना ७४६ ई« में 
की थी। इनकी मृत्यु तिब्बत में ७६२ ई० में हुई | 


नवम अध्याय 
माहात्म्य, स्तोत्र, घारणी और तन्‍त्रों का संक्षिप्त परिचय 


मद्यायान-पत्र और पुराणों में बढ़ साहश्य है । जिस तरह पौराणिक-साहित्य में अनेक 
माहात्म्य और स्तोत्र पाये बाते हैं, उसी तरद महायान-साद्ित्य में भी इसी प्रकार की रचनायें 
"पायी जाती हैं। ख्व॑भूपुराण, नेपालमाहात्म्य और इसी प्रकार के अन्य अन्यों से इम परिचित 
हैं। ख्वय॑मृपुराण में नेपाल के तीर्थ-स्थानों की महिमा वर्णित है | यह ग्रन्थ पुराना नहीं 
३ । महावस्तु तथा ललित-विस्तर में भी कुछ स्तोत्र पाये जाते ई | भातचेट के स्तोत्र का हम 
पहले उल्लेख कर चुके हैं | 

सिन्बती अनुवाद में नागाजुन का चत॒ःस्‍्तत मिलता है| सुप्रमातस्तव, लोकेशवर- 
शतक और परमार्थ नाम संगीति भी प्रसिद्ध हैं। तारा के जिये अनेक स्तोत्र लिखे गये हैं | 
८ वो शताब्दां में इस प्रकार का एक स्तोत्र कश्मीरी कवि सर्वज्ञमित्र ने लिखा था। श्सका 
नाम आर्यतारा-लग्घरा स्तोत्र है | 

धारणी का महायान साहित्य में बढ़ा स्थान है | धारणी रक्षा का काम करती है | जो 
कार्य वैदिक मंत्र करते ये, विशेषकर अयथर्ववेद के; वही कार्य बौद्ध धर्म में 'धासणी” करती है| 
विंहल में आज मी कुछ सुन्दर 'सुत्तों' से 'पश्त्तिः का काम लेते हैं। इसी प्रकार मद्दायान 
घर्मौनुयायी सूत्रों को मंत्रपदों में परिवर्तित कर देते थे । अल्याक्ष॑ण प्रज्ञापारमिता-बृत़ धार्णी 
का काम करती है | घारणियों में प्रायः बुद्ध, बोघिसत्त और ताराझों की प्राथना होती है । 
घारणी के अन्त में कुछ ऐसे अच्चर होते हैं, जिनका कोई अर्थ नहीं होता | धारणी के साथ 
कुछ अनुष्ठान भी होते हैं। अनावृष्टि, रोग, आदि के समय धास्णी का प्रयोग होता है | 
पांच घारणियों का एक संग्रह 'पंच रक्षा” नेपाल में अत्यन्त लोकप्रिय है। इनके नाम इस 
प्रकार हैं;8--महाप्रतिसार, मदासदत्षप्रमर्दिनी, मद्ामगूरी, मदाशोतकर्ता, महा (रक्षा) मन्त्रानु 
सारिशी; मद्ामयूरी को विद्या राज्ञी कहते हैं। सर्पदंश तथा अन्य रोगों के लिये इसका प्रयोग । 
करते हैं | हर्ष चरित में इसका उल्लेख दै | 

मन्त्रयान और बज्यान महायान की शाखाये हैं। मत्त्रयान में मन्त्रपदों के द्वारा 
निवीण की प्राप्ति होती है। इन मन्त्रपदों में गुह्म शक्ति होती । वज़यान में मन्त्रों द्वारा तथा 
धबज़ द्वारा निवीण का लाम होता है। शत्य और विज्ञान वजन्तुल्प हैं और इसलिये उनका 
बिनाश नहीं होता | वज़यान अद्गेत दर्शन की शिद्वा देता है। सब सत्व बज्जनसत्व है | 
और एक ही वज्ज-सत्व सब जीवों में पाया ज्ञाता है | 


शाक्तों के अनुसार त्रिकाय के अतिरिक्त एक सुल॒काय भी है | इस महा-छुल की प्राप्त 
एक अनुष्ठान द्वारा होती हैं| मंत्रयान और वज़यान का साहित्य 'विन्तः कहलाता है | कुछ महा- 
यान सूत्र ऐसे हैं, बिनमें तंत्र-भाग भी पाया जाता है बौद्ध तन्त्रों के चार वर्ग हैं:...-क्रिया-तन्त 
चिसमें मन्दिर-निर्माण, प्रतिमा-प्रतिष्ठा आदि से सम्बन्ध रखने वाले अनुष्ठान व्शित हैं; चर्या- 
तन्‍्त्र, खिसमें चर्या का वर्णन है; योग-तन्त्र जिनमें योग की क्रिया वर्णित है और झनुत्तर-योग- 
तनत्र | प्रथम वर्ग का अरिद्ध अन्य आदिकर्मप्रदौपः है, बिसमें ग्ह्मसूत्रों तथा कर्मप्रदीषों की 
शैली में बुद्धल की कामना से महायान का अनुसरण करनेवाले “आदिकमिक बोधिसत्व? की दीक्षा 
के नियमों तथा उसकी दिनचर्या बतायी गयी हैं | क्रिया-तन्त्र का दूसरा प्रनय 'अश्मीजजत- 
विधान? है, जिसमें प्रतिपक्ष की अष्टमी को रहत्यमथ मन्जों और मंद्राओं का अनुष्ठान 
विह्वित है। 

तन्त्र-साहित्य में साघधनाओं का भी रुमावेश होता है । साधनाओं में मन्‍्त्रों, मुद्राओं 
और ध्यान के द्वारा अशिमा, लघिमा आदि सिद्धियों के अतिरिक्त सर्वज्ञता तथा निर्वाण॒ की 
सिद्धि के उपाय बताये गये हैं | ध्यान के लिए उपात्य देवों का जो वर्णन किया गया है, उसका 
बौद्ध शिल्लियों ने मूर्ति-निर्माण के लिए पर्यात उपयोग किया है | इस दृष्टि से 'साधन-माला!-- 
जिसमें ३१२ साघनायें संग्रहीत हैं, तथा 'साधन-समुचयः जैसे ग्रन्थों का बड़ा महल है | उपास्य 
देवों में ध्यानी-डुद्ध तथा उनके कुठम्ब और तारा आदि देवियाँ मी हैं। वौद्धों का कामदेव भी 
हैं, जिसका नाम वज़ानंग है, और बो मंजुभी का अवतार है| साधनाओं का मुख्य तात्पय तन्‍्त्र 
और इन्द्रजाल है, यद्यपि इनका अधिकार प्राप्त करने के लिए योगान्यास, ध्यान, पूजा, मैत्री 
तथा करुणा आदि का अनुष्ठान करना आवश्यक बताया गया है। 'तारा-साधना! में इन गुणों 
का विस्तृत निरूपण है | साधनाओं का निर्माण-काल ७ वीं से १९ वीं शताब्दी तक माना गया 
है | कतिपय साधनाओं के प्रणेता तन्त्रों के भी प्रणेता क्ताये गये हैं। नागार्जन ने ( माध्यमिक 
सम्प्रदाय के अशेता नहीं )७ वीं शताब्दी में अनेक साधनाओं और तन्त्रों का प्रणयन किया | 
इनके सम्बन्ध में कहा जाता है कि ये एक साधना मोट देश श्रर्यात्‌ तिब्बत से लाये ये | 
इनके अनेक तन्त्र-मन्य तंचोर में पाये गये हैं। उद्यान ( उड़ीसा ) के राजा और 'शान- 
सिद्धि! तथा अनेक अन्य तन्त्र-ग्रन्थों के रचयिता इन्द्रभूति ( ६८७-७१७ ई० ) भी एक साधना 
के प्रणेता बताये बाते हैं। इनके समकालीन पद्मवज़-कृत 'गुह्मसिद्धि? में दज़यान की समस्त 
गुह्म-क्रियाओं का निरूपण है। इच्धभृति के पुत्र पद्मसम्मव लामा-संप्रदाय के प्रणेता थे | 
इन्द्रमूति की बहन लक्ष्मींकागा ने अपने ग्रन्थ अद्वब-सिद्धिः में सहजयान के नवीन अद्वेत 
सिद्धान्त का प्रतिपादन किया, चो बंगाल के बाउल लोगों में झब भी प्रचलित है| उसने 
तपस्या, क्रिया तथा मूर्तिपूजा का खंडन किया, और सर्वदेवों के निवासस्थान मानव-शरीर का 
ध्यान करने का विधान किया । तन्त-लेखकों में 'सहज-योगिनी-चिन्ता” आदि अन्य प्रमुख लेखि- 
- काओ के अनेक नाम दिखाई देते हैं | 

प्रारम्मिक तनन्‍त्र महायान चून्रों से बहुत मिलते-बुलते हैं। इनमें ७ वीं शी में 
प्रणीत “तथागतगुझ्ाक? या 'गुह्म-समात्रः बड़ा प्रामाणिक ग्रन्थ है। 'पंचकर्मः इसीका एक 
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स्श वहा जाता है । यह अनुत्तर योगतन्त्र है। इसमें मुख्य रूप से योगसिद्धि की पाँच 
भूमियों का ही वर्णन है, किन्त इन भृमियों की प्राप्ति के उपाय मंडल, ढउंत्र, मंत्र और 
देखपुजन बताये गये हैं। इस ग्रन्थ के पाँच भाग हैं। तीसरे भाग के स्वयिता शाक्य-मित्र 
(८४० ई० ) तथा शेष ४ भागों के प्रणेता नागाजु न ब्ताये गये हैं | 

'जैजश्नीमुलकल्प? नाम का ग्रन्थ अपने को 'अदतंसक' के अन्तर्गत 'महावैपुल्म-महायान- 
दैजः के रूप में प्रकः करता हैं। किनत विषय की दृष्टि से यह मैत्रयान के अन्तर्गत है | 
इसमें शाक्यमुनि ने मंजभी को मंत्र, मुद्रा और मण्डलादि का उपदेश किया है। 'एकल्लवीर 
चणडमहारोपश-तंत्रः में एक और महायान-दर्शन के अनुसार प्रतीत्यसमुस्राद को व्याहवा क्री 
गई है और दसरी ओर योगिनियों की साधनाएँ ब्ताई गई हैं | 'श्रीयक्रसम्भार-तंत्र” में जो केवल 
तिब्बती भाषा में उपलब्ध है, महासुल्त की प्राप्ति के साधन रूप से मंत्र, ध्यान आदि का निरू- 
पण है, और मंत्रों की प्रतीकात्मक व्याख्या की गयी हे । 


दशम अध्याय 


महायान में उपदेशकों का अ्रदम्य उत्साह और जीवों की अर्थचर्या की अमिट अभिलापा 
थी | उनका आदर्श अर्ईत्‌ के समान व्यक्तिगत निःश्रेयल के लाभ का न था । पूर्णावदान में इस 
नए, प्रकार के भिन्ु का चित्र हमको मिलता है। यद्द कथा पालि निकाय में भी है ( संयुक्त 
४,६०; मज्मिम ३,२६७)। किन्तु दिव्यावदान में इसका विकसित रूप मिलता है | दिव्यावदान के 
अनुसार पूर्श जन्म से ही रूपवान्‌ , गौर, सुवर्णवर्ण का था और वह महापुरुष के कुछ लक्षणों 
से समन्वागत था| शाक्य मुनि ने उनकी उपसंपदा की थी। उन्होंने बुद्ध से संक्षिप्त अववाद 
की देशना चाही । मगवत्‌ ने देशनानन्तर पूछा कि ठम किस जनपद में विद्वार करोगे ! पूर्ण ने 
कहा--भोणापरान्तक में | बुद्ध ने कह्ा--किन्त वहाँ के लोग चण्ड हैं, परुपवाच्ी हैं। यंदि 
आक्रोश करे, तुम्हारा अपवाद कर, तो तुम क्या सोचोगे ! पूर्ण ने कद्दा--मैं सोचूँ गा कि वे लोग 
भद्गक हैं, जो मुझे हाथ से नहीं मारते; केवल परुष-बचन कहते हैं | बुद्ध ने फिर कद्ा, यदि वह 
हाथ से मारे, तो क्या सोचोगे ! पूर्ण ने कहा-कि मैं सोचूँगा कि वे लोग भद्धक हैं, जो मुझे 
हाथ से मारते हैं, दण्ड से नहीं मारते | बुद्ध ने पुनः पूछा, यदि वे दण्ड से मारे ? पूर्ण ने 
कुहा-तथ्र में सोचूँ गा कि मद्र-पुरुष हैं, जो मेरे प्राण नहीं हर लेते | और यदि वे ग्राण हर लेँ ! 
पूर्ण ने कह्ा-तत्र में सोचूँगा कि वे मद्गपुरुय हैं, जो रुके इस पूतिकाय ( दुर्गन्धपूर्ण शरीर ) से 
अनायास हो विमुख करते हैं । बुद्ध ने कद्दा--साधु-साथु | इस उपशम से, इस क्षान्तिपारमिता 
से समन्वागत हो, तुम उन चरड पुरुषों में विहार कर सकते हो । जाओ पूर्ण | दूसरों को विम॒क्त 
करों | दूसरों को संसार के पार लगाओ | 
. पूर्ण का आदर्श अर्हन्त नहीं है | वह बोधिसत्त्त है, शर्थात्‌ उसका अभिप्राय बोधि की 
प्राप्ति है। वद कुछ लक्षणों से अन्दित है, सत्र लक्षणों से नहीं; जैसे बुद्ध होते हैं। इससे यह 
सिद्ध होता है कि पूर्ण बोधिचर्या में कुछु उन्नति कर चुका हैं। उष्णीप, ऊर्ण, उसके लम्बे 
हाथ, सब्र इसके चिह् हैं। वह ज्ञान्ति-पारमिता से समनन्‍्वागत है। जब वह भोणापरान्तक में 
उपदेश का कार्य आरंभ करता है, तत्र लोग उसके साथ दुष्ट व्यपदार करते है। एंक लुब्चक, 
जो आखेट के लिए. जा रहा था, इस मुण्डित भिक्तषु को देखकर, उसे अपशक्ुन समकक, उसकी 
ओर दौड़ा | पूर्ण ने उससे कह्टा कि तुम मुक्ते मारो, हरिण का वध मत करों | यह नवीन 
प्रकार का भिक्तु है, जो धर्म के श्रवार को सबसे अधिक महत्त देता है । इसमें सन्देह नहीं कि 
हौनयान के भिक्लुओं में भी इस प्रकार का उत्साद था, जैसे आनन्द में | किन्तु इस नए मिक्तु 
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की साधना अष्टांगिक मार्ग की नहीं है, किन्तु पारमिता की है। यह ज्ञान्ति-पारमिता में परिपूर्ण 
है | यह बुद्ध होना चाहता है, अइंत्‌ नहीं । जातक की निदान-कथा से मालूम होता दे कि 
शाक्य मुनि ने ४४७ जन्मों में पारमिताओं की साधना की थी | बुद्ध होने के पूर्व वे बोधिसत्व 
थे | इस चर्या से उन्होंने पुण्य और ज्ञान-संभार प्राप्त किया या | वेस्सन्तर जातक में बोघिसत्व 
ने अपने शरीर का मांस भी दान में दे दिया था । वे सबके साथ मेत्री-भाव रखते थे । वे कहते 
हैं जैसे माता अपने एक मात्र पुत्र की रहता प्राण देकर भी करती है, उसी प्रकार सब जीवों 
के साथ अप्रभेय-( प्रमाण-रद्वित ) मैत्री होनी चांद्िए | इस नई विचार-प्रणाली के अनुसार 
मिन्नु इस मैत्री-मावना के बिना नहीं हो सकता | इस दृष्टि में बुद्ध का पूर्ण वैराग्य ही पर्यात 
नहीं है, किन्तु बुद्ध की सक्रिय मैत्री भी चाहिए | यह मदायान का आदेश हैं। बोधिसत्व संसार 
के जीवों के निस्तार के लिए निर्वाण में प्रवेश को मी स्थगित कर देता है। वह सब जीवों को 
दु/ख से विम॒ुक्त करना चाहता है| वह कहता हैं कि सबका दु:ख-सुख बराबर है। मुझे सबका 
पालन आत्मवत्‌ करना चाहिये। जब सब॒को समान रूप से दुःख ओर भय अप्रिय है 
मुऊूमें क्‍या विशेषता है, जो मैं अपनी ही रक्षा करूँ, दूसरों की न करूँ | उसके अर्इत्त 
से क्या लाम, जो अपने ही लिए अ्ईत्‌ है ? क्‍या वह राग-विनिमु क्त है, जो अपने ही 
“-विमोचन का ख्याल करता है ! जो केवल अपने ही निर्वाण का विचार करता है 
जो स्वार्यी है, जो सर्व कलेश-विनिमु क्त है, जो द्वेपष ओर करुणा दोनों से विनिम॒क्त 
है; ऐसा अहंत क्या निर्वाश के मांग का पथिक होगा | द्वदीनवानी व्यर्थ कहते हैं 
कि उनका अहत्‌ जीवन्मुक्त है। सच्चा अ्हत्‌ बोधिसत्व हैं। इनके अनुसार दीनयानियों का 
मोक्ष. अरसिक है ( बोधिचर्यावतार, ८,१०८ )। अर्ईत्‌ के निर्वाण ओर बुद्ध के निर्बाण में भी 
भेद हो गया। स्तोत्रकार मातृचेट कहते है कि जिस प्रकार नौल आकाश और रोम-कूप के 
विवर दोनों आकाश-थातु हैं, किन्तु दोनों में आकाश-पाताल का अन्तर है, उसी श्रकार का 
अन्तर मगवत्‌ के निर्बाण और दूसरों के निवांण में दे । 
बुद्ध के पू्व-जन्म 
शाक्यमुनि स्वज्ञ वे | वे परम कारुशिक थे | जीवों के उद्धार के लिए उन्होंने उस सत्य 
का उ्दूघाटन किया ओर उस मार्ग का आविष्कार किया, जिस पर चलकर लोग संसार से मुक्त 
होते हैं| उन्होंने सम्पक-ज्ञान की प्राप्ति केवल अपने लिए. नहीं की, किन्तु अनेक जीबों के 
कलेश-बंधन को नष्ट करने के लिए की | इसके विपरीत अहंत्‌ केवल अपने निर्वाण के लिए 
यलबान्‌ होता था | अर्ईत्‌ का आदर्श बुद्ध के आदर्श की अपेक्षा ठुच्छ था | इस विशेषता का 
कास्ण यह है कि बुद्ध ने पूर्वक्न्मों में पुण्यराशि का संचय किया था, और अनन्त ज्ञान प्राप्त 
किया था । भगवान्‌ बुद्ध का जीवन-चरित अध्ययन करने से ज्ञात होता है कि वह पूर्-लन्मों में 
बोधिसल! ये | जातक की निदानन्कथा में वर्णित है कि अनेक कल्प ब्यतीत हो गये कि 
शाक्यमुनि अमरवती नगरी में, एक अह्मण-कुल में, उत्पन्न हुए थे | उनका नाम सुमेष था | 
बाल्यकाल में हो उनके माता-पिता का देहान्त हो गया था । सुमेव को वैराम्य उत्पन्न हुआ और 
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उसने तापंस-प्रश्नत्या की | एक दिन उसने विचार किया कि पुनर्मव दुष्ख़ है; मैं उस मार्ग का 
अन्वेषण करता हैं, जिस पर चलने से भव से मुक्ति मिलती है | ऐसा मार्ग अवश्य है | जिस 
प्रकार लोक में दुःख का प्रतिपक्ष सुख है, उसी प्रकार मत्र का भी प्रतिपक्ष विमव होना चाहिये। 
जिस प्रकार उष्ण का उपशम शीत है, उसी प्रकार रागादि दोष का उपशम निर्वाण है। ऐसा 
विचार कर सुमेव तापस हिमालय में पणुकुटी बनाकर रहने लगें | उस समय लोकनायक दीप॑कर- 
बुद्ध संसार में घर्मोपदेश करते थे | एक दिन सुमेव:तापत आश्रम से निकलकर आाकांश-मार्ग 
सेजा रहे थे, देखा कि लोग नगर फो अलंकृत कर रहे हैं, भूमि को तमतल कर रहे हैं, उस 
पर बालुका आकीण कर लाज और पुण्प विकीर्ण कर रहे हैं, नाना रंग के दस्नों को घ्वचा-पताका 
का उत्सगग कर रहे हैं और कदली तथा पूर्ण घट की पक अ्रतिष्ठित कर रहे हैं.] यह देखकर 
स॒मेच आकाश से उतर और लोगों से पूछा कि किस लिए माग-शोघन दो रहा दै | सुमेव 
प्रीति उत्पन्न हुई ओर बुद्ध-बुद्ध कहकर वे बढ़े प्रसन्न हुए। सुमेव भी मार्ग-शोंघन करने 
लगे | इतने में दीपंकर बुद्ध आ गए। भेरी बबने लगी | मनुष्य ओर देवता साधु-साधु कदने 
लगे | आकाश से मंदार पुष्पों की वर्षा होने लगी | सुमेंव अपनों जग खोज़कर, ककल, चीर 
और चर्म बिछाकर, भूमि पर लेट गए और यह विचार किया कि यदि दीप॑कर मे शरीर को 
अपने चरणकमज् से स्पर्श करें तो मेशा द्वित हो। लेडेशलेंटे उन्होंने दीपंकर की बुद्धश्री को 
देखा और चिन्ता करने लगे कि सबफ़रेश का नाश कर निर्वाण-प्राप्ति से मेंग्र उपकार न होगा | 
मुभकों यह अच्छा मालूम होता दे कि में मी दीपंकर की तरद परम संत्रोधि प्रात कर अनेक 
जीवों को धर्म की नौंका पर चढ़ा कर संसार-सागर के पार ले जाऊँ और पश्चात्‌ स्वयं परिनिव्राण में 
प्रवेश कल | यह विचार कर उन्होंने 'बुद्धमावः के लिए. उक्तट अमिलाषा (पालि, अमिनीडार) 
प्रकट थी | ; 

दीपंकर के समीप सुमेंव ने बुद्धत्व की प्रार्थना की और ऐसा इृड विचार किया कि 
बुद्धों के लिए मैं अपना जीवन मो परित्यांग करने को उच्चत हैं| इस प्रकार सुमेध अधिकार- 
सम्पन्न हुए. । 

दीपंकर पास आकर बोले--इस जरिल तापस को दलों | यह एक दिन बुद्ध होगा । 
यह बुद्ध का व्याकरण? हुआ। “यह एक दिन बुद्ध होंगाः इस बचन को सुनकर देवता और 
मनुष्य प्रसन्न हुए, और बोले--यह '“बुद्धबीजः है, यह 'बुद्धांकुए हैं। वहाँ पर जो 'जिन-्युत्र! 
( बुद्ध-पुत्र ) थे, उन्होंने उुमेध की प्रदक्षिणा की; लोगों ने कद्टा--ठुम निश्चय ही बुद्ध 
होगे। दृढ़ पराक्रम करो, आगे बड़ो, पीछे न इठो।| घुमेंत ने सोचा कि बुद्ध का बच्चन 
अमोघ होगा | - 

बुद्धल्व को आकांक्ता की सफलता के लिए सुमेव बुद्धकारक धर्मों का अन्वेषण करने 
-लगे, और महान्‌ उत्साइ प्रदर्शित किया। झअन्वेर्ण करने से १०७ पारमितायें प्रकड हुई 
बिनका आसेवन पूर्वकाल में बोधिसत्वों ने किया था। इन्हीं के ग्रहण से बुद्धत्व की प्राप्ति होगी । 
धारमिताः का अर है 'पूर्णताः; पालिरूप 'पारमोः है | दशा पारमितायें ये हैं :--दान, शील 
नैष्कम्य, प्रशा, वी, च्वान्ति, सत्य, अधिषान ( दृढ़ निअ्रय ), मेत्रो ( अद्वित ड््ति में 
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समभाव रखना ), तथा उपेत्षा ( सुख और दुःख में समान रूप रहना ) | सुमेध ने बुद्ध गुणों 
का ग्रहण कर दीपंकर को नमस्कार कियः | सुमेव की चर्या अर्थात्‌ साधना प्रारंभ हुई और 
५५.० विविध जन्मों के पश्चात्‌ वद तुफित-लोक में उत्पन्न हुए; और वहाँ बोधि प्राप्ति के सह 
वर्ष पूरे बुद्ध-लाइल शब्द इस अमिप्राय से हुआ कि सुमेत्र की सफलता निश्चित है । तुषित- 
लोक से च्युत होकर माया देवी के गर्म में उनकी अवक्ान्ति हुई, और मनुष्यभाव धास्ण कर 
उन्होंने सम्पक-सम्बोधि प्राप्त की | 

सुमेध-कथा से स्पष्ट है कि सुमेध ने सम्यकू-संत्रेधि के आगे अ्ईत्‌ के आदर्श निर्वाण 
को तुच्छु समझा और बुद्धत्व की प्राप्ति के लिये दश पारमिताओं का अइण किया | शाक्य 
मुनि ने ५५० विविध बन्म लेकर पारमिताओं द्वारा सम्पकू-सम्बुद्ध की लोकोत्तर-संपत्ति प्राप्त 
की | शाक्यमुनि का पुण्य-संमार और ज्ञान अ्हत्‌ के पुण्य-संमार जोर ज्ञान से कहीं बइकर 
है। बुद्ध अन्य अहतों से भिन्न हैं, क्योंकि उन्होंने निर्वाण-मार्ग का आविष्कार किया है। 
अंत ने बुद्ध के मुख से दुश्ख-निरोध का उपाय श्रवण किया, और उनके बताये हुए मार्ग का 
अनुसरण कर अर्ईत अवस्था प्रात्त की। बुद्ध का ज्ञान अनंत है और उनकी चर्यो, साधना 
परा्थ है । 

महायान-धर्म सर्वमृतदया पर आश्षित है । “आर्यगयाशीष में कहा है-- 

क्षिमारं भा मंजुभी बोधिसत्वानां चर्या | किमधिष्ठाना। मंजुश्रीराह महाकुब्णारंभा देंबपुत्र 
बोधिसत्वानां चर्यों सत्वाधिष्ठानेति विश्तरः | ( बोधिचर्याकतार पंजिका पृ० ४८७ ) ! 

अर्थीत्‌ दे मंजुभी, बोधिसत्वों की चर्या का आरंभ क्या है, और उसका अधिष्ठान अर्थात्‌ 
आालंबन क्या हैं [ मंजुभी बोले--हे देवपुत्र | बोधिसत्वों की चर्या मद्दाकदणा पुरुसर होती है, 
अत; मदाकरुणा हों उसका झारंभ है | इस करुणा के जीव ही पात्र हैं। दु/खित जीवों का 
आलंबन करके ही करुणा की प्रवृत्ति होती है | 


आयंधर्मसंगीति में कहा है-- । 
न भगवन्‌ बोधिसल्वेनातित्रहुषु धर्मषु शिक्षितव्यम्‌। एक एवं हि धर्मों बोघिसत्वेन 
घ्वाराधितकर्तव्यः सुपरतिविद्ध: | तस्य करतलगताः सर्वे बुद्धघर्मा भव॑ति | 


भगवन्‌ | येन बोधिसत्वस्थ मदह्ाकरुणा गच्छुति तेन स्वोबुद्धधर्मोः गच्छुन्ति | तबथा 
मगवन्‌ जीवितेन्द्रिये सति शेधाणाम्‌ इच्ियाणाम्‌ प्रवृत्तिभवति एबमेव भगवन्‌ महाकस्णायां 
सत्याम्‌ बोधिकारकाणाम्‌ धर्माणाम्‌ ग्रवृत्तिमंत्रति | ( बोधि० प० ४८६-४८७ ) 
अर्थात्‌ दे भगवन्‌ , बोधिसत्व के लिये बहुधर्म की शिक्षा का अहण अनावश्यक है । 
बोधिसत्व को एक ही धर्म स्वायत्त करना चाहिये | उसके हस्तगत होने से सत्र बुद्ध हस्तगंत 
होते हैं| बिस ओर महाकरुणा को प्रवृत्ति होती है, उसी ओर सब बुद्ध-धर्मों की प्रवृत्ति होती 
है; जिस प्रकार जीवितेद्धिय के रहते झन्य इन्द्रियों की प्रवृत्ति होती है उसी प्रकार महाकरुणा 
के रहने से बोधिकारक अथवा बोधिपाक्षिक धर्मों की प्रवृत्ति होती है | 
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महायान धर्म में महाकरुणा को सम्यक-संत्रोधि का साधन माना है। भगवान्‌ बुद्ध के 
चरित से भी मद्ाकरुणा की उपयोगिता प्रकट होती है| 'महावग्रा? में वर्णित हैं कि जब मंग- 
वान्‌ को वोधि-बृक्ष के तले सम्बोधि प्राप्त हुई, तब धर्म-देशना में उनकी प्रवृत्ति न थी | उन्होंने 
सोचा कि लोग अन्घकार से आच्छुन्न हैं, और राग-दोष से संयुक्त हैं। अतः घम्म का प्रकाश 
नहीं देख सकते | याद मैं इन्हें घर्मोपदेश भी करूँ, तब मी इनको रम्पक्‌ ज्ञान की प्राप्ति 
ने होंगी | बुद्ध का यह भाव जानकर ब्क्षा सहंपति को चिन्ता हुई कि यदि बुद्ध धर्मोपदेश न 
करेंगे तो संसार नष्ट हो जायगा। आतंजन को दुःखाणंव के उस पार कोन ले बायगा, 
और धर्मनदी का प्रवर्तन कर, कौन जीवलोक की तृष्णा का उपशम करेगा | यह विचार कर 
ब्रह्मा हुद्ध के सम्मुख प्रादुर्भूत हुए, और मगवान, से प्राथना की, कि भगवान्‌ धर्म का उपदेश 
करें; नहीं तो जो लोग दोषपूर्ण हैं, वे धर्म का परित्याग कर देंगे। भगवान्‌ ने कहा कि मैने 
गंभीर और दुरनुबोघ घमे पाया है, पर घर्म-देशना में मेरा चित्त नहीं लगता । ब्क्षा के विशेष 
प्रार्थना करने पर जीवों पर करुणा कर भगवान्‌ ने बुद्ध-चक्तु से लोक को देखा, आर जाना कि 
जीव दुश्लार्दित हैं। अतः ब्रक्मा-सहपति की प्राथना भगवान्‌ ने स्वीकार की और स्ब-मृत-दया 
से प्रेरित होकर सत्वों के कल्याण के लिए धर्मोपदेश किया | द 


जहाँ 'हीनयानः का अनुगामी केवल अपने दुश्ख ४ ४० खझत्यन्त निरोध चाहता है, वहाँ 
महायान धर्म का साधक बुद्ध के समान अपने ही नहीं, किन्तु सत्व-समूह के जन्म-मस्णादि 
दुःखों का अपनयन चाहता हे। बोधिचर्या ( बुद्धत्व की प्राप्ति की साधना, जो पारमिता की 
साधना है ) का ग्रहण केवल इसी अभिप्राय से है कि जिसमें साधक सब चीजों का समुद्धस्ण 
करने में समर्थ हों । महायान का अनुगामी निर्वाण का अधिकारी होते हुए. भी भूतदया से 
प्रेरित. हो, संसार का उपकार करने के लिए. अपने इस अपूर्व अधिकार का भी परित्याग करता 
है | इसी कारण महायान ग्रस्थों में सतविध-अनुत्तर-पूजा का एक अंग '“बुद्ध-याचना' कहा है, 
जिसमें निर्वाण की इच्छा रखने वाले कृतकृत्य-बनों से प्रार्थना की जाती है, कि वे अनन्त कल्प 
तक निवास करें; जिसमें यह लोक अन्धकार से आच्छुन्न न हो | 








हीनयान तथा महायान की परस्पर तुलना करते हुए अश्साहस्निकाप्रज्ञापारमित 
एकादश परिवर्त्त में कहा है कि हीनयान के अनुयायी का विचार होता है कि मैं एक आत्मा का 
दमन करूँ , एक आत्मा को शम की उपलब्धि कराऊँ और एक आत्मा को निर्बाण की प्राप्त 
कराऊँ | उसकी सारी चेष्टाएँ इसी उद्देश्य की सिद्धि के लिए होती हैं। पर बोधिसत्व की शिक्षा 
झऋन्य प्रकार की है। उसका अमभिप्राय उदार और उत्कृष्ट दै। वह अपने को परमार्थ-सत्य में 
स्थापित करना चाइता है, पर साय ही साथ सब सत्वों की भी परमार्थ-सत्य में प्रतिष्ठा चाइता 
है | वह अप्रमेय सत्वों को परिनिर्वाण की प्राप्ति कराने के लिए. उद्योग करता है, इसलिए 
बोघिसत् को हीनयान की शिद्वा ग्रहण न करनी चाहिए,| सर्व ज्ञान के मूल-स्वरूप 
> “अचल को छोड़ कर जो शाखा-पत्र स्वरूप दीनयान में सास्द्ृद्धि देखते हैं, वह भूल 
ते हेँ। 





एक महायाने ग्रन्य का कहना है कि महाकदुणा ही मोक्ष का उपाय हैं। हीनयान- 
बादी इस मोत्ञोपाय को नहीं रखता | उसकी प्रज्ञा असमर्थ है, क्‍योंकि वह पाप-शोघन का 
उपाय नहीं रखता | 
महायान ग्रन्थों के अनुसार जो बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए यत्नवान्‌ है, अर्थात्‌ जो 
बोघिसत्व है, उसे षट्पारमिता का अहण करना चाहिए.। दान-शीलादि गुणों में जिसने पूर्णता 
प्राप्त की है, उसके लिए कहा जाता है कि इसने दान-शीलादि पारमिता हस्तगत कर ली है| 
यही बोधिसत्व-शि्षा है और इसी को बोघिचर्या कदते हैं । 
पट पारमितायें निम्नलिखित हैं--दान, शील, द्वान्ति, वीय, ध्यान और प्रज्ञा | पट 
पारमिता में प्रज्ञापारमिता का प्राघान्य है| प्रज्ञापारमिता यथार्थशञान को कहते हैं। इसका 
दूसरा नाम भूतन्तथता है। प्रज्ञा के बिना पुनर्मत्र का अन्त नहीं होता। प्रज्ञा की प्राप्ति के 
लिए ही अन्य पारमिताओों की शिक्षा कही गई है| अज्ञा द्वारा परिशोधित होंने पर ही दान 
झदि पूर्णता को प्राप्त दोते हैं, और 'पारमिता' का व्यपदेश भ्रास करते हैं । बुदधल्व को प्रात में 
इस पस्य-संभार की परिणामना होने के कास्ण दी इनकी पारमिता सार्थक होती है | यह पंच 
पारमिता प्रशा-रह्वित होने पर लौकिक कहलाती हैं । उदाइसण के लिए. जबतक दाता भिक्त, 
दान और अपने अत्तित्व में विश्वास रखता है, तब तक उसकी दान-पारमिता लौकिक होती है 
पर जब वह इन तीनों के शून्य-माव को मानता हैं, तर उसकी पारमिता लोकोत्तर कहलाती है | 
जब पंच-पारमितायें प्रज्ञायारमिता से समन्वागत द्वोती हैं, तमी वह सचक्तुष्क द्ोती हैं, और 
उसको लोकोत्तर-संज्ञा प्राप्त होती है। प्रज्ञा की प्रधानता होते हुए भी अन्य पारमिताओं का 
ग्रहण नितान्त आवश्यक दै | संवोधि की प्राप्ति में दान प्रथम कारण है, शील दूसरा कारण 
है | दान, शील की अनुपालना क्वान्ति द्वारा होती है। दानादि-त्रितव पुण्य-संभार, वीये 
कुशलोत्साह के बिना नहीं हों सकता | और बिना ध्यान अर्थात्‌ चित्तकाप्रता के प्रज्ञा का 
प्रादुमौव नहीं होता, क्योंकि उमादित-चित्त होने से दी ययामूत-परिज्ञान दोता है, जिससे सब 
आवरणों की अत्यंत हानि होती है । 
इसी बोधिचर्या का वर्णन शान्तिदेव ने बोधिचर्याबतार तथा शिक्षासमुच्चय में विशेष 
रूप से किया दै। शान्तिदेव मद्रायान धर्म के एक प्रसिद्ध शाल्कलकार हो गये हँं। इनके 
ग्रस्थों के आधार पर हम बोधिचर्या का ब्णन करेगे | 


बोधिचित्त तथा बोधि चर्या 


मनुष्य-भाव की प्राप्ति दुल॑भ है। इसी माव में परम पुरुषार्थ अभ्युदय और निःश्रेस 
दी प्राप्ति के साधन उपलब्ध होते हैं। यददी मात्र अक्ुयों* से विनिमु क्त हेँ। अक्षण्यवस््या में 


५. झा अक्षण ये दैः--नरकोपपत्ति, तियंगुपपत्ति, यमत्नोकोपपत्ति, प्रत्यंतजनपदोपपत्ति 
दीर्घांयुधदेवोपपत्ति, इन्द्रियविकज्षता, मिध्याइष्टि आओऔर चित्तोत्पादविरागितता | 
( घम॑संग्रह ) | 











धर्मप्रविचय करना ग्रशक्य है | इसीलिये इस सुझक्सर को खोना न चाहिये | यदि हमने मनुष्य 
भाव में अपने और पराये हित की चिन्ता न की तो ऐसा समागम हमको फिर प्राप्त न होगा। 
मनुष्य-माव में भी अकुशल-पक्ष में अभ्यस्त होने के कास्ण साधासरणतया मनुष्य की बुद्धि शुभ- 
कर्म में रत नहीं होती | पुण्य स्बकाल में दुर्बल है और पाप अत्यन्त प्रक्त हैं। ऐसी अपस्था में 
प्रक्त पाप पर विजय केवल किसी बलवान पुण्य द्वारा ही प्राप्त हो सकती है| भगवान्‌ बुद्ध ही 
लोगों की अस्थिर मति को एक मुहूर्त के लिए शुभकर्मो' की ओर प्रेरित करते हैं | जिस प्रकार 
बादलों से घिरे हुए. आकाश-मण्डल में रात्रि के समय क्षणंमात्र के विद्यत्पकाश से वस्तु,ज्ञान 
होता है, उसी प्रकार इस अंधकारमय बगत्‌ में भगवत्कृपा से दी क्षणमात्र के लिए मानव-बुद्धि 
शुम-कर्मों में प्रवृत्त होती दे | वह बलवान शुम कौन सा है, जो घोस्तम. पाप को अपने तेज से 
अमिमूत करता है ? यह शुम बोघिचित्त ही है। इससे बढ़कर पाप का प्रतिघातक और विरोधी 
दूसरा नहीं है | बोधिचित्त क्या है ? सब जीवों के समुद्धस्ण के अभिप्राय से बुद्धल की प्राप्ति के 
लिए. सम्यक-सम्बोधि में चित्त का प्रतिष्ठित होना, बोधिचित्त का ग्रहण करना है। एक बोधि- 
चित्त ही सर्वार्थलापन की योग्यता सखता है | इसी के द्वारा अनेक जीव मवसागर के पार लगते 
हैं | बोधिचित्त का ग्रहण सदा सबके लिए आवश्यक है | इसका परित्याग किसी अवस्था में न 
होना चाहिये | जो भावक की तरह दुःख का अत्यन्त-निरोंध चाहते हैं, जो वोधिसत्वों की तरह 
केवल अपने ही नहीं, किन्तु सत्वसमूह के दुःखों का अपनयन चाहते हैं, ओर जिनको दुःखाप- 
नयनमात्र नहीं, वरंच संसार-सुख की भी अमिलापा है; उन सबको सदा ब्ोधिचित्त का अहण 
करना चाहिये | शान्तिदेव बोधिचर्यावतार ( प्रथम परिच्छेद, श्लोक ८ ) में कहते हैं-- 


मवहु/खशतानि ततुकामैरपि सच्व्यसनानि इतुकामैः | 
बहुसौरव्यशतानि भोक्तकामैन विमोर्च्य हि सरदेव बोधिचित्तम ॥ 


बोधिचित्त के उदय के समय ही वह बुद्धपृत्र हो जाता है, और इस प्रकार देवता और 
प्रनुष्य सत्र उसकी वंदना और स्तुति करते हैं। जिस प्रकार एक पल रस, सइल्ल पल लोदे को 
सोना बना देता है, उत्ती प्रकार बोधिचित्त एक प्रकार का ससघातु है, जो मनुष्य के अमेष्य 
कलेवर और स्वभाव को बुद्ध-विग्रह और स्वमाव में परिवर्सित कर देता है | बोधिचित्त अहण 
से पापशुद्धि द्वोती है, ऐसा आर्य मैत्रेय ने विमोक्ष में कहा है | जिस प्रकार एक गुहा का सहइसौ_ों 
वर्षों से सब्चित अन्धकार प्रदीप के प्रवेशमात्र से ही नष्ट हो बाता है, और वहाँ प्रकाश हो 
जाता है, उसी प्रकार बोधिचित्त अनेक कल्पों के संचित पाप का ध्वंस और ज्ञान का प्रकाश 
करता है। यह केवल सर्व शुभ का संचय ही नहीं करता, वरंच उन समस्त दाघ्ण और 
महान्‌ पापों का एक क्षण में दय करता है, जो बोधिचित्त-ग्रहण के पूर्व किये गये हैं | बिस 
प्रकार कोई बड़ा अपराध करके भी किसी बलवान की शस्ण में जाने से अपनी रक्षा कराता हैं 
उसी प्रकार बोधिचित्त का आश्रय ग्रहण करने से एक ही क्षण में पुश्यराशि का अनुपम लाभ 
होता है, और समस्त पाप का ध्वंस हो जाता है। बोधिचित्त के उत्पाद से प्रदत आकाशघाद 
के समान व्यापक पुण्यराशि में पाप अन्तर्लीन हो जाता है; और जिस प्रकार सबल दुर्बल 
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को दबा देता है, उसी प्रकार पाप प्रतिपक्षी से अमिभृत होकर फल देने में असमर्थ हो 
जाता है। | 


बोधिचित्त ही सब पापों के निमूंल करने का मदान्‌ उपाय है। यह सतत फल देने 
वाला कल्पबृच्त है, सकल दारिद्रयय को दूर करने वाला चिंतामणि है, और सब का अभिप्राय 
परिपूर्ण करे वाला मद्रघट हैं। आयंगंडव्यूइ-सूत में मगवान्‌ अजित ने स्वय॑ कहा है कि 
सब बुद्ध-पर्मों का वीज बोधिचित्त है। (बोचित्त द्वि कुलपुत्र बीजभूत॑ सर्वबुद्धधर्माणाम )। 
अतः महायानघर्म को शिक्षा की मूल मित्ति वोषिचित्त ही है | 


बोधिचित्तोत्पाद के बिना कोई व्यक्ति, जो महायान का अनुगामी दोना चाहता हैं, 
बोघिसत् की चयी अर्थात्‌ शिक्षा अहण करने का अधिकारी नहीं होता। वोधिचित्तग्रहण- 
पूरक ही दोधिसत्व-शिक्षा का समादान होता है, अन्यथा नहीं। वह बोधिचित्त दो प्रकार 
का है--बोधिप्रणिधिलचित्त और बोधिप्रस्थान-चित्त | प्रशिधि का अर रथ है--ध्यान अथवा 
कर्मफल का परित्याग | शिक्षासमुल्वय ( ४० ८ ) में कहा ऐ--मया बुद्धेन भवितित्यमिति चित्त 
प्रणिधानादुत्पर्त मवति | अर्थात्‌-मैं सर्व जगत्‌ के परित्राण के लिये इुद्ध होऔ--ऐसी भावना 
प्रार्थना रूप में जब्र उदित होती है, तब बोधिप्रणिधि-चित्त का उत्पाद होता है | यह पूर्वोचस्था 
है। महायान का पथिक होने को इच्छा मात्र प्रकट हुई है। अभी उस मार्ग पर पथिक 
ने प्रस्थान नहीं किया है। पर जब बत का ग्रहण कर वह मार्ग पर प्रस्थान कृंस्ता है, और 
कार्य में व्याप्त होता है, तब बोधिप्रस्थान-वित्त का उत्साद होता है। प्रस्यान-चित्त निरंतर 
पुण्य का देने वाला है। इसीलिये शरंगमसत्र में क्या है कि ऐसे प्राणी इस जीवलोक में 
अत्यन्त दु्लम हैं| यो सम्बोधि-प्राप्ति के लिये प्रस्थान कर चुके हैं। वह जगत्‌ के दुःख की 
ञ्ोषधि और जगदानन्द का बीज है | वह सब दुःखित जनों के समस्त दुःखों का अपनयन कर 
सबको सर्वेसुख-सम्पन्न करने का उद्योग कस्ता है। वह सब का अकास्ण बच है। उत्तका 
व्यापार श्रदैतुक है| उसकी महिमा अपार है, जो उसका निरादर करता हैं, वह सत्र 
ब॒द्धों का निरादर करता हैं और जो उसका रुत्कार कस्ता है, उसने सब बुद्धों का 
सत्कार किया | 


सप्तविध. अलुत्तर-पूजा--ब्ोधिचित्त का उत्पाद करने के लिए, सप्तविध अनुत्तर- 
पूजा का विधान है| धम-संग्रह के अनुसार इस लोकोत्तर पूजा के सात अंग इस 
प्रकार हैं :--वंदना, पूजना, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, अध्येषणा, बोधिचित्तोत्ताद और 
परिणामना । बोधिचर्याबतार के टीकाकार प्रज्ञाकसम्मति के अनुसार इस पूजा के आठ 
अंग हैं--वन्दन, पूजना, शसणगमन, पापदेशना, पुण्यानुमोदन, बुद्धाध्येपण, याचना और 
बोधिपसिणामना | 


बोधिचित्त-ग्रहण के लिए सबसे पहले बुद्ध, सद्धम तथा बोधिसत्वगण की पूजा आव- 
श्यक है| यह पूजा मनोमय पूजा है | शान्तिदेव मनोमय पूजा के हेतु देते ईैं-- 
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अपुण्यवानस्मि मद्दादरिदः पुजार्थमन्यन्मम नात्ति किश्वित्‌ | 
झतो ममार्थाय परार्थचित्ता एड़न्तु नाया इदमात्मशक्त्या || 
[ बोधि० परि० २७ | 

अर्थात्‌ मैंने पुण्य नहीं किया है, मैं महादरिद्र हैँ, इसलिए, पूजा को कोई साममी मेरे 
पास नहीं है। मग्वान्‌ महाकारुणिक हैं, सर्वेभृत-हित में रत हैं। अतः इस पूजोपकरण को 
नाथ ! ग्रहण करें | अकिंचन होने के कारण आकाशंधातु का जहाँ तक विस्तार है, तत्पर्यन्त 
निरवशेष पुष्प, फल, मैषज्य, रन, जल, ख्नमय पर्वत, वनप्रदेश, पुष्पलता, दत्त, कल्पदक्ष, 
मनोहर तटाक तथा जितनी अन्य उपहार वस्तुएँ प्राप्त हैं, उन सबको बुद्धों तथा बोधिसत्वों के 
प्रति वह दान करता है| यही अनुत्तर दक्तिणा है | यद्यपि वद॒अकिंचन है, पर आत्ममाव 
उसकी निज की सम्पत्ति है, उस पर उप्तका स्वामित्व है । इसलिए वह बुद्ध को आत्ममाव 
समर्पण करता है | भक्तिमाव से प्रेरित होकर वह दासभाव स्वीकार करता है | भगवान्‌ के आश्रय 
में आने से बह निर्मय हो गया है | वह प्रतिज्ञा करता है कि अब में प्राणिमात्र का हित साधन 
करूँगा, पूर्वकृत पाप का अतिक्रमण करूँगा, और फिर पाप न कहूँगा। सनोमय पूजा के अन॑तर 
साधक बुद्ध, बोधिसत्य, सद्धम, चैत्य आदि की विशेष पूजा करता है । मनोरम स्नानद्द में गन्ध- 
पुष्प-पर्ण स्नमय कुम्मों के जल से गीत-वाद्य के साथ बुद्ध तथा बोधिसत्त को स्नान कराता है; 
स्नानानन्तर निर्मज्ञ वस्त्र से शरीर संमाजन कर सुरक्त, वासित वर-चीवर उनको प्रदान करता है | 
दिव्य अलंकारों से उनको विमूषित करता है; उत्तम उत्तम गन्ध-द्वव्य से शरीर का विलेपन 
करता है। तदनन्तर उनको माला से विभूषित कस्ता है, धूप, दीपक तथा नेवेद्य अर्पित करता 
है । वह बुद्ध, घमं और संघ की शरण में जाता है, तत्आात्‌ अपने सवंपाप का प्रख्यापन करता 
है | इसे पापदेशना कहते हैं। जो कायरिक, वाचिक, मानसिक पाप उसने स्वय॑ किया है अयवा 
दूसरे से कराया है अथवा जिसका अनुमोदन किया है, उन सब पापों को वह प्रकड कस्ता है । 
अपना सब पाप वह बुद्ध के समक्ष प्रकाशित करता है, और मगवान्‌ से प्रार्थना करता है कि 
मगवन ! मेरी रक्षा करो | जब तक मैं पाप का क्षय न कर लूँ , तब तक मेरी मृत्यु न हो; नहीं 
तो मैं दुर्गति, अपाय में पहँगा। मेरा इस अनित्य जीवन में विशेष आग्रह था। मैं यह नहीं 
जानता था कि मुभक़ो नरंकादि दुःख भोगना पड़ेगा। मैं यौवन, रूप, धनादि के मद से 
उन्मत्त था; इसलिए, मैंने अनेक पापों का अर्जन किया | मैंने चारों दिशाओं में घूम कर देखा 
कि कौन ऐसा साधु है, जो मेरी रक्षा करे, दिशाओं को त्राणशत्य देखकर मुझंकों संमोह 
हुआ और अन्त में मैंने यह निमश्नय किया कि बुद्धों की शरण में जाऊँ, क्योंकि वह साम्यवान्‌ 
है, संसार की रक्षा के लिए. उपयुक्त हैं,औंर सबके त्रास के हरनेवाले हैं । में बुद्ध द्वारा साज्षात्कृत- 
धर्म की तथा बोधिसत्त्व-गण की भी शरण में बाता हैँ। में हाथ जोइकर मगवान्‌ के सम्मुख 
अपने समस्त उपाजित पापों का प्रख्यापन करता हूँ, और प्रतिज्ञा करता हूँ कि आज से कभी 
अनाय॑ या गद्ठित कर्म न करूँगा | 

पापदेशना के अनन्तर साधक सर्वसत्तों के लौकिक शुभ-कर्म का प्रसादपूर्वक अनुमोदन 
करता है तथा सब प्राणियों के सर्वंदुःख-विनि्मोंज्ञ का अनुमोदन कर्ता हैं। इसे पुण्यानुमोदन 
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कहते हैं। तदनन्तर अंजलिबद्ध हो सर्वदिशाओं में अवस्थित बुद्धों से प्रार्थना करता है कि अजान- 
त्म से आाइत जीवों के उद्धार के लिए. मगवान्‌ धर्म का उपदेश कर | यही बुद्धाष्येपणा है | वह 
फिर कृतकृत्म जिनों से याचना करता है कि वह अभी परिनिर्वाण में प्रवेश न करें, जिसमें 
यह लोक मार्ग का ज्ञान न होने निश्चेतन न हो जाय। यह बुद्ध-याचना है| अन्त में साधक 
प्रार्थना कर्ता है कि उक्त क्रम से अनुत्तस्पृजा करने से जो सुकृत मुक्ते प्राप्त हुआ है, उसके 
द्वारा मैं समस्त प्राणियों के सर्व दुःखों का प्रशमन करने में समर्थ होऊँ, ओर उनको सम्पक्‌ 
ज्ञान की प्राप्ति कराऊँ, यह बोधि-पस्णिमना है। साधक भक्तिपूर्वक प्रार्थना करता है-- 
है भमगवन्‌ | जो व्याधि से पीड़ित हैं, उनके लिए. मैं उस समय तक ओपधि, चिकित्सक और 
परिचारक होऊ , जब्तक व्याधि की निबृत्ति न हो, मैं छुधघा और पिपासा की व्यथा का अन्न- 
जल्त की वर्षो से निवर्तन करू , और दुर्भिज्ञान्तर कल्प में जब अन्नपान के अमाव से प्राणियों 
का एक दूसरे का मांस, अत्यि-भक्ण ही आहार हो, उस समय में उनके लिए पान-भोजन 
बने | दर लोगों का मैं अक्ृय घन होऊ | जिस बिस पदार्थ की वह अमिलाषा करें, उत्त उस 
पदार्थ को ल्षेकर में उनके सम्मुख उपस्यित होऊ | 


दान-पारमिता--बोधिसत्व बोधिचित्तोत्ताद के अनन्तर शिक्षा-अदण के लिए विशेष रूप 
से यल्नशील होता है । पहली पारमिता दानपारमिता है | सर्व वस्तुओं का सब जीवों के लिए, 
दान और दानफल का भी परित्याग दानपारमिता है | इसलिये बोधिसत्व आत्ममाव का 
उत्तग कंस्ता है। वह सर्व भोग्य वस्तुओं का परित्याग करता है, तथा अतीत, वर्तमान और 
अनागत-काल के कुशल-मूल का भी परित्याग करता है, बिनमें सब प्रालियों की अथ-सिद्धि 
हो । झात्ममाव का त्याग ही निर्वाण है । 

यदि निवाण के लिए. सब कुछ त्यागना ही है तो अच्छा तो यह है कि सब कुछ 
प्राखियों को अपित कर दिया जाय | ऐसा विचार कर वह अपना शरीर सब प्राणियों के लिये 
अर्पित करता दै | चाहे वे दण्डादि से उसकी ताड़ना कर, चह्दे जुगुप्सा करें, चाहे उसपर धूल 
फेके और चांहे उसके साथ कीड़ा करें; वह केवल इतना चाहता है कि उसके द्वारा किसी 
ब्राणी का अनर्थ संपादित न हो | वह चाइता है कि जो उस पर मिष्या दोष आरोपित करते 
है यां उसका अपकार करते हैं या उपहास करते हैं, वे भी बुद्धलल-लाम करें | वह चाहता है कि 
जिस प्रकार ध्रथ्वी, जल, तेज और वायु ये चार महामूत समस्त आकाशधातु-निवासी अनन्त 
प्राणियों के अनेक प्रकार से उपभोग्य होते हैं, उसी प्रकार वह भी तब तक सब सत्वों का आश्रय- 
स्थान रहे जब तक सब संसार-दुःख से विनिर्मक्त न हों। 








उसका किसी दत्त में मी ममत्व नहीं होता । वह सब सत्तों को पुत्रतुल्प देखता है 
और अपने को सबका पुत्र समभता है | यदि कोई याचक उससे किसी वस्तु की याचना करता 
है, तो तुरंत वह वस्तु उसे दे देता है; माल्सयय नहीं करता। बोघिसत्व के लिये ये चार बाते 
कुत्ित हें--शात्य, मा्तर्य, ईर्ष्या-नैशुन्य, और संसार में लीनचित्तता। बोधिसत्व को ऐसो 
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किसी वस्तु का ग्रहण न करना चाहिए, जिसमें उसकी त्याग-चित्तता उत्पन्न ने हुई हो। 
बक्िसको जिस वस्तु की आवश्यकता हों, उसकों वह वस्तु बिना शोक किये, बिना फल की 
आकांक्षा के, और बिना प्रतिसार के, दे दे । आशोचन्न विप्रतिसारी अविपाकप्रतिकांक्षी परित्य- 
छयामि | [ शिक्षासमुच्चय, प्ृ० २१ ] 

सांसारिक दुख का मूल संवपरिग्रह है, झतः अपरिमग्रह द्वारा मज-दुःख से विमुक्ति 
मिलती है | इस प्रकार बोधिसत्व अनन्त कल्प तक लौकिक तथा लोकोत्तर सुखसंपत्ति का अनु- 
भव करता है, और दूसरों का भी निस्तार करता है। इसीलिये रत्नमेत्र में कहा है-दान॑ हि धोधि- 
. सत्वस्य बोधिरिति [ शिक्षासमुच्चच, प्रू७ रे४ ]। ' 

इस भ्रकार आत्ममाव श्रादि का उत्सग कर, झनायथ  सत्वों पर दया कर, खबं दुःख 
उठाते हुए. दूसरों के दुशः्ख का विनाश करने के अभिप्राय से वह बुद्धल ही को उपाय 
ठ्हरा “क वह बुद्धल्व के लिए बद्धपरिकर हो जाता है और अन्य पारमिताओं का ग्रहण 
करता है | 








गीक्-पारमिता--अात्ममाव का उत्सग इसीलिए बताया गया है कि जिससे सब सत्व 
उसका उपभोग कर | पर यांद इस आहत्ममाव की रक्षा न होंगी तो सर॑ उसका उपभोग किस 
प्रकार करे गे ! वीरदत्तपरिए्चच्छा म॑ कहां हैं ;-«- 
शकटमिव भारे«इनाय केवल धर्मबुद्धिना वोदव्ययिति | 
[ शिक्षासमुच्चय, प० ३४ ] 
अर्थात्‌ यह समककर, कि शकट की नाई केवल भारोद्दइन करना है, धर्मबुद्धि से 
शरीर को रक्षा करे, इसलिए. आत्ममाबांद का पारिपालन आवश्यक हैं | यह शिक्षा की रक्षा 
और कल्याणमित्र के अपरित्याग से हां सकता हूँ | कहा भा हं-- 
परिभोगाय सत्वानां आत्मभावादि दीयते। 
अरक्तिते कुतों भोग? कि दत्त यन्‍्न भुज्यते ॥ 
तस्मात्मच्चोपमोगार्थ आत्ममावांदि पालवेत | 
कल्याणमित्रानुत्सर्गात्‌ू चूत्राणां च सदेज्षणात्‌ || 
[ शिक्ञासमुच्चय, प० ३४ ] 
कल्याणमित्र के अपरित्याग से मनुष्य दुगति में नहीं पड़ता, कल्याणु-मित्र प्रमाद स्थान 
से निवारण करता है । क्‍या करणीय है और क्या अ्रकरणीय है, इसका ज्ञान शिक्षा की रक्षा 
सें होता है, ओर विहित कर्म करने से और प्रतिषिद्ध के न करने से नरकादि विनिपात-गमन 
से रक्षा होती है | 
आत्मभावादि की रक्षा शिक्षा की रक्षा से होती है। शिक्षा की रक्षा चित्त की रद्या से 
होती है | चित्त चलायमान है। यदि इसको स्वायत्त न किया बायगा तो शिक्षा की स्थिरता 
नष्ट हो जायगी। भय और दुःख का कारण चित्त ही है। चित्त द्वारा ही अर्थात्‌ मानसकम द्वारा 
: ही वाकू-कर्म और काय-कर्म की उत्पत्ति होती है | अतः वाकाबकर्म का चित्त दी समुत्यापक दे | 
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: चित्त ही अति सत्त-लोंक की रचना करता है; इसलिए चित्त का दमन अत्यन्त आंव॑- 
श्यक है| जिसका चित्त पाप से निशृत्त है, उसके लिए. भय का कोई देतु नहीं है। जिसका 
चित्त खवावत्त है, उसके सुख की द्वानि नहीं होती | इसलिए पाप चित्त से कोई अधिक मयानक 
वस्तु नहीं है | यहाँ पर यह शंका हो सकती है कि दानपारमिता आदि में चित्त कैसे प्रधान है, 
क्‍योंकि दानपारमिता का लक्षण सब प्राणियों का दारिद्य दूर करना हे, और इसका चित्त से 
कोई संक्च नहीं है। यह शंका अनुचित है। यदि दानपारमिता का अर्थ--समस्त जगत्‌ के 
दारिद्वय को दूर कर सत्य सत्वों को परिपूर्ण करना दी द्वोतो अनेक बुद्ध हो चुके हैं, पर आज 
भी जगत दरिद्र हैं। तो कया उनमें दानपारमिता न थी! ऐसा नहीं कहा जा सकता | दान 
पारमिता का अर्थ केवल यही है कि सब वस्तुओं का सब्र जीवों के लिए दान और दानफल का 
भी परित्याग | इस प्रकार के अभ्यास से मात्सयमल का अपनयन होता है, और चित्त निरासंग 
हो जाता है | इस प्रकार दानपारमिता निष्पन्न होती है। इसलिए दानपारमिता चित्त से मिन्न 
नहीं है | शौलपारमिता भी इसी प्रकार चित्त से भिन्न नहीं है | शील का अर्थ है--याणाति- 
पात आदि सब्र गहित कार्यों से चित्त की विरति। विरति-चित्तता ही शील है | इसो प्रकार 
क्वान्तिपारमिता का अर्थ है--दूसरे के द्वारा अपकार के होते हुए भी चित्त की अ्रकोपनता | 
शत्रु गगन के समान अपय॑न्त हैं। उनका मारना अशक्य है, पर उपाय द्वारा यह शक्य है | 
उनके किए हुए अपकार को न गिनना ही उपाय है | क्रोधादि से चित्त की निवृत्ति होने से 
'ही उनकी मृत्यु हो जाती है | वीर्य-पारमिता का लक्षण कुशलोत्साद है| यह स्पष्टरूपेण चित्त 
है | ध्यानयारमिता का लक्षण चित्तैकाग्रता है; इसलिए उसको चित्त से प्रथक्‌ नहीं बताया जा 
सकता | प्रज्ञा तों निविबाद रूप से चित्त ही है | 
शत्रु प्रभुति जो बाह्य भाव हैं, उनका निवारश करना शक्य नहीं हैँ, चित्त के निवारण 
सेही कार्य-सिद्धि होती है। इसलिए बोधिसत्य को अपकार-क्रिया से अपने चिंत्त का 
निवारण करना चाहिये। शान्तिदेव कहते हं--- 
भूमि छादयित॑ सर्वा कुतश्चर्म भविष्यति | 
उपानच्चमंमात्रेण  छुज्ला भत्रति मेदिनी ॥ 
[ बोधि० ४,१३ ] 
अर्थात्‌ कंटकादि से रक्षा करने के लिए प्रृथ्वरी को चम से झाच्छादित करना उचित 
ही है | पर यह संभव नहीं है. क्योंकि इतना चर्म करवा मिलेगा ? यदि मिले भी तो छादन 
असंमव है | पर ठपाय द्वारा कंग़्कादि से रक्षा शक््य है। उपानह के चमे द्वारा सब भूमि 
छादित हो जाती है | इसी प्रकार अनन्त बाह्य भाषों का निवारण एक चित्त के निवास्ण से 
होता है | 
चित्त की रक्ता के लिए स्मृति! और 'संप्रजन्धः की रक्षा आवश्यक हैं। “ह्मृतिः का 
अर्थ है 'क्मरणः | किसका स्मरण १ विहित और प्रतिपिद्ध का स्मसण | विहित प्रतिषिद्धये 
थायोगं स्मस्णं स्मृतिः [ बो० प्रू० १०८ ] ! 
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आर्यर्नचूड-सूत्र में कहा है, कि स्मृति से ज्लेशों का प्रादुर्भाव नहीं होता; स्मृति 
से दी सुरक्तित होकर मनुष्य उत्पय या कुमार्ग में पैर नहीं रखता। स्मृति उस द्वारपाल की 
तरह है जो अकुशल को अवकाश नहीं देती [ शिक्षा० प्ृ७ १३० |। 

संप्रजन्य का थ्र्थ है--प्रत्यवेज्ञण | किसकी प्रत्यवेज्ञा करना ? काय और चित्त की 
अवस्था का प्रत्यवेज्ञण करना | खाते-पीते, सोते-बागते, उठते बैठते हर समय काय और चित्त 
का निरीक्षण अभीश है | स्मृति तीत्र आदर से हो उत्मन्न होती है | तीब झादर शमथ- 
मांहात्म जानने से ही होता है | शमथ' चित्त की शान्ति को कहते हैँ। अचलपता, अ्॑चलता 
सौम्यमाव, अनुद्धतता, कर्मश्यता, एकाग्रता, एकारामता इत्यादि शम के लक्षण हैं | 

शम ही के प्रमाव से चित्त समाहित होता हैं, और समाद्वित-चित्त होने से ही बया- 
भूत-दशन होता है। यथामृत-दर्शन से ही सल्ल्रों के प्रति. महाकरुणा उत्पन्न होती है, बोधिसत्व 
की इच्छा दोती है कि मैं सब्र सत्वों को भी यथामृत परिज्ञान कराऊँ | इस प्रकार वह शील, 
चित्त, और प्रज्ञा की परिपूर्ण शिक्षा प्राप्त कर सम्पक-संबोधि प्राप्त करता हैं| इसलिए वह 
शील में सुप्तिष्टित होता है, और बिना विचलित हुए, बिना शिथिलता के, उसके लिए, यक्षवान्‌ 
दोता है | यह जानकर कि शम से अपना और पराये का कल्याण होंगा, अनन्त दुश्खों का 
समतिक्रमण और अनन्त लौकिक तथा लोकोत्तर सुखसंपत्ति की प्राप्ति होगी, बोघिसत्व को शम 
की आकांक्षा होनीं चाहिये। इससे शिज्षा के लिए तीब आदर उत्तन्न होता है, जिससे स्मृति 
उत्पन्न होती है, स्मृति से अनर्थ का परिहार होता है । इसलिए, जो आत्ममातर की रक्षा करना 
चाहता है, उसको स्मृति के मूल का अन्वेबण कर नित्य सजग रहना चाहिये। शोौल से 
स्माधि होती है | चन्द्रदीपसूत्र में कहा है, कि जो समाधि चाहता है,उसका शील बिश्वुद्ध होना 
चाहिये और उसको स्मृति तथा संप्रजन्य अहण करना चाहिए । शीलार्थी को भी समाधि के 
लिए. यज्ञवान्‌ होना चाहिये | 

शील ओर समाधि द्वारा चित्त-परिकर्म की निष्पत्ति होती है। यही बोधितल-शिक्ता 
है, क्योंकि पुरुषार्थ का यही मूल है ( शिक्षा० ँ्० १२१ ) | आरय॑सलमेष में कहा है--चित्त 
पूर्वज्ञमाअ सर्वर्मा: | चित्ते परिश्ाते स्वंदर्मो: परिज्ञाता मवन्ति ( शिक्षा०, ए० १२६१ ) अर्थात्‌ 
सब घमम चित्त पुरकसर हैं। चित्त का ज्ञान होने पर सब धर्म परिज्ञात दोते हैं। आर्य॑धर्मसंगीति 
सूत्र में कह्वा है--तदुच्यते | चित्ताघोनों धर्मो धर्माधीना बोधिरिति ( शिक्षा० प्ृ० १२२ )। 
अर्थात्‌ चित्त के अधीन धर्म है, और धर्म के अधीन वोधि ईं। आर्यंगंडब्यूइ-सूत् में मी 
कहा है--त्वचित्ताधिष्ठानं स्वब्ोधिसत्वचर्या स्वचित्ताघिष्ठानं सुव॑सत्वपरिपाकविनयः ( शिक्षा० 
पृ० १२२ ) अर्थात्‌ बोघिसल्वचयों अपने चित्त में अधिध्त है; सत्र सत्वों को संब्रोधि प्राप्त कराने 
की शिक्षा अपने चित्त में अधिष्ठित है | इसलिए, चित्त-मगर के परिपालन मे कुशल होना 
चाहिए, | चित्त-नगर का परिपालन संसार के सब विषयों से विरक्त होन से होता हैं | ईर्ष्या, 
मात्सयं और शठता के अपनयन से चित्तनगर का परिशोघन करना चाहिए । सर्वकरंश और 
मार ( कामदेव ) की सेना का विमर्दन कर चित्त-नंगर को दुर्योष्य तथा दुरासाद्य बनाना 
चाहिए.। चित्तनगर के विक्तार के लिए सब सत्त्ों के प्रति महामैत्री प्रदर्शित करनी चाहिये। 
सर्वे बगत्‌ को आध्यात्मिक और बाह्य वस्तु का दान कर चित्त-नगर का द्वार खोलना चाहिये | 
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चित्त-नगर की शुद्धि से सव आवरण नष्ट होते हैं ( शिक्षा” १२२-१२३ )। इसलिये 
यह व्यवस्थित हुआ कि चित्त-परिकर्म ही बोधिसत्व-शिद्षा है। जब चित्त अचपल होता है, 
तभी उसका परिकर्म होता है। शम से चित्त अचल होता है| जो निरंतर प्रत्यवेज्ञा नहीं 
करता और छिसिमें स्मृति का अमाव है, उसका चित्त चलायमान होता है। पर स्मृति और 
संप्रन्‍्य से चिसकी बाह्य चेशओं का निवर्तन हो गया है, उसका चित्त इच्छानुसार एक 
झ्ालंबन में ही निबद्ध रहता है । 
इसलिये स्मृति को मनौद्दार से कभी न हटावे। यदि प्रमाद-वश स्मृति शपने उचित 
स्थान से हट जाय तो उसको फिर से अपने स्थान ५३ लौटा कर आारोपण करें | स्मृति की 
उत्पत्ति ऐसे लोगों के लिये सुकर है, जो आचार्य का संवात करते हैं, जिनके दृदय में उनके 
प्रति आदर का भाव है, और जो यक्नशील हैं। जो सदा यह ध्यान करता दै कि बुद्ध और 

जिसत्व-गण समस्त दस्तु-विषय का अप्रतिहत ज्ञान रखते हैं, सब कुछ उनके सामने है, में 

भी उनके सम्मुख हूँ, वह शिक्षा में आदरवान्‌ होता है, और अयोग्य कर्म के प्रति लज्जा 
करता है। जब चित्त की रक्षा के लिये स्मृति मनोद्वार पर द्वारपाल को नाई अवस्थित होतो हैं, 
तब संप्रचन्य बिना प्रयत्त के उत्पन्न होता है। अतः स्पृति ही संप्रबन्ध को उत्पत्ति और 
स्वैये में कास्ण है। जिसका चित्त सैप्रजन्य से रहित है, उसको वस्तु का उसी प्रकार स्मस्ण 
नहीं रहता लिस प्रकार सच्छिद्र कुम का जल ऊपर भरा जाता है, और नीचे से निकल जाता 
है। संप्रबन्य के अभाव से संचित कुशल धन मी विलुप्त हो जाता है, और मनुष्य दुर्गति को 
प्रात्त होता है । क्लेश-तत्कर छिद्रान्वेतण में तत्पर होते हैं, और श्रवेश मार्ग पाकर हमारे कुशल 
धन का अपहस्ण करते हैं, और सद्गति का नाश करते हैं । इसलिये चित्त की सदा अत्ववेज्ञा 
करें, और इसकी प्रत्यवेज्ञा करे कि मन कहाँ जाता है, पहले अवलम्बन में निबद्ध दे, अथवा 
कहीं झन्वत्र चला गया है । 

ऐसा प्रयत्न करे जिसमें मन समाहित हो | अनर्य विवर्बन के लिए सदा काष्ठवत्‌ रहना 
चाहिए । बिना प्रयोजन नेत्र-वि्षेत् न करना चाहिए. | दृष्टि सदा नीचे की ओर रखे, पर कमी 
कभी दृष्टिकों विभाम देने के लिए. अपने चारों ओर भी देखे | जब कोई समीप आचे, तत 
उसकी छाया मात्र के अवगत होने से उसका स्वागत करे, अन्यथा अवज्ञा करने से अकुशल की 
उत्पत्ति होती दै। मयद्देतु जानने के लिए, मार्ग में बारम्बार चारों ओर देखे। अच्छी तरद 
निरूपण कर अग्रसर हो अथवा पीछे अपसरण करे । 

इस प्रकार सब ऋबस्थाओं में बुद्धिपूर्दक कार्य करे, जिसमें उपधात का प्ररिहार और 
आत्ममाव की रक्वा दो | प्रत्येक काम में शरीर की अवध्या पर ध्यान रखे, बीच-बीच में देखता 
रहे | देह की भिन्न अवस्था होने पर उसका पूर्ववत्‌ अवस्थापन करे। नानाविध प्रलाप सुनने 
तथा कुद्‌इल देखने के लिए. उत्सुक न हो। निष्प्योजन नख-दण्डादि से भूमि-फलकादि पर 
रेखा न खचि | कोई निरर्थक कार्य न करे | जत्र चित्त मान, मद या कुटिलता से दूषित हो, 
तब उसको स्थिर करे | जब चित्त में अनेक गुणों के अतिशय प्रकाशन की इच्छा प्रकठ हो, या 
दूसरों के छिद्रान्वेषरण की आकांक्ा का उदय हो, या दूसरे से कलह करने के लिए चित्त चला 
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यप्तान हो, तो उस समय मन को स्थिर करे | छत्र मन परार्थ-विमुख और स्वार्थामिनिविष् होकर, 
लाम, सत्कार और कीर्ति का अमिलापी हो, तब मन को कापवत्‌ स्थिर करें| इस प्रकार चित्त 
की सर्व प्रव्नत्तियों का निरोध करे और मन को निश्चल रखे | शरीर में अमिनिवेश न रखे | 
चित्तरदित सृतकाय व्यापार-शून्य होता है। आमिष-लोमी ग्रपश्न चत्र शरीर की इधर-उघर 
लींचते हैं, तत्र वह आत्मरत्ता में समर्थ नहीं होता और ग्रतिकार में असमर्थ होता है । इसलिए, 
शरीर सवंथा अनुपयोगी है | इसकी अपेक्षा नहीं करनी चाहिये | इस प्रांस ओर अशस्थि के पुंज 
को आत्मवत्‌ स्वीकार करके इसकी रक्ता में प्रय्नशील न होना चाहिए | जुत यह आत्मा से 
भिन्न है, तत्र इसके अपचय से कोई अनिष्ट सम्पादित नहीं होता | खिसको तुम अपना समभते 
हो, वह अपवित्र है । इस अपवित्र, अमेच्य घटित यन्त्र की रक्चा से कोई लाम नहीं है | इस 
चर्मपुट को अध्वथि-पंजर से प्रयक कर अशस्थियों को खण्ड-खण्ड कर मज्जा को देखे, और स्वयं 
विचार करे कि इसमें सारभृत क्या है। इस प्रकार यत्न-पूवंक देँढने पर भी जब कुछ सारबस्तु 
नहीं दिखलाई देती, तब शरीर की रक्षा व्यर्थ है। जब इसकी झॉँतड़ियाँ नहीं चूस सकते, 
इसका रक्तपान नहीं कर सकते, तत्र फिर इस काय में क्यों आसक्ति है ? जिसकी रक्षा केवल 
पब्र-खगालों के आदारा्थ की जातों है, उसमें अभिनिवेश न होना चाहिये। यह शरीर 
मनुष्य के लिए एक ठपयुक्त कमोंपकरण अवश्य है | जो झत्य भृत्य-कर्म नहीं करता, उसको 
कसत्रादि नहीं दिया जाता । शरीर को वेतनमात्र देना चाहिये। मन द्वारा शरीर को स्वायत्त 
करे | जो शरीर के स्वमाव और उपयोग को विचार कर उसको अपने वश में करता है, वह 
लंद़ा प्रसन्न रहता है। वह संसार का वंधु है| वह दूसरों का स्वागत करता है। वह निष्फल 
कार्य नहीं करता | सदा उसकी निःशब्द में अमिरति होती है । जिस प्रकार बुक, विडाल और 
चोर निःशब्द भ्रमण करते हुए. विवज्षित अर्थ को पाते हैं, उसी प्रकार आचरण करता हुआ 
बोधिसत्त अमिमत फल पाता है। 

जो दूसरों को उपदेश देने में दक्ष हैं, और बिना प्रार्थना के ही दूसरों के ह्वित की 
कामना करते हैं, उनका अपमान न करन। चाहिये; और उनका द्वितविधायक वचन आदर 
पूर्वक ग्रहण करना चाहिये | अपने को सबका शिष्य समभना चाहिये ) सबसे सब कुछ सीखना 
चाहिये | इस प्रकार ईर्ष्या-मल का प्रत्ालन करना चाहिये। कुशल-कर्म करने वाले को देख 
कर उसका पुण्य-कर्म सराहे | सत्र सत्तों के सारे उपक्रम तुष्टि के लिये हैं| तुद्ठि धन के विसर्ग 
द्वारा भी दुलंम है। इसलिये पराये गुण को अ्रवण कर विना परिश्रम किये तुष्टि-सुख का 
अनुभव होता है | इसमें कुछ व्यय नहीं है, और दूसरे को मी सुख मिलता है। पर दूसरे 
के गुण का अभिनंदन न करने से दुःख और द्वेष उत्पन होता है।. | 

बोधिसत्व को मित और स्निख्खभाषी होना चाहिये | किसी से कर्कश वचन न बोले | । 
सदा सबको सरल दृष्टि से देखे, जिसमें लोग उसकी ओर आकृष्ट हों, और उसकी बात का 
विश्वास करें | सदा काय-कुशल होना चाहिये, और सत्वों के हित, सुख का विधान करने के 
लिये नित्य उत्थान करना चाहिये | किसी कार्य में दूसरे की अपेज्ञा न करे | सब काम खय॑ 
करे | प्रातिमोक्ष में जिस कर्म का निषेष है, उसका आचरण न करें| 
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संद्म-सेवक काय को थोड़े के लिये कष्ट न दे, अन्यथा महती अर्थ-राशि की हानि 
होगी | हुद्र अवसर पर ऋपने जीवन का परित्याग न करे, अन्यथा एक सत्व के अर्थ-संग्रह 
के लिये महान अर्थ की हानि संपन्‍न होगी। सब सच्चों के लिए आत्ममाव का उत्सर्ग पहले 
ही हो चुका है। केवल अकाल-परिभोग से उसकी रक्षा करनी है | इस प्रकार उपाय-कोशल 
से विहार करता हुआ बोधिसत्व बोधि-मार्ग से भ्रष्ट नहीं होता | 
.. क्षान्ति-पारमिता--अनेक प्रकार से शील-विश्युद्धि का प्रतिपादन किया जा चुका है। 
आत्मभाव, पुण्य तथा भोग की रक्षा और शुद्धि का भी प्रतिपादन किया गया है। अब च्ान्ति- 
पारमिता का उल्लेख करते हैं | शांतिदेव कारिका में कहते हैंः-- 
चमेत श्रतमेषेत संश्रयेत वन॑ ततः। 
समाधानाय युज्येत भावयेदशुभादिकम ॥ 
शिक्षासमुच्चय में इस कारका के प्रत्येक पद को लेकर व्याख्या की गयी है । 
मनुष्य में ज्ञान्ति होनी चाहिये। जो अच्म है, वद॒ थ्ुतादि में खेद सहन करने की 
शक्ति न रखने के कारण अपना वीय॑ नष्ट करता है। अखिनन होकर श्रुत की इच्छा करनी 
चाहिये, क्योंकि बिना ज्ञान के समाधि का उपाय नहीं जाना जाता, और क़श-शोधन का उपाय 
मी अधिगत नहीं होता। ज्ञानी के लिए भी संकीर्णचारी होने से समाघान दुष्कर हैं; इसलिए. 
बन का आश्रय ले | वन में मी बिना चित्त-समाघान के विक्षेप का प्रशमन नहीं होता | इसलिये 
समाधि करे। समाहित-चित्त होने पर मी बिना क्लेश शोधन के कोई फल नहीं है; इसलिए 
अशुम आदि की भावना करे।| 
जिस प्रकार अग्निकण तृणराशिकों दग्ध करता है। उसी प्रकार द्वेष सहस्तों कल्प के 
उपार्जित शुभकर्म को तथा बुद्ध-पूजा को नष्ट करता है | 
देष के समान दूसरा पाप नहीं है। और दान्ति के समान कोई तप नहीं हैं। इसलिए, 
नाना प्रकार से छान्ति का अभ्यास करना चाहिये । जिसके दृदय में द्वेपानल प्रजलित हैं, . 
उसको शान्ति और सुख कहाँ! उसको न नींद आती है, और न उसका चित्त सुखी होता 
है। वह लाम-सत्कार से जिनका अनुनय करता है झौर जो उसके अश्वित हैं, वे भी उतका 
विनाश चाहते हैं, उसके मित्र भी उससे त्रास खाते हैं। दान देने पर भी उसकी छोई सेवा 
नहीं कर्ता; संक्षेप में क्रेषी कमी सुखो नहीं होता। अतः मनुष्य को देब के परित्याग के 
लिए यलवान्‌ होना चाहिये। जो क्रोध का नाश करता है, वह इस लोक तथा परलोक, 
दोनों में, सुखी रहता हैं ! द्वेष के उपघात के लिए उसके कारण का उपघात करना चाहिये | 
जो हमारी कल्पना में हमारे सुख का साधन है, वह इष्ट है; और जो इसके विपरीत है, 
वह अनिष्ट है। अनिष्ट के संपादन से अथवा इष्ट के उपघात से मानस-दुःख की उत्पत्ति 
होती है। इसलिए जो अनिश्कारी हैं, अयवा इष्ट-विरोधी हैं, उसके प्रति द्वेंप उत्पन्न 
होता है। दौम॑नस्यरूपी भोजन पाकर द्वेष क्लवान होता है; इसलिए देष के नाश को इच्छा 
रखता हुआ बोधिसत्त्व सबसे पहले।दौमनस्य का समूल उपघात करे, क्‍योंकि देश का उद्दरत 
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बैंध ही है | इस प्रकार द्वेष के दोषों को मलीमाँति जानकर द्वेष के विपक्षरूप क्ञान्ति का 
उत्मादन करे | ज्ञान्ति तीन प्रकार की है:ः--१. दुः्खाधिवासना ज्ञान्ति: २, परोपकार 
मर्षण ज्ञान्ति और ३, धर्मनिध्यान ज्ञान्ति | 
१. दु/खाधिवासना ज्ञान्ति वह है, जिसमें अत्यन्त अनिष्ट का आगम होने पर 
भी दौमनस्य न हो | दौर्मनस्थ से कोई लाम नहीं है| वह केवल पुण्य का नाश करता है | 
अतः दौर्मनस्य के प्रतिपक्षुरूप 'मुद्ति।! की यत्नपूर्व रक्षा करनी चाहिये। दुःख पड़ने 
पर प्रमुद्ति-चित्त रहना चाहिये। चित्त में क्षोम या किसी प्रकार का विकार उत्पन्न न होने 
देना चाहिये | दौम॑नस्थ से कोई लाम नहीं है, वरंच प्रश्यक्ष हानि ही है | यदि इष्ट-विधात 
का प्रतीकार हो, तत्र भी दौम॑नस्य व्यर्थ और निष्पयोजन है। ऐसा विचार कर दौम॑नस्य का 
परित्याग ही श्रेष्ठ है | 
प्रतीकार होने पर भी छुब्ध-व्यक्ति मोह को प्राप्त होता है, और क्रोच्र से मूछित हो जाता 
है, उसको यथार्थ अययार्थ का विवेक नहीं रह जाता | उतका उत्साह मंद पढ़ जाता है और 
उसे आपत्तियां घेर लेती हैं| इसलिए प्रतीकार भी असफल हो जाता है | इसी से कहा है 
कि दोम॑नस्य निरर्थक और अनर्थवान्‌ है, पर अम्यास से दुःख अबाधक हो जाता है | 
अभ्यास द्वारा दौर्मनत्य का त्याग हो सकता है | अभ्यास से दुष्कर भी सुकर हो जाता है | 
सुख अत्यन्त दुलम है, दुःख सदा सुलभ है| दुःख का सर्वदा परिचय मिलता रहता है । 
इसलिए उसका अभ्यास कठिन नहीं है 
निस्तार का उपाय भी दुःख हो है, इसलिए दुःख का परिग्रह युक्त ही है | चित्त को 
दृढ़ करना चाहिये, ओर कातरता का परित्याग करना चाहि ये | बोधिसत्व तो अपने को तथा 
दूसरों को बुद्धल्ल को प्राप्ति कराने का बीड़ा उठा चुका है। उसको तो कदापि कातर न होना 
चाहिये | यदि यह कहो कि अल्प दुःख तो किसी प्रकार सद्टा जा सकता है, पर कर-चरण 
शिरश्छेदनादि दुःख अथवा नरकादि का दुःख किस प्रकार सहा जा सकेगा ! ऐसी शंका अनु- 
चित है, क्योंकि ऐसी कोई वस्तु नहीं है, वो अभ्यास द्वारा अधिगत न हो सके | अल्पतर व्यथा 
के अभ्यास से महती व्यया भी सही जा सकती है| अभ्यासवश ही जीवों को दुःख-सुख का 
ज्ञान हो सकता है, इसलिए, दुश्ख के उत्पाद के समय सुख-संज्ञा के ग्रत्युपस्थान का अभ्यास 
करने से सुख-संज्ञा ही का प्रवर्तन होता है। इससे सर्वधर्मसुखाक्रान्त नाम की समाधि का 
प्रतिल्लाम होता है | इस सम्राधि के लाम से बोधिसत्व सब कार्यों में छुखकेदना का ही 
अनुभव करता है | 
.._ ऋ्लुब्िपासा आदि बेदना को और मशक-दंश आदि व्यथा को निरर्थक न समझना 
चाहिये | इन मृदु व्ययाओं के अभ्यास के कारण ही हम महती व्यथा के सहन करने ब् 
समर्थ होते हैं। शीतोष्ण, वृष्टि, बात, मार्गक्रेश, व्याधि आदि का दुःल सुकुमार-चित्तता के 
कास्णु बहता है: इसलिए. चित्त को दृढ़ रखना चाहिये | हम देखते हैं कि कोई भी संग्राम- 
मृमि में अपना रक्त बहता देखकर और भी बीरता दिखलाते हैं, और कोई ऐसे हैं कि दूसरे 
का रुधिर-दर्शन होने से ही. मूच्छी को प्राप्त होते हैं। यह चित्त की इढ़ता और कातस्ता के 
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कारण हैं ? इसलिए, जो दुःख से पराबितः नहीं होता, वही व्यथा कौ अमिमृत करता है । 
दुश्ख़ में सी पणश्डित को चित्तक्ञोम न करना चाहिये, क्‍योंकि उसने क्रेश-शत्रुओं से संग्राम 
छेड़ रखा है, और धंग्राम में व्यया का होना अनिवार्य है। जो शत्रु के सम्मुख जाकर उसके 
प्रहारों को अपने वत्तःश्थल पर धारण करते हुए. समर-भूमि में विजयी होते हैं, वे ही सच्चे 
विजयी और शूर हैं, शेष सृतमारक हैं | : 
दुःख का यह भी गुण है कि उससे योवन-धनादि विषयक मंद का मंग होता है, और 
संसार के सत्वों के प्रति कब्णा, पाप से मय तथा बुद्ध में भ्रद्धा उत्पन्न होती है | 
पित्तादि दोषज्रय के प्रति हम कोप नहों करते, यद्यपि वे व्याधि उत्पन्न कर सब दुश्खों 
के हेतु होते हैं । इसका कारण यह है कि हम सममभते हैं कि वे अचेतन हैं, और बुद्धिपूर्वक 
दुश्खदायक नहीं है | इसी प्रकार सचेतन मी कारणवश ही कुपित होते हैं | पूर्वकर्म के अप- 
राध से कुषित होकर वे दुःखदायक होते हैं | उनका प्रकोप भी कारणाघीन है | इसलिए उन 
- पर भी कोप नहीं करना चाहिये। जिस प्रकार पित्तादि की इच्छा के बिना शूल अवश्य उत्पन्न 
होता है, उसी प्रकार बिना इच्छा के कारण-विशेष से क्रोध उत्तन्न होता है | कोई मनुष्य क्रोध 
करने के लिए ही इच्छापूर्वक क्रोध नहीं करता, और न क्रोध विचारपूर्वक उत्पन्न होता है | 
मनुष्य जो पाप या विविध अपराध करता है, वह प्रत्यय-कल से हो करता है । उनकी स्वतन्त्र 
प्रश्नसि नहीं होती | प्रत्यव-सामग्री को वह चेतना नहीं रहती कि मैं काय की उत्पत्ति कर रही 
हैं. और कार्य को भी यह चेतना नहीं रृती, कि अम॒क प्रत्यय-सामग्री द्वारा मैं उत्पन्न हुआ हूँ । 
यह जगते प्रत्ययतामात्र है। सवंधम हेतु-प्रत्यय के अधीन हैं। अतः किसी वस्तु का संभव 
स्वतन्त्र नहीं है। सांख्य के मत में प्रधान और वेदान्त के मत में आत्मा स्वतन्त्र है, पर यह 
उनकी कल्पनामात्र है। यदि प्रधान या आत्मा विषय में प्रवृत्त होते हैं, तो उनकी निवृत्ति नहीं 
होती, अन्यथा अनित्यत्र का प्रसंग होगा। यदि वह नित्य और श्रचेतन है, तो स्पष्ट ही 
अकिय है, क्योंकि यद्यपि उसका प्रत्ययान्तर से संपर्क भी हो, तब भी निर्विकार अर्थात्‌ पूर्व स्वभाव 
से च्युत न होने से उसमें किसी प्रकार की क्रिया का होना संभव नहीं है | जो अक्रिया-काल 
तथा क्रिया-काल में एक रूप हैः वह क्रिया का कीन सा अंश संपादित करता है ? आत्मा 
और क्रिया में संजन्ध का अभाव है | यंदि यह कहा जाय कि किया ही संक्‍न्‍्ध है, तो इसमें कोई 
नहीं ज्ञात होता |. इस प्रकार सब बाह्य तथा आध्यात्मिक वस्तुएँ परायत्त हैं, स्वायत्त 
नहीं । देतु मी स्वदेतु-परतन्त्र है । इस प्रकार अनादि संसार-परम्परा है| यहाँ स्ववशिता कहाँ 
संभव है ? परमायदृष्टि में कौन किसके साथ द्रोह करता है, जिसके कारण अपराधी के प्रति 
देष किया बाय ! झतः जो चेष्टा और ब्यापार से रहित हैं, उन पर कोप करना उपयुक्त नहीं 
प्रतीत होता | 
यह कहा जा सकता है कि चर कोई खतंत्र नहीं है, तो द्वेंघ आदि का निवारण भी 
धमव नहीं है; सब वस्तुजात प्रत्यव-सामग्री के बल से उत्न्न होते हैं; कोन निवारण करता है 
जब कि कोई स्वतंत्र कर्ता नहीं है ! ओर किसका निवास्ण किया जाता है, जत्र कि किसी वस्तु की 
स्वतंत्र प्रवृत्ति नहीं होती ! अतः द्वेपादि से निश्ृत्ति का उपाय मी व्यर्थ है, क्‍योंकि सब कुछ 





परवश है, त्ववश नहीं है; ऐसी शंका करना उचित नहीं है। यद्यपि स्व वस्तुजात व्यापार 
रहित है, तथापि प्रत्यय-चल से उत्मन्न होने के कारण परतन्त्र है | अविद्यादि प्रत्यय-बल से 
संस्कारादि उत्तरोत्तर कार्य-प्रवाह का प्रवर्तन होता है, और पूर्व-पूर्व की निदृत्ति से निवर्तन 
होता है | इंसलिए दुःख की निन्त्ति अमिमत है| द्वेषादि पाप प्रवृत्ति-निवारणरूपी प्रत्यय 
बल से अभ्युदय-नि:श्रेयफल की उत्पत्ति होती है। इसलिए. यदि शत्रु या मित्र कुछ अपकार 
करें तो यह विचार कर कि ऐसे ही प्रत्यय-बल से उसकी ऐसी प्रर्बत्ति हुई है, दुःख से संतम 
न होना चाहिये। अपनी इच्छांमात्र से इश्प्राप्ति और अनिश्हानि नहीं होती. देतुबश 
दी होती है| यदि इच्छामात्र से ग्रमीष की सिद्धि होती तो किसी को दुःख न होता, क्योंकि 
दुःख कोई नहीं चाहता, सभी अपना सुख चाहते हैं। 
दूसरे के किए. हुए अपकार को सहन करना, और उसका प्त्यपकार न करना, 
परापकारमर्षण ज्ञात्ति है| प्रमादवश, क्रोघवश, अथवा अगम्य-परदार-धनादि-लिप्सावश, सत्व 
अनेकानेक कष्ट उठाते हैं, पर्वंतादि से गिरकर अथबा विष खाकर, आत्महत्या कर लेते हैं 
अथवा पापाचस्ण द्वारा अपना विनाश करते हैं। जब फक्रशदश सत्व अपने आपको पीड़ा 
पहुँचाते हैं, तब पराये के लिए अपकार से विरत कैसे हो सकते हैं | अतः ये जीव कृपा के 
पात्र हैं, न कि द्वेप के स्पान। क्लश से उन्मत्त हो परापकार द्वारा आक्मघात में प्रवृत्त हैं, 
अत; ये दया के पात्र हैं | इनके प्रति क्रोष कैसे उत्पन्न हो सकता है १ यदि दूसरों के साथ 
ठपंद्रव करना बालकों का स्वभाव हैं तो उनपर कोप करना उपयुक्त नहीं। अग्नि का ख्वमाव 
जलाना हैं, यदि वह दद्न-क्रिया छोड़ दे तो तत्वभावता की हानि का प्रसंग उपस्थित दो | 
यह विचार कर कोई अग्नि पर कोप नहीं करता | यदि यह कहा जाय कि सत्व दुश स्वमाव के 
नहीं हैं, वरंच सरल सूभाव के हैं, और यह दोष आाग-तुक हैं; तब मी इनपर कोप करना श्रयुक्त 
होगा | विस प्रकार धूम से आच्छुन्न आकाश के प्रति क्रोध करना मूर्खता है, क्योंकि आकाश का 
स्वभाव निर्मल है, वह प्रकृति से परिशुद्ध है, कद्ठुता उसका स्वभाव नहीं है। इसी अ्रकार 
प्रकृति-शुद्ध सत्वों पर झगन्तुक दोष के लिए कोघ करना मूर्खता है | 
कठुता आकाश का स्वमाव नहीं है, धूम का है। इसलिए, धूम से द्वेप करे नकि 
आकाश से | अतः सत्वों पर क्रोघ न कर दोषों पर क्रोध करना चाहिए, | दु:ख का जो प्रधान 
कारण है, उसी पर कोप करना चाहिए, न कि अ्रप्रधान कारण पर | शरीर पर दुश्ड-प्रहार 
होने से बो दुःख बेदना होती है, उसका मुख्य कार्य दण्ड ही प्रतीत होता है | यदि कहा जाय 
कि दण्ड दूसरे की प्रेरणा से दुःख वेदना उत्पन्न करता है, इसमें दण्ड का क्या दोष है ६ 
खत दण्ड के प्र रक से देप करना युक्त दोगा, तो यह अधिक समुचित होगा कि दण्ड-प्रेरक के 
प्रेरक द्वेप से ड्वंघ किया जाय | 
" मुख्य दंडादिक हित्वा प्रेके यदि कुप्यते । 
इंपेण प्रेस्ितिः सोपि द्वेषोउस्तु में वर ॥ [ बोधि० ६।४१ ] 

:. ओघिसल को विचार करना चाहिये कि मैंने भी पूर्व जन्मों में सत्वों को ऐसी पीड़ा पहुँ 
चायी थी, इसलिए यहद्द युक्त हे कि ऋणपरिशोधन-न्यायेन मेरे साथ भी दूसरा अपकार करे | 
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अपकारी का शस्त्र और मेरा शरीर दोनों दुःख के कारण हैं | उसने शस्त्र अहण किया है और 
मैंने शरीर ग्रहण किया है | यदि कारणोपनायक पर ही क्रोध करना है तो अपने ऊपर -भी कोध 
करना चाहिए | 

जो कार्य की अभिलाषा नहीं करता, उसको उसके कास्ण का ही परिहार करना 
चाहिए | पर मेरी तो उलटी मति है। में दुःख नहीं चाहता, पर दुःख के कारण शरीर में 
मेरी आसक्ति है) इसमें अपराध मेरा है। दसरे पर कोप करना व्यर्थ है. दसराततों 
सहकारीमात्र है। आत्मवध के लिए. मैंने स्वयं शख्त्र ग्रहण किया हैं, तो दूसरे पर क्‍यों कोप 
करूँ ? नरक का असिपत्र-वबन और वहाँ के पक्की जो नरक में मेरे दुःस्व॒ के हेतु हैं, वे मत्कमे 
जनित हैं | इसमें दूसरा कारण नहीं है | इसी प्रकार दूसरा यदि मेरें साथ दुष-व्यवह्ार करता 
है. और उससे मुककों दुश्ख उत्पन्न होता है, तो उसमें भी मेरा कम ही हेतु है। ऐसा विचार 
कर कोप न करना चाहिए | 

मेंने पहले दूसरों के साथ अपकार किया, इसलिए मेरे कर्म से प्रंस्ति होकर वेमी 
अपकार करते हैं, और नरक में निवास करते हैं; इसलिए, मैंने ही इनका माश किया | इन्होंने 
मेरा विधात नहीं किया | इस प्रकार चित्त का बोध करना चाहिए | 

इन अपकारियों के निमित्त क्ञान्ति-धारण करने से पुृवजन्मकृत परापकार जनित पाप 
दु/खानुभव द्वारा क्षीय हो बाता है, और मेरे निमित्त इनका नरक-गमन होता है, जहाँ इनको 
दुष्सह दुश्ख का अनुमव करना होता है। इस प्रकार मैं ही इनका अपकारी हैं और यह मेरे 
उपकारी हैं | फिर उपकारी के प्रति मेरी श्रपकार की बुद्धि क्‍यों है ? 

में यदि अपकारी होते हुए, भी किसी उपाय-कौशल से, यथा प्रत्यपकार-निबृत्ति-निष्ठा 
द्वारा नरक न जाऊँ, और अपनी रक््ता करूँ, तो इसमें इन उपकारियों की क्‍या चृति है ? यदि 
ऐसा हैं तो उपकारी के प्रति क्ृतज्ञता प्रदर्शित करनी चाहिए, और अपकार निवृत्ति द्वारा 
अपनी स्ज्ा ने करनी चाहिए | पर प्रत्यपकार करने से भी इनकी रक्षा नहीं होती | इनको 
झपने पाप कम का फल भीगने के लिए, नरक में झ्वश्य निवास करना होगा, और ऐसा 
से में बोघिसतचर्या से भ्रष्ट हो बाऊँगा। कहा है-- 

सर्वसत्वेषु न मैत्रचित्त मया निज्षे्तत्यम्‌ | अन्तशों न दग्धस्थृणायामपि 'प्रतिपंचित्त- 
मुत्पादयितव्यम्‌ | 

इसके अतिरिक्त में सब सत्वों की रक्षा करने में अशक्य हो जाऊँगा, और इस प्रकार वे 
दुर्गति में पड़ेंगे | 

३. अब पघर्म-निष्यान ज्ञान्ति बतलाते हैं। दुःख दो प्रकार का है--कायिक 
ओर मानसिक | इसमें मानसिक दुःख परमार्थतः नहीं है, क्योंकि मन अमूत्त है, और इस लिए 
मन पर दश्डादिद्वारा प्रह्यर शक्य नहीं है। पर इस कल्पना द्वारा कि यह शरीर मेरा है,शरीर 
को दुःख पहुँचने से चित्त भी दुशखी होता है । पर अयश और परुष-वाक्य तो शरीर का 
उपधात नहीं करते | फ़िर किसलिए इनसे चित्त कुपित होता है ? यदि यह कहा जाय कि जब 
लोग मेरे अयश इत्यादि की बात सुनते हैं, तो वे मुझसे अप्रसन्न होते हैं और उनकी अश्रस- 
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जता मुझको अभीष्ट नहीं है। पर यह विचार कर कि लोक का अग्रसाद न इस लोक में 
मेरा अनर्थ संपादन कर सकता है, न जन्‍्मांतर में, इस लिये लोक की अप्रसन्नता में अभिनिवेश 
न करना चाहिये | 
यदि यह सन्देह हो कि लाभ का विधात होगा, लोग मुभसे विमुख हो जायेंगे और 
पिश्डपातादि लाम-सत्कार से मुभकों वंचित रखेंगे, तों यह विचार करना चाहिये कि लाम 
विनश्वर होने के कारण नष्ट हो जायगा, पर पाप सदा स्थिर रहेगा | 
नंज््यतीदैव मे लाभ: पाँप॑ तु स्थास्पति श्रुवम्‌ [ बोंघि० ६,५४४ ] 
लाभ के अमाव में झ्राज ही मर जाना अच्छा है, पर परापकार द्वारा लाभ-सत्कार पाकर 
चिरकाल तक मिथ्या जीवन व्यतीत करना बुरा है, क्योंकि चिरकालतक जीवित रहने में भी मृत्यु 
का दुःख वैसा दी बना रहता है | एक स्वप्न में १०० वर्ष का सुख अनुभव कर बागता हैं, और 
दूसरा मुहूर्त के लिए खुली द्ोकर जागता है | त्वप्नोपलब्ध सुख जाग्रत अवस्था में लोट नहीं 
आता | उसका स्मस्णमात्र अवशिष्ट रह जाता है| जाग्रत अवस्था में उपभुक्त मुख भी विनष्ट 
होकर नहीं लौटता । इसो प्रकार मनुष्य चादे चिस्जीवी हो या अल्पजीवी, उसका उपभुक्त मुख 
मरुण समय में विनष्ट हो जाता है । प्रचुसतर लाम-सत्कार पाकर और दीकाल पयंन्त अनेक 
सुख्ों का उपमोग करके भी अन्त में खाली हाथ और नग्नशरीर जाना होता दै, मानों किसी 
ने सव॑त्व हर लिया हो | 
लब्घ्वापि व ऋललामान्‌ चिर॑ भुक्ता मुखान्यपि | 
रिक्हस्तथ्े नम्नअ॒यास्यामि मुफ्ततों यया |[ बोधि० ६,५४६ ] 
यदि यह विचार हो कि लाम द्वारा चीवरादि का विधात न होने से चिरकाल तक 
जीवित रहकर इम पापक्षय और पुस्य-संचय करेंगे, तो यह भी स्मरण रहे कि लाम के लिए 
देष करनेवाले का सुकृत नष्ट हो जाता है, और अज्ञान्ति से पापराशि की उत्पत्ति होती है | 
पापक्षय च पुण्य॑ च लाभाज्नौवन करोमि चेंत | 
पुण्यक्षय्र पाप॑च लाभार्य क्रष्यतों ननु ॥[बोधि० ६,६० ] 
बिसके लिए, मेरा बीवन है, यदि वही नष्ट हो जाय तो ऐसे निन्दित जीवन से क्या 
लाभ १ बोघिसत्व का जीवन इतर जन के जीवन के सदश निष्थयोजन नहीं है | उसका जीवन 
पाप के क्षय के लिए, और पुण्य की अभिवृद्धि के लिए हैं | यदि यह उद्देश्य फलीमृत न हो 
और सुकृत का क्षय हो तो ऐसा अश्युम जीवन व्यर्थ है| यदि यह कहों कि जो मेरे गुणों को 
छिंपाकर केकल दोषों का आविष्करण करता है, उससे मेरा द्वेष करना युक्त हैं, क्योंकि वह सत्तों 
का नाश करता हैं, तो चत्र दूसरे किसी का कोई अयश प्रकाशित करता है, तो उसके प्रति चुमकों 
क्यों कोप उत्पन्न नहीं होता ! जो दूसरे की निन्‍्दा करता है, उसको तो तुम क्षमा.कर देते हो, 
उसके प्रति कोष नहीं करते, तब अपनी निंदा करनेवाले को भी क्षमा क्यों नहीं करते | 
वो अ्रतिमा, स्तूप, और रुद्धर्म के निंदक या नाशक हों, उनके प्रति मी अद्धावश द्वेष 
करना युक्त नहीं है, इससे बुद्धांदि को कोई पीड़ा नहीं पहुँचती | यदि कोई गुरूनन, सहोदर 
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भाई, तथा अन्य कल्घुवर्ग का भी अपकार करे तो उसपर भी क्रोध न करना चाहिये। एक 
अज्ञान के वश हो, दूसरे के साथ अपकार करता है, अथवा दूसरे की निन्‍्दा कर्ता है, तो दूसरा 
अपकारी पर मोहवश क्रोध करता है। इनमें से किसको अपराधी और किसको निदोंप कहें ? 
दोनों का दोष समान हैं| पहले ऐसे कर्म क्यों किये जिनके कारण दूसरों द्वारा पीड़ित होना 
पह़ता है | सब अपने कर्म के अघीन है। कर्मफल के निवर्तन में कोई समर्थ नहीं है, ऐसा 
विचार कर कुशल-कम्म के सम्पादन में यलवान्‌ होना चाहिये, जिसमें सम्मार्ग में प्रवैश कर 
सब सल्व द्रोह छोड़कर एक दूसरे के द्वित-सुख-विघान में तृसर हों | क्‍ 

जिस प्रकार जब एक घर में आग लगती है और वह आग फैलकर दूसरे घर में जाती 
है, ओर वहाँ के तणादि में लगती है, तब शीघ्र उस तृण आदि को हटाकर उसकी रक्षा का 
विधान किया जाता है, ट्सी ग्रकार चित्त जिस वस्तु के संग से द्वेषास्ति से दह्ममान हो, उस 
वस्तु का उसी क्षण परित्याग करना चाहिये | ' 

. ज़्सिकों मास्ण दण्ड मिला है, यदि वह हस्तच्छेदमात्रानन्तर मुक्त कर दिया जाय तो 
इसमें उसका स्पष्ट लाम है; क्षति नहीं है| इसी प्रकार यदि मनुष्य को दुःत्ख का अनुभव कर 
नरक-दुशल से छुटकारा मिले, तो इसमें सुखी होना चाहिये । क्योंकि नरक-दुःख की अपेक्षा 
मनुष्य-दुः्ख कुछ भी नहीं है। यदि इतना भी दुःख नहों सहा जा सकता, तो उस क्रोध का 
निवारण क्यों नहीं करते, जिसके कारण नरक की व्यथा मोगनी पह़ती है ? इसी क्रोध के निमित्त 
अनेकसहसत बार मुझको नरक व्यथा सहनी पड़ी है | इससे न मैं ने अपना उपकार किया और 
न॑ दूसरों का। इसलिए सारा दुश्लानुभव निष्प्योजन ही हुआ | पर मनुष्य-दुःख नरक-दुःख 
के समान कठोर नहीं है, और यह इसके अतिरिक्त बुद्धत्व का साधन भी है | अतः इस दुःख में 
अमिदचि होनी चाहिये, क्योंकि यह संसार के दुःख का प्रशमन करेगा | यदि किसी गुणी के 
गुणों का वर्णन कर दूसरे मुखी होते हैं तो तुम मी उसका गुणानुवाद कर अपने मन को क्‍यों 
नहीं : सन्न करते ै ईर्ष्यॉनल की ज्वाला से क्यों जलते हो १ यद सुख अनिन्ध है, और सुख का 

कारण है | इसमें सबसे बड़ा गुण यह है कि सत्वों के श्रावजन का यह सर्वोत्तम उपाय है | 
| यदि यह कहो कि पराए की गुण॒-प्रशंसा मुभक्ों प्रिय नहीं है, क्योंकि इसमें दूसरे 
को छुख प्राप्त होता है, तो इससे बड़ा अनथ सम्पादित होगा | इससे ऐट्विक और पारलौकिक 
दोनों फल नष्ट हो जायेंगे । दूसरे की सुख-संपत्ति को देखकर कुद्ना अनुचित है। बत्र अपने 
गुण का संकी्तन सुन ठुम यह इच्छा रखते हो कि दूसरे प्रसन्न हों, तो क्यों दूसरों की प्रशंसा 
सुनकर तुम स्वय॑ प्रसन्न नदों होते ! तुमने इसलिए बोधिचित्त का ग्रहण किया है कि बुद्धत्व 
के अनुपम लाम द्वारा सब सत्वों को समस्त सुख-संपत्ति का उपभोग करायेंगे, तो फिर यदि वे. 
स्वयं सुख प्राप्त कर तो इससे क्‍यों अप्रसन्न होते हो! दूसरे की सुख-संपत्ति देख तुम्डारी 
यह असहिप्णुता क्यों है ! तुम तो यद आकांका स्खते हो कि सत्वों को बुद्धत्व प्रात करावेंगे | 
किसमें वे प्रेलोक्य में पूजे जाये, फिर उनके ख्वल्य लाभ-सत्कार को देखकर क्यों जलते हो ?.... 

| त्रल्लोक्यपज्य॑ बुद्धल्व॑ सक्तानां किल वाब्छुसि। 
फ़कारमित्वर हटा तेषां कि परिदहामसे || बोधि० ६,८१-] 
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सब सत्व तुम्हारे आत्मीय हैं । उनके पोषण का भार तुमने अपने ऊपर लिया है | जो 
उनका पोषण करता है, वह तुम्हीं कों देता है। ऐसे पुरुष को पाकर तुम क्रोध करते हो। 
उनको सुखी देख तुमकों सुखी होना चाहिये। यदि यह कहो कि बुद्धल हीं के लिए मैंने 
जगत्‌ को आमन्त्रित किया है, न कि अन्य सुख के लिए तो यह उपयुक्त नहीं है। जो सत्नों 
के लिए बुद्धल्व की इच्छा रखता है, वह उनके लिए लौकिक तथा लोकोंत्तर समत्त वस्तुबात 
की इच्छा रखता है | जो दूसरे की सुखसम्पत्ति को देखकर क्र द्व होता हो और दूसरे का लाम- 
सत्कार नहीं देख सकता हो, उसकी बोधिचित्त की प्रतिज्ञा मिथ्या है। यदि उसने लाम-सत्कार 
न पाया तो दान की वस्तु दानपति के घर में रहती है, वह वस्तु किसी अवस्था में भी तुम्हारी 
नहीं हो सकती | लाभ-सत्कार का पानेवाला क्‍या उस पर्व-कन्मकृत पुण्य का निवारण करे जिसके 
कास्णु उसको लाम-सत्कार प्राप्त होता है, अथवा दाता का निवारण करें ! अथवा अपने गुणों 
का निवारण करे बिनसे प्रसन्न हों दानपति लाभ-सत्कार का दान करता है ! कहो, किस प्रकार 
से तुम्दारा परितोष हो ? तुम अपने किये हुए, पापों के लिए. शोक नहीं करते, पर दूसरे के पुण्य 
की ईष्या करते हो | यदि तुम्हारी अमिलाबामान्न से तुम्हारे शत्रु का अनिष्ठ सम्पादित हो तो 
उससे कया फल मिलेगा ? बिना हेतु के केवल तुम्हारी अमिलाषा से ही किसी का अनिष्ट 
नहीं हो सकता | यदि हो भी तो दूसरे के दश्ख में तुमको क्या सुख मिलता है ! 

यदि दूसरे को दुःखी देखना ही तुम्हारा अ्मिप्राय हों, और इसी में अपना सुख 
मानते हो तो इससे बढ़कर तुम्हारे लिए क्या अनर्थ हो सकता है ? यम के दूत तुमको ले 
जाकर कुम्मीपाक नरक में पकावेंगे | स्तुति के विधात से दुःख उत्पन्न होने का कोई कास्ण नहीं 
है | स्तुति, यश अथवा सत्कार से न पुण्य की बृद्धि होती है, न आयु की, न बल की, न 
आरोग्य लाम होता है और न शरीर-सुल प्राप्त होता है। बुद्धिमान्‌ पुरुष इन पाँच प्रकार 
के पुरुषार्यों की कामना करता है। यश के लिए लोग अपने धन और प्राण को भी तुच्छ 
सममते हैं। यश के लिए. मरने पर उसका सुख किसको प्राप्त होता है ! केक्‍ल अक्षस्मात्र 
हैं। तो क्या अक्षर खाये जायेंगे ! यह बालक्रौड़ा के समान है। जिस प्रकार एक बालक 
धूलिमय एद बनाकर परम परितोव से क्रीड़ा करता है, पर उसके भग्न हो जाने पर अंत्पन्त 
दुः्खी हो कर्णुस्वर से आतंनाद करता है; उसी प्रकार उस व्यक्ति की दशा होती है जो 
स्तुति और यशरूपी खिलौनों से खेलता है और उनके विधात से दुःखी होता है | 

यदि कोई मुभसे या किसी दूसरे से .प्रीति करता है, तो मुके क्या ! यह प्रीति-सुख 
उसी को है इसमें मेरा किंचिन्मात्र भों भाग नहीं है | यदि दूसरे के सुख से सुख की प्राति 
हो तो सर्वत्र ही मुझको सुख की प्राप्ति हों और जब कोई किसी का लाम-सत्कार करे तो 
मुभक़ो भी सुस्त हो; पर ऐसा नहीं होता। में तो तभी प्रसन्न होता हैं जब दूसरे मेरी प्रशंसा 
करते हैं | यह तो बालचेष्टा हे | स्तुति आदि कल्याण की घातक होती है | स्तुति आदि द्वारा 
गुणी के प्रति ईर्ष्या और परलामसत्कारामर्षण का उदय होता है । स्वुति आदि में यह दोष है | 
इसलिए जो मेरी निन्‍्दा के लिए उद्यत है, बह नरकपात से मेरी रक्षा करने में प्रबत्त हुआ 
है | लाम-सत्कार विमुक्ति के लिए कचधन हैं। मैं मुमुक्तु हैं। इसलिए जो इन कचनों से 
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तथागताराधनमेतदेव स्वार्थस्य संसाधनमेतदेव | 
लोकस्य दुःखापहमेतदेव तस्मान्ममाखु अतमेतदेव ॥ [ बोधि० ६।१२७ ] 

एक राजपुरुष जन-समूह का विमर्टन करता है और वह समृह उसका कुछ बिगाड़ नहीं 
सकता | वह अकेला नहीं है| उसको राजचल प्राप्त है| इसी प्रकार जो अपराध करता है, 
दुर्बल समझकर अपमानित न करना चाहिये | वह अकेला नहीं है। नरक-पाल और दयाभय 
उनके बल हैं | इसलिए जैसे भत्य कुपित राजा को प्रसन्न करता है, उसी प्रकार सब्र को सत्वों को 
प्रसन्न करना चाहिये | कुपित होकर मी राजा उतना कष्ट नहीं दे सकता जितना कष्ट सत्वों को 
अप्रसन्न कर नारकीय यातना के अनुभव से मिलता है| राजा प्रसक्ष होकर यदि बड़े से बड़ा 
पदार्थ मी दे, तब मी वह बुद्धत्य की समता नहीं कर सकता, जो सत्वाराधन से मिलता है | 
सत्वाराधन से भविष्य में बुद्धत्व की प्राप्ति के साथ-साथ इस लोक में सौभाग्य, यश और 
सुल मिलता दे । जो क्षमा करता है वह सँतार में आरोग्य, चित्तप्रसाद, दीर्घायु और अत्यन्त 
सुख पाता दै। 

बीय-पारमिता--तज्रो क्षमी है, वही वीय॑ लाम कर सकता है। वीय॑ में बोधि प्रतिष्ठित 
है | वीय के बिनो पुण्य नहीं है; जैसे वायु के बिना गति नहीं है | कुशल कर्म में उत्साह 
का होना दी वीर्य का होना है। इसके विपच्ष आलस्य, कुत्सित में आसक्ति, विषाद और 
आत्म-अवज्ञा हैं | संतार-दुःख का तीव्र अनुमव न होने से कुशल-कर्म में प्रवृत्ति नहीं होती | 
इस निर्व्यापारिता से आलस्य होता है। क्या नहीं जानते कि क्ंश रूपी मछुओं से आक्रान्त 
हुम जन्म के जाल में पड़े हो ! क्या नहीं जानते कि मृत्यु के मुख में प्रविष्ठ हो ! क्‍या अपने 
वर्ग के लोगों को, एक के बाद दूसरे को, मारे जाते नहीं देखते हो ! तुम यह देखकर भी 
निद्रा के मोहजाल में पड़े हो । अपने को निःशरण देखकर भी सुखपूर्वक बैठे हो। तुमको 
भोजन कैसे रूचता दे ? नींद क्योंकर आती हैं, और संसार में रति कैसे होती है ? आलत्य 
छोड़कर कुशलोत्साद की बृद्धि करो। मृत्यु अपनी सामग्री एकत्र कर शीघ्र ही तुम्हारे वध के 
लिए. आ उपस्थित होगी | समय तुम कुछ न कर सकोगें | उस समय तुम इस चिन्ता से 
विह॒ल हो ज्ञाओगे कि दवा! जो काम विचारा था, वह न कर सका; जिसका आरंभ किया 
था या जिसको कुछ निष्पन्न किया था, उस कार्य को समाप्त न कर सका और बीच ही में 
अकन्मात्‌ मृत्यु का आक्रमण हुआ | तुम उस समय यमदतों के मुख की ओर निद्दारोंगे 
तुम्हारे कघु-बान्घव तुम्हारे जीवन से निराश हो जायेंगे और शोक के केग से उनके नेत्रों से 
अश्रुघारा प्रवाहित होगी। मसण समय उपस्थित होने पर सुकृत या पापकर्म का स्मस्ण होने 
से तुमको पश्चात्ताप होगा | तुम नारक शब्दों को सुनोंगे और त्रास से पुरीप्रोत्सग के कास्ण 
तुम्दारे गात्र मलमूत्र से उपलित्त हो चायेंगे । शरीर, वाणी और चित्त तुम्हारे अधीन न 
रहेंगे । उस समय तुम क्या करोगे ? ऐसा समभककर स्वत्थ अवस्था में ही कुशल-कर्म में प्रवृत्त 
होना चाहिये | जिस प्रकार बहुत से लोग क्रमशः खाने के लिए ही मछलियों को पालते हैं, 
उनका मस्ण आंच नहीं तो कल अवश्य होगा, उसी प्रकार सत्वों को समझना चाहिये कि 
आज नहीं तो कल मृत्यु अवश्यमेतर होगी | उन लोगों को विशेषकर तीज नारक दुःखों से 
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भयमीत होना चाहिये, बिन्‍्होंने पाप कर्म किया है | झुकुमार होने के कारण जब तुम उप्णोदक 
के स्पर्श को भी सहन नहीं कर सकते तो, नास्क कर्म करके छुखासीन क्यों हो ! बिना पुरुषार्य 
किये फल की आकांज्ा करते हो; दुःख सदने की सामर्थ्य नहीं है, मृत्यु के वशीमृत हो | 
तुम्हारी दशा कश्पूर्ण है। अष्टाक्षण-विनिमु क्त मनुष्यमाव रूपी नौका तुमकों मिली है। 
दुःखमयी महानदी को पार करों | वीर्य का अवलम्बन कर सब दुःखों को पार करो | यह 
निद्रा का समय नहीं है | यदि इस समय पुरुषार्थ न करोंगे, तों फिर नौका का मिलना कठिन 
होगा । समागम वास्-बार नहीं होता। कुल्सित कर्मों में आसक्त न हो | शुभ कर्मों में रति 
होने से अपर्यन्त सुख्यवाह प्रवाहित होता है| इसको छोड़कर तुम्हारी प्रवृत्ति रति, दास, 
क्रीडा, इत्यादि में क्‍यों है ! यह केवल दुभ्ख का हेतु है । द 

अविषाद, बलव्यूह, निपुणता, आत्मवशवर्तिता, परात्मसमता और परात्मपरिवर्तन 
से वीय॑-सम्रृद्धि का लाभ होता है । कोई पुरुष-विशेष अपरिमित पुण्य, श्ञान के बल से दुष्कर 
को का अनुष्ठान कर कहीं असंख्येब कल्पों में बुद्धत्व को प्राप्त द्ोता है। में साधारण व्यक्ति 
किस प्रकार बुद्धल्व को प्राप्त करूँगा ? ऐसा विषाद न करना चाहिये; क्योंकि सत्ववादी तथागत 
बुद्ध ने सत्य कहा है कि जिन बुद्धों ने उत्साहवश, दुलभ, अनुत्तरबोधि को पाया है, वे भी 
संसार्सागर के आवत्त में परिश्रमण करते हुए मशक, मक्तिका और कृमि की योनियों में 
उत्लन्न हुए थे । जिसमें पुरुषार्य है, उसके लिए कुछ दुष्कर नहीं । में मनुष्यभाव में हैं; द्वित- 
अट्ित पहचानने की मुझमें शक्ति है | 

सर्वज्ञ के बताये हुए. मार्ग के अपरित्याग से बोधि अवश्य प्राप्त होगी | अ्रति दुष्कर 
कर्म के श्रवण से अनध्यवसाय ठीक नहीं है। हस्त-पादादि दान में देना होगा; कैसे ऐसे 
दृष्कर कर्म कर सकेंगे, ऐसा भय केक्ल इसीलिए होता है कि मोहबश गुरु आर लाघव का 
परमार्थ विचार नहीं होता | पापकर्म कर सत्व नरकार्नि में जलाये जाते हैं, और नाना प्रकार 
की यातनायें भोगते हैं। यह दुःख महान, पर निष्फल है। इससे बोधि नहीं प्राप्त होती, 
पर बुद्धत्व का प्रसाधक दुःख अल्प और सफल है। शरीर में प्रविष्ट शल्य के उद्धस्ण में थोड़ा 
दुश्ख अवश्य होता है, पर बहुत्यथा का निवर्तन द्ोता है। इसी प्रकार थोड़ा दुःख सहकर 
दीघ॑कालिक दुःख का उपशम होता है। इसलिए इस थोड़े से दुश्ख को सहना उचित है| 
वैद्य लंघन, पाचन, आदि दुःखमय क्रियाओं द्वारा रोगियों को आरोग्य-लाम कराता हैं। इससे 
बहुत से दुःख नष्ट हो बाते हैं। इसलिए बुद्धिमान्‌ पुरुष को थोड़ा दुःख स्वीकार करना 
चाहिये। पर सर्व-व्याधि-चिकित्सक भगवान्‌ ने साधक के लिए इन उचित दुश्लोत्मादिनी 
क्रियाओं का कर्त्तव्यरूप में प्रतिपादन नहीं किया है| वह सामर्थ्यानुस्तार मृदु उपचार द्वारा 
दीर्घ रोगियों की चिकित्सा करते हैं | प्रारम्म में शल्य के परित्याग में, यथा शाकादि दान 
में, नियुक्त करते हैं। पीछे से जब मृदु दानाम्यासन्‍्कर्म से अधिक मात्रा में दानास्यास प्रकर्ष 
होता है, तत्र अपना मांत रुघिर आदि मी प्रसन्नतापूर्वक देने की सामर्थ्य प्रकट होती है | 
जब अभ्यासवश स्वमांस में शाक के समान निराखंग बुद्धि उत्तन्न होती हे, तब स्वमांसादि दान 
भी सुलभ हो जाता है | 





श्ण्द बोदे-घम-दशन 


._. ओषिसत्व को कायिक और मानसिक दोनों प्रकार के दुःख नहीं होते | पाप से विरत 
होने के कारण कायिक दुःख नहीं होता | बाह्य और आध्यात्म-नैरात्म्य होने के कास्ण मानसिक 
दुश्ख भी उसको नहीं होता | मिथ्याकल्मना से मानसिक और पाप से कांयिक-व्यया होती है 
पुण्य से शरीर-सुख और यथार्थज्ञान से मानसिक-सुख मिलता है। जो दयामय है, और चिसका 
जीवन संसार में परमार्थ के लिए. ही है, उसको कौन सा दृःख हो सकता है ! यदि यह शंका 
हो, कि दी्धकाल में पुण्य-संचय द्वारा सम्यकू-संबोधि की प्राप्ति होती है, इसलिए, मुमुछु को 
चाहिये, कि शीघ्र काल में फज्ञ देनेवाले होनयान ही का आश्रय ले; तो ऐसी शंका न कस्नी 
चाहिये | क्योंकि महाय्रान पूर्वक्ृत पापों का क्षय करता है, और पुण्यसागर की प्राप्ति कराता है। 
इसलिए यह हीनयान की अपेक्षा शौम्रगामी है | 

बोधिचित्ततथ पर झारूढ़ होना चाहिये | यह सब क्लेशों का निवारक है | इस प्रकार 
उत्तरोत्तर अधिकाधिक सुल्ल पाते हुए कौन ऐसा सचेतन है, जो विषाद को प्रास हो ! सत्वों की 
अर्थसिद्धि के लिएं बोधिसत्व के पास एक बलब्यूह है जो इस प्रकार हैः--छुन्द, स्थाम, रति, 
ओर मुक्ति | “छुन्दः कुशल की अभिलाषा को कहते हैं | इस मय से कि अशुभ कर्म से दुःख 
उत्पन्न होता है और वह सोचकर कि शुभकर्म द्वारा अनेक प्रकार से मधुर फलों की उत्पत्ति 
होती है, उत्व को कुशल-कर्म की अमिलाषा होनी चाहिये | त्यामः आरब्ध को दृढ़ता को कहते 
हैं। 'रतिः सत्कम में आसक्ति है। मुक्ति? का अर्थ उत्सर्ग है। यह बलव्यूह वीय॑-साधन में 
चतुरंगिणी सेना का काम देता है। इसके द्वारा आलस्यादि विपक्ष का उन्मूलन कर वीर्य प्रव- 
धन के लिए कत्न करना चाहिये | 

/. मुभको अपने और पराये अप्रमेय काय-वाकु-चित्तसमाश्नित दोष नष्ट करने हैं | एंक- 
एक़ दोष का क्षय मुझ मन्दवीर्य से अनेक शत-सहस्त कल्पों में होगा। दोष नाश के लिए 
मुभमें लेशमात्र भी उत्साह नहीं दिखलाई पड़ता। मैं अपरिमित दुःख का भाजन हूँ । मेरा 
हृदय क्‍यों नहीं विदीण होता १ इस अद्भुत और दुल॑म मनुष्य-जन्म को मैंने बृथा गैंवाया | 
मैंने भगवत्यूजा का सुख नहीं उठाया | मैंने बुद्ध-शासन की पूजा नहीं की । मीतों को अमयदान 
नहीं दिया | दर्खों की आशा नहीं पूरी की | आतों को खुली नहीं किया | मेरा जन्म केवल 
माता को दुःख देने के लिए हुआ है | पूर्वकृत पापों के कारण धर्म की अमिलापा का अमाव 
है | इसीलिए इस जन्म में मेरी यह दशा हुई है। ऐसा समझकर कौन कुशल-कर्म की श्रभि- 
लाषा का परित्याग करेगा £ सब कुशलों का मूल 'छुन्दः है । उसका भी मूल बार-बार शुम-अशुभ 
कर्मों के विषाक-कल की भावना है। जो पापी हैं, उनको अनेक प्रकार के कायिक, मानसिक 
नरकादि दुःल होते हैं, और उनके लाम का विघात होता है। पुण्यवान्‌ को पुश्यवल से 
अभिवांद्धित फल मिलता है, पापी को चत्र जब सुख की इच्छा का उदय होता है, तब तब दुश्ख- 
शस्म्ों से उसका विधात होता है। जो असाधारण शुभकर्म करते हैं, वे इच्छा न रखते हुए 
माठृ-कुक्ति में नहीं उत्पन्न होते | यो अश्युभ कर्म करते हैं, काल-दृत उनके शरीर की सारी खाल 
उधेड़ते हैं| आग में गलाए हुए. ताँबे से उनके शरीर को स्नान कराते हैं, जलती हुई तलवार 
और शक्ति के प्रहार से मांस के सैकड़ों खण्ड करते हैं, और सुतप्त लौहमृमि पर वे बार बार 
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गिरते हैं | शुम और अश्युभ कर्मों का यह मधुर और कद फल-विपाक होता है | इसलिए बशुभ- 
कर्मों की अभिलाषा होनी चाहिये | 

उपस्थित सामग्री का निरूपण कर बलाबल का विचार करना चाहिये। फिर कार्य 
का झारंभ करे अथवा न करे। आरंभ न करने में इतना दोष नहीं है जितना कि आर॑भ 
करके निवर्तन करने में है । प्रतिज्ञात कर्म के न करने से पाप होता है और उससे दुःख की 
बृद्धि होती है | इस प्रकार आरूध कर्म का ही संपादन न होता हो, ऐसा नहीं है, पर "उस 
काल में जो अन्य कार्य हो सकते थे, वह मी नहीं होते। कर्म, उपक्लेश ओर शक्ति में मान! 
होता है। मुझ अकेले के ही करने का यह काम है? यह भाव 'कम-मानिता? कहलाता है। 
सब सल क्लेशाधीन हैं; स्वार्थ साधन में समर्थ नहीं हैं, ये अशक्त हैं ओर में भारोइवहन में 
समर्थ हूँ | इसलिए, मुककों सब का सुल्ल संपादन करने के लिए. बोधिचित्त का उत्पाद करना 
चाहिये | मुक्त दास के रहते और लोग क्यों नीच कर्म कर ? जो काम मेरे करने का है, उसे और 
क्यों करे १ यदि मैं इस मान से कि यह मेरे लिये अयुक्त है, उसे न करूँ, तो इससे तो यही 
अच्छा है कि मेरा मान ही नष्ट हो जाय | यदि मेरा चित्त दुबल है,तो थोड़ी मी आपत्ति बाधक 
होगी | मृत सर्प को पाकर काक भी गझुड़ हो जाता है। जो विषादयुक्त है, उसके लिए, 
आपत्ति सुलम है, पर जो उत्साहसंपन्न है और स्पृति-संप्रजन्य द्वारा उपक्लेशों को अवकाश 
नहीं देता, उसको बड़े से बड़ा भी नहीं बीत सकता | इसलिए बोघिसल इढ्चित्त हो आपत्ति 
का अन्त करता है | यदि बोधिसत्वं क्लेशों के वशीभूत हो जाय, तो उसका उपहास हो | क्योंकि 
वह जैलोक्य के विजय दी इच्छा रखता है। वह विचार करता है कि में सबको जीते और 
मुझकों कोई नहीं जीते | उसको इस बात का मान है कि में शाक्यसिह का पुत्र हैं। जो मान 
से अमिभूत हो रहे हैं, वे मानी नहों हैं; क्योंकि मानी शत्रु के वश में नहीं आता और 
वह मानरूपी शत्रु के वश में है। मान से वे दुर्गति को प्राप्त होते हैं। मनुष्य भाव में भी 
उनको झुख नहीं मिलता | वे दास, परझत, मूर्ख और अशक्त होते हैं| यदि उनकी गणना 
मानियों में हो तो बताशों दीन किन्हें कहेंगे ! वही सच्चा मानी, विजयी और शर है जो 
मानशत्रु की विजय करने के लिए; मान धास्ण करता है और जो उसका नाश कर लोक में 
बुद्धलव को प्रात होता है | संक़्ेशों के बीच में रहकर सहस्तगुण अग्रसर होना चाहिये | जो काम 
आ्ागें आवे, उसका व्यसनी हो जाय | झतादि क्रीड़ा में आसक्त पुरुष उसके सुख को पाने की 
बार-बार इच्छा करता है | इसी प्रकार बोधिसत्व को काम से तृप्ति नहीं होती। वह बार-बार 
उसकी अमिलापा करता है सुख के लिए ही कर्म किया जाता है, अन्यथा कम में प्रवृत्ति ने हो | 
पर कर्म ही जिसको सुख स्ूरूप है, लिसको कर्म के अतिरिक्त किसी दूसरे सुख को अमिलापा 
नहीं है, वह निष्कर्म होकर कैसे सुखी रद्द सकता है? । 

बोघिसत्व को चाहिये कि एक काम के समाप्त होने पर दूसरे काम में लग जाय | पर 
अपनी शक्ति का छुय जानकर काम को उस समय छोड़ देना चाहिये | यदि काय॑ अच्छी तरह 
प्तमाप्त हो जाय तो उत्तरोत्तर कार्ये के लिए. अमिलापी होना चाहिये। क्रेशों के प्रद्वार से 
अपनी रक्षा करनी चाहिये और छिस प्रकार शस्त्र-विद्या में कुशल शत्रु के साथ खज्न-युद्ध 


करते हुए निषुणतर हृ़ प्रहार किया जाता है; उसी प्रकार इढ़ प्रहार करना चाहिये। अशुमाः 
भी दोष को अवकाश न देना चाहिये। जैसे विष रुधिर में प्रवेशकर शरीर भर में व्याप्त हो 
जाता है, उसी प्रकार दोष अवकाश पाकर चित्त में व्यात्त हो बाता है | 

अतः क्लेश-मरहार के निवास्ण में यज्ञवान्‌ होना चाहिये | बत्र निद्रा और आलब्य का 
प्रादुर्माव हो, तब उनका शीक्न प्रतीकार करे. जैसे कसी पुरुष की गाँद में यदि सर्प चढ़ गाता 
है सो, वह भट से खड़ा हो जाता है | जब्-जत्र स्मृति-प्रमोष हो, तकन्‍तब परिताप होना चाहिये 
झोर सोचना चाहिये कि क्या करें जिसमें फिर ऐसा न हो | बोषिसत्व को सक्ततंग की इच्छा 
करनी चाहिये | जैसे रुई वायु की गति से संचालित होती है, वैते ही बोधिसत्व उत्साह के वश 
होता है और इस प्रकार अभ्यास-परायण होने से ऋद्धि की प्राप्ति होती है । ह 

ध्यान-पारमिता--वीय की बृद्धि कर समाधि में मन का आरोप करे अर्थात्‌ चित्तैकाग्रता 
के लिए. यज्ञवान्‌ हो, क्योंकि विज्षिप्त-चित्त पुरुष वी्यवान्‌ होता हुआ भी क्लेशों से कवलि 
होता है । चन-सम्पर्क के विवर्जन से तथा कामादि वितकों के विदर्जन से विक्ञेप का प्रादुर्माब नहीं 
होता और निरासंग होने से आलम्बन में चित्त की प्रतिष्ठा होती है । इसलिए संसार का परि- 
त्याग कर रागद्वेष मोहादि विक्षेप हेतुओं का परित्याग करना चाहिये | स्नेह के वशीमत होने से 
और लाम, सत्कार, यश आदि के प्रलोभन से संसार नहीं छोड़ा जाता | विद्वान को सोचना 
चाहिये कि जिसने चित्तेकाग्रता द्वारा यथामृत तच्चज्ञान की प्राप्ति की है, वही क्लेशादि दुःखों का 
प्रहयाश कर सकता हैं। ऐसा विचार कर क्लेश-मुमुकछु पहले शमथ अर्थात्‌ चित्तैकाग्रता के 
दन की चेष्टा करे | जो समाहित-चित्त है और जिसकों यथामूत तन्त्नज्ञान की प्राप्ति हुई है, 
उसकी बाह्य चेष्टा का निवतन होता है और शम के होने से उसका चित्त चंचल नहीं होता । 

लोक-विषय में निरपेज्ष बुद्धि रखने से ही यह शमथ उत्पन्न होता है। अनित्य- 
पुत्रदारादिकों में अ्रनित्य सत्व का स्नेह रखना युक्त नहीं है, जत्र यह विदित है कि अनेक 
जन्मपर्यन्त उस आत्मभ्रिय का पुनः दर्शन नहीं होगा | यह जानते हुए भी दर्शन न मिलने 
से चित्त व्याकुल हो जाता है और किसी प्रकार सुस्यिर नहीं होता। जब उसका प्रिय 
दर्शन होता है, तब भी चित्त का पूर्ण रूप से संतर्पण नहीं होता और दर्शन की अमिलाषा 
पूवंबत्‌ पीड़ा देती है। उसको प्रिय समागम की आकांक्षा से मोह उत्न्न होता है | वह 
गुण-दोष नहीं विचारता | अतः वह निरन्तर शोक-संतपत रहता है। उस श्रिय की चिन्ता से 
तथा तल्लीनचित्तता के कारण अतिक्षण आयु का क्षय होता है और कोई कुशल-कर्म 
संपादित नहीं होता | बिस मित्र के लिए. आयु का क्षय द्वोता है वह स्थिर नहीं है | वह 
छुणमंगुर है, अशाश्वत है। उसके लिए, दीर्ष-कालावस्थायी शाश्वतघर्म की हानि क्यों करते 
हो | स्दि यह सोचते हो कि उसके समागम से ह्वित-सुख की प्राप्ति होगी तो यह मूल है; 
क्योंकि यदि उुम्दारा आचरण उसके सहश हुआ तो तुम अवश्य दुर्गति को प्राप्त होगे और 
यदि असहश हुआ तो वह तुमसे द्वेष करेगा। इस प्रकार दोनों अवस्याओं में वह तुम्हारे 
हित-सुल्न का निम्मित्त नहीं हो सकता । इस समागम से क्‍या लाम है | क्षण में यह मित्र हैं 
और छुश्‌ में यह शत्रु हं। जहां श्रसन्न होना चाहिये, वहाँ कोप करते हैं। इनका आराधन 








बुडस अध्याय २०३३ 


दुष्कर है | यदि इनसे इनके हित की बात कहो तो यह कोप करते हैं, और दूसरे को भी 
द्वित-पथ से निवारण करते हैं,और यदि उनकी बात न मानी जाय तो कूद होते हैं। 
स॑सार के मूढ़ पुरुषों से भला कहीं हित हो सकता है ? वह दूसरे का उत्कर्ष नहीं सह सकते | 
जो उनके दराबर के हैं, उनसे विवाद करते हैं; और जो उनसे अधम हैं, उनसे अभिमान करते 
हैं; जो उनका दोष कीत॑न करते हैं, उनसे वह द्वेष करते हैं । मूढ़ के तंसर्ग से आत्मोत्कर्ष, 
परनिन्दा, संसार-रति-कथा आदि अकुशल अवश्यमेत्र होते हैं | दूसरे के संग से अनर्थ का 
समागम निश्चय जानो | यह विचार कर अकेला सुलपूर्वक रहने का निम्चय करे। मूढ़ की 
संगति कमी न करे | यदि दैव-योग से कमी संग हो तो प्रिय उपचारों द्वारा उसका आराधन 
करे और उसके प्रति उदासीन बृत्ति रखे। जिस प्रकार भंग कुसुम से मधुन्संग्रह करता 
है, पर परिचय नहीं पैदा करता; उसी प्रकार मूढ़ से केवल उसकों ले ले, जो घर्माय 
प्रयोचनीय हो । 


इस प्रकार प्रिय-संगति का कारण स्नेह अपाकृत होता है। साम्पत लाभादि तृष्णा 
का, जिनके कास्ण लोक का परित्याग नहीं बन पड़ता, परिहार करना चाहिये | विद्वान को 
रति की आकांक्षा न करनी चाहिये। जहाँ जहाँ मनुष्य का चित्त स्मता है, वह वह वस्तु सहस्त- 
गुना दुःखरूप हो उपस्थित होती है। इच्छा से भव की उत्पत्ति होती है | इसलिए बुद्धिमान्‌ 
पुरुष किसी वस्तु की इच्छा न रखे | बहुतों को विविध लाम और यश प्राप्त हुए, पर वह लाभ- 
यश के साथ कहाँ गये, यह पता नहीं है । कुछ मेरी निन्‍्दा करते हैं और कुछ मेरी प्रशंसा करते 
हैं, अपनी प्रशंसा सुनकर क्यों प्रसन्न होऊँ ! और आत्मनिन्‍्दा सुनकर क्यों विषाद को प्राप्त 
होऊँ ! जत्र बुद्ध भी अनेक सत्वों का परितोष न कर सके,तो मुझ जैसे अज्ञों की क्‍या कथा १ मुककों 
लोकचिन्ता न करनी चाहिये | जो सत्व लाम-रहित है, उसकी यह कहकर लोग निन्‍्दा करते 
हैं कि यह सत्व पुण्य-रद्धित है, इसीलिए. क्ेश उठाकर भी वह पिण्डपातादिमात्र लाम भी 
नहीं पाता, और जो लाम-सत्कार प्राप्त करते हैं, उनका यद कहकर लोग उपह्टास करते हैं 
कि इन्होंने दानपति को किसी प्रकार प्रसन्न कर यह लाभ प्राप्त किया है। उभवया उनके चित्त 
को शान्ति नहीं मिलती | ऐसे लोग स््रमाव से दुश्ख के देव होते हैं। ऐसे लोगों का संवास 
न माल्लूम क्यों प्रिय होता है ? मूढ़ पुरुष किसी का मित्र नहीं है, उसकी प्रीति निश््वार्थ 
नहीं होती | जो प्रीति स्वार्थ पर आश्रित है, वह अपने लिए दी होती है । 


मुझको अरस्य-वास के लिए. यज्ञशील होना चाहिये। बृच्ष वुच्छ दृष्टि से नहीं 
देखते और न उनके आराधन के लिए कोई प्रथक्ष करना पड़ता है | कब इन बढों के सहवात 
का सुख मुकको मिलेगा ! कब मैं शल्य देवकुल में, इक्मूल में, गरुद्य में, सर्वनिरपेक्ष दो 
बिना पीछे देखे हुए. निवास करूँगा १ कब में ़इ त्यागकर स्वच्छुल्दतादुवक प्रकृति के विस्तीण 
प्रदेशों में, जहा किसी का स्वामित्व नहीं है, विद्वार करूँगा ! कब मैं सश्मय भिक्तापात्र ले 
शरीर निरपेज्ञ हो निर्मम विहार करूँ गा १ भिक्कापात्र दी मेरा समस्त घन होगा, मेरा चीवर 
चोरों के लिए भी अनुपयुक्त होगा। फिर मुझको किसी प्रकार का मय न रहेगा । 

ब्‌ 
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. : मैं कब श्मशान-भूमि में जाकर दुर्गन्ध युक्त निजदेह की तुलना पूर्व्ृत जीवों के अस्थि- 
पंज़र से करूँगा ! श्रूगाल मी अतिदुर्गन्‍न्च के कारण समीप नहीं आवेंगे। इस शरीर के साथ 
उत्पन्न होनेवाले अ्रस्थिखंड भी पृथक हो जायेंगे, फिर प्रियलनों का क्‍या कहना १ यदि यह 
: झोचा जाय कि पुत्र-कलत्रादि सुख-दूं:ख में मेरे सहायक होते हैं, इसलिए इनका अनुनय करना 
युक्त है; तो ऐसा नहीं है। कोई किसी का दुःख बॉट नहीं लेता। चीव अकेला ही उत्पन्न 
होता है, अकेला ही मसता है । सब लोग अपने अपने कर्म का फल भोगते हैं | इसलिए यह 
केवल अभिमान है कि पुत्र-कलत्रादि छुख-दुःल् में सहायक होते हैं । वह केवल विष्न ही कश्ते 
हैं। झतः उन प्रियलनों से कोई लाम नहीं है। द 

परसार्थ-दष्टि से देखा जाव तो कौन किसकी संगति करता है | जिस प्रकार राह चलते 

पथिकों का एक स्थान में मिलन होता है और फिर वियोग होता है, उसी प्रकार संसाररूपी 
मार्ग पर चलते हुए. ज्ञाति, सगोत्र आदि संबन्धों द्वारा आवास-परिप्रह होता है| मसने पर वह 
उनके साथ नहीं बाते | पूर्व इसके कि लोग मस्णावस्था में उसका परित्याग करें और उसके 
लिए विलाप करें, मनुष्य को वन का गाश्नय लेना चाहिये। न किसी से परिचय और न 
किसी से विरोध रले | स्वबन बास्थवों के लिए. प्रशज्या के अनन्तर वह मृत के समान है | वन 
में जाति, सगोत्रादि कोई उसके समीपवर्सी नहीं हैं, जो अपने शोक से व्यथा पहुँचावें या विक्षेप 
करें | इसलिए एक़ान्तवास-प्रिय होना चाहिये | एकान्तंवास में आयास या क्लेश नहीं है। वह 
कल्याण दायक है और सब प्रकार के विक्षेपों का शमन करता दै। इस प्रकार जन-संप्क के 
विवर्दन से काय-विवेक का लाभ होता है। तदनन्तर चिंत्त-विवेक की आवश्यकता है| चित्त 

के समाधान के लिए. प्रयक्षःशील होना चाहिये। चित्त-समाधान का विपक्षी काम-वितक है | 
इसका निवारण करना चाहिये | रूपादि विषयों के सेवन से लोक और पस्लोक दोनों में अनर्थ 

होता है| जिसके लिए तुमने पाप और अपयश को भी न गिना, और अपने को भव में डाला, 
वह अब अस्थिमात्र है, और किसी के अधिकार में नहीं है। जो मुख कुछ काल पहले लजा 

से अवनत था और सदा अवग्ुण्ठन से आबृत्त रहता था, उसे आज प्रश्न व्यक्त करते हैं, 

जो मुंख दूसरों के दृष्टिपात से सुरक्षित था, उसे आज प्रश्न लाते हैं। अब क्यों नहीं उसकी 

रक्षा करते | खो और शृगालों से विदारित इस मांस-पुंज को देखकर अब क्यों भागते हो | 

'काए-लोष्ठ के समान निश्च॑ल इस अस्थि-पंचर को देखकर अब क्‍यों त्रांस होता है ! पुरीष और 
श्लेष्म दोनों एक ही आह्यार-पान से उत्पन्न होते हैं| इंनमें पुरीष को तुम अपवित्र मानते हों, 

पर कामिनी के अघर का मधुपान करने के लिए उसके श्लेष्म-पान में क्‍यों रति होती है ! जो 

काम-सुख के अमिलाषी हैं, उनकी विशेष रति अपविन्न स्त्री कलेवर में ही होती है । यदि 

तुम्हारी आसक्ति अश्युच्ति में ,नहीं है तो क्‍यों इस स्नायु-अद्ध अस्थि-पंजर और मांस के लोघड़े 

को आलिंगन करते हो ! अपने ही इस अमेच्य शरीर पर संतीष करो | यह काय स्वमाव से ही 

“बिकृत है | यह अभिरति का युक्त स्थान नहीं है । जब शरीर का चर्म उत्पाटित होता है, तब 
श्रास उत्पन्न होता है। यह शरीर का स्वमाव है। प्र ऐसा जानकर भी इसमें रंति क्‍यों उसन्न 

होती है ! यदि यह कहो कि यद्यपि शरीर स्वमाव से अम्नेष्य है, पर चन्दनादि सुरमि बल्ुओं 
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कै उपलेप से कमनीय हो जाता हैं, तो यह उचित नहीं है | सहस्त॒ संस्कार करने पर भी शरीर 
का स्वभाव नहीं बदल सकता | नग्न, बीमत्स और मयंकर काय की केशनखादि रचना-विशेष 
कर स्नान, अभ्यज्ञ और अनुलेपन द्वारा विविध संस्कार कर मनुष्य अस्मव्यामोहन करता है, जो 
उसके वध का कारण होता है | 

बिना धन के सुख का उपभोग नहीं होता | बाल्यावस्पा में घनोपार्जनन की शक्ति नहीं 
होती | युवावत्या धनोपाजन में ही व्यतीत होती है। जत्र उमर दल जाती है, तब विषयों का 
कोई उपयोग नहीं रह जाता | कुछ लोग दिन मर भृति-कर्म कर सायंकाल को परिभान्त 
होकर लौटते हैं और मृत-कल्प सो जाते हैं | वह इस प्रकार केवल आयु का क्षेब करते हैं, काम- 
सुख का आल्वाद नहीं करते | 

जो दूसरों के सेवक हैं, उनको स्वामी के कार्यवश प्रवास का क्लश भोगना पड़ता 
है। वेश्ननेक वर्षो में भी स्री और पुत्र को नहीं देखते | जिस सुख की लालसा से दूसरे 
का दासत्व स्वीकार किया, बह सुख न मिला। केवल दूसरों का काम कर ब्यर्थ ही आयु का 
कय किया | लोग जीविका के लिए रण में प्रबृत्त होते हैं, ज्ाँ जीवन का भी संशय होता 
है | यह विडंबना नहीं तो क्‍या है! इस जन्म में भी कामासक्त पुरुष विविध दुओखों का 
अनुभव करते हैं। वह सुल-लिप्सा से कार्य में प्रवृत्त दोते हैं, पर अनर्थ-परम्परा की प्रसूति 
होती है | धन का अबन और अजित धन कौ प्रत्यवायों से रक्षा कष्मय है, और रक्तित धन 
का नाश विषाद और चित्त की मलिनता का कारण होता है | इस कारण अर्थ अनर्थ का 
कारंणु होता है | धनापतक्त पुरुष का चित्त एकांग्र नहीं होता | मक-दुश्ख से विमुक्त होने के 
लिए. उसको अवकाश ही नहीं मिलता | इस प्रकार कामासक्ति में अनर्थ बहुत हैं, सुखोत्याद 
की वार्ता भी नहीं है | धनासक्त पुरुष की वहीं दशा है, जो उस बैल की होती है जिसको 
शुकर-भारे बहन करना पड़ता है, और खाने को घास मिलती है | इस थोड़े से सुखात्वाद के 
लिए. मनुष्य अपनी दुलंभ-संपत्ति नष्ट कर देता है। निश्चय ही मनुष्य की उलटी मति है 
क्योंकि वह निकृषट, अनित्य और नरकगामी शरीर के सुख के लिए निरन्तर परिश्रम करता 
रहता है| इस परिश्रम का कोंटिशत माग भी बुद्धत्व-प्राप्ति के लिए पर्याप्त है | इस पर भी 
मन्दबुद्धिवाले लोग बुद्धल्व के लिए, उत्सादी नहीं होते। जो कामान्वेत्री हैं, उनको बोधिसत्व 
की अपेक्षा कहीं अधिक दुःख उठाना प्रहता दै। काम का निदान दुःख है। श्र, विब, 
अग्नि इत्यादि मस्णमात्र दुःख देते हैं, पर काम दीरू्घकालिक तीज़ नरक-दुःख का देतु है| 
काम का परित्याग कर चित्त-विवेक में रति उत्पन्न करनों चाहिये। और कलइ-शत्य, शान्त 
वनभूमियों में विहार कर सुओी होना चाहिये। बह धन्य हैं, जो वन में सुखपूर्वक श्रमण करते 
हैं और सत्वों को सुख देने के लिए चिन्तना करते हैं, या वन में, शज्य झआलय में, बृत्ष के 
तले या गुफा में, अपेक्या-विस्त हो ययेष्ट विहार करते हैं। जिस सन्तोष-सुख का भोग 
स्च्छुन्दचारी निग्र ही करता है, वह संतोषस्ुख इन्द्र को भी दुलंभ है | इस प्रकार काय-विवेक 
और चित्त-विवेक के गुणों का चिन्तन कर सल्व वितकों का उपशम करता है, और जब चित्त 
परिशुद्ध होता है, तब ब्रोधि-चित्त की मातना में प्रकर्ष-यद की प्राप्ति होती है । 
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वह मावना करता है कि सब प्राशियों को समान रूप से सुख अनुप्राहक और दुःख 
बाधक होता है, इसलिए मुझको आत्मवत्‌ सबका पालन कसना चाहिये। वह विचारता है 
कि जब मुझको और दूसरों को सुख समानरूप से प्रिय और दुःख तथा भय समानरूप से 
अग्निय है, तो मुझमें क्या विशेषता है कि मैं अपने ही सुख के लिए, यज्ञवान्‌ होऊँ और 
अपनी ही रद्ा करूँ १ कस्णा-परतन्त्रता से लोग दूसरों के दुःख से दुःखी होते हैं और सर्व 
दु)स्॒ के अपहस्ण के लिए य्ज्वान्‌ होते हैं। एक के दुःख से यदि बहुत सल्वों का दुःख दूर 
हो तो दयावान्‌ को वह दुःख उत्पादित करना चाहिये | जो कृपावान्‌ हैं, वह दूसरे के उद्धार 
के लिए नारक दश्ख को भी सुख ही मानते हैं। जीवों के निस्तार से उनको अनन्त 
परितोष होता है | 
प्रज्ञापारमिता-चित्त की एकाग्रता से प्रज्ञा के प्रादुर्माव में सद्दायता मिलती है | 
बिसका चित्त समाहित है, उसी को यथामृत परिज्ञान होता है| प्रश्ा से सब आवरणों को 
झत्यन्त हानि होती है। प्रज्ञा के झनुकूलवत्तों होने पर द्वी दान आदि पाँच पारमिताये 
सम्वकसंबोधि की प्राप्ति कराने में समर्थ ओर देतु होती हैं। दानादि गुण प्रज्ञा द्वारा 
परिशोधित होकर अभ्यासवश प्रकर्ष की पराकाष्ठा को पहुँचते हैं और अ्विद्या प्रवत्तित सकल 
बिकल्प का ध्वंस कर तथा क्रेश और आवरणों को निमूल कर परमार्थ-तत्व की प्राप्ति में हेतु 
होते हैं | इस प्रकार पट-पारमिता में प्रज्ञापारमिता की प्रधानता पाई जाती है। “आर्य-शत- 
साइल्ी-पज्ञा-यारमिता” में भगवान्‌ कहते हैं--"हे सुभूति ! चिस प्रकार सर्य-मएडल और 
चल्ध-मण्डल चार द्वीपों को प्रकाशमान करते हैं, उसी प्रकार प्रज्ञा-पारमिता का कार्य पंच- 
पारमिता में दृष्टिगोचर होता है । जिस प्रकार ब्रिना सप्तरत्त से समन्वागत हुए. राजा चन्रवत्तों 
का पद नहीं पाता, उसी प्रकार प्रज्ञापारमिता से रहित होने पर पँच-पारमिता 'पारमिता” के 
नाम से नहीं पुकारी था सकती | प्रज्ञापारमिता अन्य पाँच पारमिताओं को अभिमूत करती 
है | जो जन्म से अन्वे हैं, उनकी संख्या चाहे कितनी ही क्यों न हो, बिना मार्ग-प्रदर्शक के 
मार्गावतस्णु में असमर्थ हैं | इसी प्रकार दानादि पाँच पारमिताएं नेंत्र-विकल हैं; बिना 
प्रज्ञा-चत्नु की सहायता के बोधि-मार्ग में अवतरण नहीं कर सकतीं।| जब पंच पारमिता 
प्रज्ञा-पारमिता से परिग्रद्दीत होती है, तमी सचक्तुष्क द्वोती हैं | जिस प्रकार छुद्र नदियाँ गंगा 
नाम की महानंदी का अनुगमसन कर उसके साथ महासमुद्र में प्रवेश करती हैं, उसी प्रकार 
पाँच पारमिताएँ, प्रज्ञायारमिता से परिशहीत हों और उसका अनुगमन कर सर्वोकारश्ञता को 
प्राप्त दोती हूँ” | 
... झता यह पारमिता पंचात्मक पुण्य-संभार को समुत्यापक है | जब चित्त समाहित होता है, 
तब चित्त को सुख-शान्ति मिलती है और चित्त के शान्त होने से हो प्रज्ञा का प्रादुर्भाव होता 
है। डेट पल. पक ११६ ] में कहा है-- 
पुनरस्य शमयस्य माहात्म्य॑ययामूत-ज्ञाननननशक्तिः | यस्मात्‌ समाहितों यथासूत॑ 
| बलि [ | यस्मात्‌ समाहितों बयासूत् 
अर्थात्‌ इत 'शमथः का क्या माहात्म्य है | ययामृत शानोत्पत्ति में सामथ्य ही इसका 
माहात्म है, क्योंकि भगवान्‌ ने कद्दा है कि जो समादित-चित्त है, वही ययाभूत का ज्ञान 
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रंखता है | जो यथाभूतंदशों है, उसी के हृदय में तत्वों के प्रति महाकदणा उत्पन्न होती है | 
इस महा-करुणा से प्रेरित हो शील, प्रज्ञा और समाधि इन तीनों शिक्षाओं को पूरा कर 
बीधिसत्व सम्यक्‌-संबोधि प्राप्त करता है । 

स्व घर के अनुपलम्म को ही प्रज्ञापारमिता कहते हैं | अष्ट्साइलिकाप्रशापारमिता 
में कहा है-योउनुपलम्भः सर्वधर्माणां सा प्रश्ञापारमितेत्युच्यतेः” | शज्यता में जो प्रतिष्ठित है उसी 
ने प्रज्ञापारमिता प्राप्त की है। जब यद्द ज्ञान उत्न्न होता है कि भावों की उत्पत्ति न स्वतः 
होती है, न परतः होती है, न उमयतः होती है और न अह्देतुतः होती है; तमी प्र्ञा 
पारमिता की प्राप्ति होती है | उस समय किसी प्रकार का व्यवहार नहीं रह जाता । उस समय 
इस परमार्य-सत्य की प्रतीति होती है कि दृश्यमान वस्ठुजात माया के सहश हैं, स्वप्न और 
प्रतिबिम्ब की तरह अलीक और मिथ्या हैं। केवल व्यवद्दारदशा में उनका सत्यत्न है। जो 
स्वरूप दृष्टिगोंचर होता है, वह सांबृत-स्वरूप है। यथामूत-दर्शन से इस अनादि संसास्प्रवाह 
का यथावस्यित सांबत-स्वरूप उद्मावित होता दै। व्यवह्दारदशा में ही प्रतीत्यसमुल्ाद की 
सत्ता है; पर पस्मार्थ-दृष्टि से प्रतीत्य-समुत्याद घ॒म-शत्व है | क्योंकि परमार्थ में भावों का ल्वकृतत्त 
परकृतत्व और उमयक्ृत्त्व निषिद्ध है। वास्तव में सब शल्य ही शज्य है। सब धर्म स्वमाव से 
अनुत्पन्न हैं | यह ज्ञान आर्य-ज्ञान कहलाता है | जब्र इस शआ्रार्य-श्ञान का उदय होता है तब 
झविद्या की निवृत्ति होती है | अविद्या के निरोध से संत्कारों का निरोध होता है | इस भ्रकार 
पू्व॑ पूर्व कारणमृत के निरोध से उत्तरोत्तर कार्यमृत का निरोध दोता है। अन्त में दुलल का 
निरोध होता है | इस प्रकार अविद्या, तृष्णा और उपादान रूपी क्लेश-मार्ग का, संस्कार और 
मव॒रूपी कर्म-मार्ग का और दुःख-मार्ग का व्यवन्छेद होता है| पर जो मनुष्य झसत्‌ में सत्‌ का 
समारोप कस्ता हैं, उसकी बुद्धि विपर्यत्त होती है और उसको समरादि क्लेश उतन्न होते हैं। 
इसी से कर्म की उत्पत्ति होती है | कर्म ही से जन्म होता है और छनन्‍्म के कासण ही बरा, 
मरण, व्याधि, शोक, परिदेवनादि दु।ख उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार केवल महान, ढु/खन्‍्कसस 
की उत्पत्ति होती है । । 

प्रज्ञा द्वारा सब घ॒र्मों की निःस्वमावता सिद्ध होती है और प्रत्ववेज़्माण चगत्‌ स्वम्- 
मायादिवत्‌ हो जाता है | तत् इस ज्ञान का स्फुरण होता है. कि जो प्रत्यय के आधीन है, वह 
शूल्य है । सब घर्म मायोपम है। बुद्ध भी मायोपम हैं। ययार्थ में बुद्धघर्म ।नास्रमाव है । 
सम्पकू-संबुद्धल्ल भी मायोपम है | निर्वाण भी मायोपम है। यदि निर्वाण से भी कोई विशिष्य्तर 
घम्म हो तो बद मी मायोपम तथा स्वप्वत्‌ ही है। जनत्र पस्मार्थज्ञान की प्राप्ति होती है तन 
वासनादि निःशैष दोषराशि की विनिदृत्ति होती है | यही प्रज्ञा सब दुःख़ों के उपशम 
की देतु है | 

सर्वधर्मशन्यता के स्वीकार करने से लोकव्यवद्धार असंभव हो जाता है।। जब सब 
कुछ श॒त्व ही शल्य है, यहाँ तक कि बुद्धल और निर्वाण मी शत्य हैं, तब लोक-ब्यवहार कहां 
से चल सकता है ? शृत्य का स्वरूप अनिवर्चनीय है, यह अनक्षर है। इसलिए इसका शान 

और उपदेश कैसे हो सकता है ! शत्यता के संबन्ध में इंतना भी कइना कि यह अनकूर हैं 
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अर्थात्‌ वाखिषयातीत है, मिथ्या है। ऐसा फेवल समारोप से ही होता है । बच किसी के 
संत्नन्ध में कुछ भी नहीं कहा जा सकता और जब 'शूल्पता!ः शब्द का प्रयोग भी केवल लोक- 
व्यवहार-सिद्ध है, परन्तु परमार्थ में अलीक और मिध्या है, तब एक प्रकार से हमारा मुँह हो 
कद हो जाता है और लोक-व्यवद्दार का अत्यन्त व्यवच्छेद होता है। इस कठिनाई को दूर 
करने के लिए सत्यद््य की व्यवस्था की गयी है--संबृति-सय और: परमार्थ-सत्य | संबृतिन्सत्य 
व्यावहारिक-सत्य है। 'संब्ृतिः उसे कहते हैं जिससे यथाभृत-परिजश्ञान का आवरण हो। 
अविद्या से ही स्वभाव का आवस्ण होता है और ययावस्थिते सांबृत-स्वरूप का 
उद्भावन होता है । अविद्या से ही असत्‌ का सत्‌ में आरोप होता है और वह झसत्‌ 
सत्यवत्‌ प्रतिमात होता है | लोक में यह संबति दो प्रकार की है :--तथ्य-सँबति और मिश्या- 
संबृति | जिस वस्तुजात के ग्रहण में इन्द्रियों का उपचात नहीं होता अर्थात्‌ जिसकी उपलब्धि 
इन्द्रियों द्वारा बिना किसी दोष के होती है, वह लोक में सत्य प्रतीयमान होता है और उसकी 
संज्ञा तथ्य-संबृति! है | पर मृगतृष्णा के समान जिस वस्तु-बजात की इन्द्रियोपलब्धि दोषबती 
होती है, वह विकल्पित है, ओर लोक में उसकी संज्ञा “मिथ्या-संवति! है। पर दोनों प्रकार 
के संवर्ति-सत्य सम्यगदर्शी के लिये मृषा है, क्योंकि परमार्थ-द्शा में संबृति-सत्य भी अलीक और 
मिथ्या है | पसमार्थ-सत्य वह है जिसके द्वारा वस्तु का अकृत्रिम-रूप अवमभासित होता है। 
वस्तु-स्वभाव के अधिगम से आवति, वासना और क्लेश की हानि होती है । 

.._ सब धर्म निःस्वमाव और शत््य हैं। तथता, भूतकोटि, धर्मधातु इत्यादि शज््य के पर्याय 
हैं | जो रूप इृश्यमान है, वह सत्‌-खमाव का नहीं है, क्योंकि उत्तर काल में उसड़ी स्थिति नहीं 
हैं| बितका जो स्वभाव होता है, वह कदापि किंलिन्मात्र भी परिवर्तित नहीं होता। उसका 
घरूप अविचलित है; अन्यथा उसकी स्वमावता के नष्ट होने का प्रसंग उपस्थित होगा | उत्पय्य- 
मान वस्तु का न तो कहीं से सत्‌-स्वरूप में आगम होता है, और न निरोध होने पर उसका कहीं 
लय होता है | देतुप्रत्ययसामग्री का आश्रय लेकर ही वस्तु माया के समान उच्पन्न होती है 
ओर द्वेत॒ुप्रत्ययसामग्री की विकलता से ही सर्व वस्तु-जआात का निरोध होता है। जौ वस्तु देतु 
प्रत्यय-सामग्री का आश्रय लेकर उत्पन्न होती है. अर्थात्‌ जिसकी उत्पत्ति पराधीन है, उस वस्तु 
की सत्थभावता कहाँ ! यदि परमार्थदष्टि से देखा जाय तो हेतु-प्रत्यय-सामग्री से भी किसी 
पदार्थ की समुत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि वह सामग्री भी अपर सामम्री-जनित है और उसका 
आत्म-लाम भी पराधीन होने के कारण स्वभावरहित है | इस प्रकार पृव॑-पूर्व सामग्री की निःस्व- 
भावता जाननी चांदिये। जद्र कार्य कारण के अनुरूप होता है. तब किस प्रकार निःस्वमाव से 
स्वमाव की उत्पत्ति स॑मव है ! जो हेतुश्ों ते निर्मित हैं और जो मांया से निर्मित हैं, उनके 
संबन्ध में निर्पण करने से ज्ञात होगा कि वह प्रतिबिम्ब के समान कृत्रिम हैं। बिस प्रकार 
मुखादि-बिम्ब ब्रादश-मण्डल के संनिधान से उसमें प्रतिविम्कित होता है और यदि उसका अभाव 
हो तो मुख-बिम्ब का उसमें प्रतिमास न दो, उसी प्रकार जिस वस्तु के रूप कौ उपलब्धि दूसरे 
हेतु-प्रत्यव के संनिघान से होती है, अन्यथा नहीं होती: वह वस्तु प्रतिबिम्ब के समान कृत्रिम 
है | इसलिए यत्किचित्‌ हेतु-प्रत्ययोपननित है, वह परमार्थ में. असत्‌ है । इस प्रकार शत्य 
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धर्मों से शून्य-धर्म ही उत्पन्न होते हैं। भावों की उत्पत्ति स्वतः स्वभाव से नहीं है | उत्पाद के 
पूर्व वह स्वमाव विद्यमान नहीं है; इसलिए कद्दाँ से उसकी उत्पत्ति हो | उत्तन्न होने पर उब्का 
स्परूप निष्पन्न हों बाता है: फिर क्या उत्पादित किया जाय १ यदि यह कहा जाय कि जात का 
पुनजन्म होता है, तो यहं भी ठीक नहीं है; क्योंकि बीज और अंकुर एक नहीं हैं | रूप; रस 
वीय और विपाक में दोनों मिन्न हैं । अपने स्वमाव से यदि जन्म होता तो किसी की उतत्ति ही 
ने होती | स्वरमाव और उत्पत्ति इतरेतर-अ्राश्रित हैं | जब तक स्वभाव नहीं होता, तब तक 
उत्पत्ति नहीं होती: और जब तक उत्पत्ति नहीं होती तब तक स्वमाव नहीं दोता | इससे यह 
स्पष्ट है कि त्वतः किसी की उत्पत्ति नहीं होती, परत: भी किसी की उत््त्ति नहीं होती; क्योंकि 
ऐसा मानने में शालि-बीज से कोदवांकुर की उत्पत्ति का प्रसंग उपस्थित होगा; अथवा ऐसी 
अवस्था में सबका जन्म सबसे मानना पड़ेगा, जो दूषित है। यह मानना भी ठीक न होगा कि 
कार्यकास्ण का अन्‍्णेन्य ऋन्यजनकमाव नियामक होने से सबकी उत्पत्ति होती है| जब तक 
कार्य की उत्पत्ति नहीं होती, तब्॒ तक यह नहीं बतलाया जा सकता कि इसकी शक्ति किसमें है । 
और जब कार्य की उत्पत्ति होती है, उस अवस्था में कारण का अभाव होने से यह नहीं कहा 
ज्ञा सकता कि यह किसकी शक्ति है | कार्य-कारण का जन्यजनकभांव नहीं है, क्योंकि दोनों 
समान काल में नहीं रहते | कार्यकारण की एक सनन्‍्तति मानना भी युक्त नहीं है; क्योंकि कार्य- 
कारण के बिना सन्तति का अमाव है और कार्य-कांस्ण का एक क्षण भी अवस्यथान नहीं है । 
पूर्वापर क्षण-प्रवाह में सन्‍्तति की कल्पना की गयी है । वास्तव में सन्तत्ति-नियम नहीं है | इस 
प्रकार सादश्य मी कोई नियामक नहीं है। झतः परतः मी किसी की उत्पत्ति नहीं होती और 
उमवत; भी उत्पत्ति नहीं होती | दोनों में से जत्र प्रत्येक अलग झलग संभव में असमर्थ हैं, तब 
फिर दोनों मिलकर किस प्रकार समर्थ हो सकते हैं ? यदि सिकता के एक कण में तेल-दान की 
सामर्थ्य नहीं है. तो अनेक कण मिलकर मी योग्यता नहीं प्रात्त कर सकते | अतः उमयंतः भी 
किसी की उत्पत्ति का होना संमव नहीं है। यह मी युक्त नहीं है कि, अद्देतुतः उत्तत्ति होती 
है; क्योंकि ऐसा मानने में मावों के देशकालादि नियम के अभाव का प्रसंग होगा और बो 
परमार्थ-सत्य की उपलब्धि चाहते हैं, उनके लिए, किसी प्रतिनिबत उपाय का अनुष्ठान न 
ही सकेगा | 

इसलिए अद्देतुत: भाव स्वभाव का प्रतिलाभ नहीं करते । आचाय नागाजुन मध्यकमूल 
( १,६ ) में कहते हैं-- 

न ख्वतों नापि परतों न द्वाभ्यां नाप्यदेतुतः । 
उत्पन्ना जातु विद्यन्ते मावाः कंचन केचन ॥| 

लब परिहश्यमान रूप का सदूमाव विचार करने पर नहीं मालूम पड़ता, तब अनागत 
आदि की संभावना की क्‍या कथा ! अतः यह सिद्ध हुआ कि भाव तत्वत: निः्स्वमाव हैं । 
निशस्वमाव ही सब्र भावों का पारमार्यिक रूप ठहस्ता है। यद्द परमार्थ परम प्रयोचनीय है 
पर इसमें भी अभिनिवेश न होना चाहिये: क्योंकि भावाभिनिवेश और शल्यताभिनिवेश में 
कोई विशेषता नहीं है। दोनों ही सांदृत होने के कारण कल्पनात्मक हैं | अभाव का भी कोई 
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हरूप नहीं है, भाव-विकल्प ही सकल विकल्प का प्रधान कास्ण है । जब उसका निराकरण 
हुआ, तब सब विकल्प एक ही प्रह्र में निरस्त हो जाते हैं । 

बस्तुतः न किसी का समुत्याद है और न समुच्छेद | यदि प्रतीत्य-समुत्पाद के संबन्‍्ध में 
यह व्यवस्थित है कि वह अनुत्यादादिविशिष्ट है तो, फिर भगवान्‌ ने यद्द क्‍यों कहा है कि 
संस्कार अनित्य हैं, उदय-व्यय उनका धर्म है; वह उत्पन्न होकर निरुद्ध होते हैं और उनका 
उपशम सुखकर हैं| यदि सब शल्य है, तो सुगति और दुर्गति भी स्वमाव-शत्य है। यदि 
दुर्गति नि.स्वभाव है ठो निर्वाण के लिए पुरुषाय् व्यर्थ है । पर ऐसी शंका करना ठीक नहीं 
है। यदि हम परमार्थदष्टि से विवेचना करें तो दुर्गति स्वभाव-शत्व है । परूतु लोकदशा में 
दर्गति सत्य है| जो यह ज्ञान रखता है कि समस्त बस्तुजात शत्य और प्रपंच-रहित हैं वह 
संसार में उपलिप्त नहीं होता | उसके लिए. न सुगति है, न दुर्गति | वह सुख और दुःख 
पाप और पुण्य, दोनों से परे हैं. किन्तु जिसको यथाभृत-दशन नहीं है, वह संसार-चक्र में 
भ्रमण करता है | यदि तत्वतः सब्र भाव उत्पाद-निरोध से रहित हैं, केबल कल्पना में जाति- 
बरा-मरणादि का योग होता है, तो यह मद्दान्‌ विरोध उपस्थित होता है कि सब आवरणों 
का प्रहण कर निर्वाण में प्रतिष्ठित बुद्ध मी घन्मादि ग्रहण करें। यदि ऐसा है तो बोधिचर्या 
का भी कुछ प्रयोचन नहीं है। बोधिचर्या का आश्रय इसलिए लिया जाता है कि इससे सर्व 
सांसारिक धर्मों की निम्ृत्ति होती है और सर्वंगुणालंकृत बुद्धल की प्राप्ति होती है। यदि 
बोधिचयों के ग्रहण से मी सांसारिक धर्म की निबृत्ति न हों, तो उससे क्‍या लाभ ? पर यह 
मी शंका अयुक्त है। जब्तक प्रत्यय-्सांमग्री है, तबतक माया है; अर्थात्‌ जज्तक कास्ण का 
विनाश नहीं होता तक्तक माया का निवर्तन नहीं होता। पर जब्र प्रत्यय-देतु नष्ट हो जाते 
हैं, तब काल्पनिक व्यवहार में भी सांसारिक धर्म नहीं रहते | प्रत्यर्यों का समुच्छेद तत्वाम्यास 
द्वारा अविया आदि का निरोघ करने से होता है | 

अनेक प्रकार की प्रतीत्यता का कारण 'संबृतिः है | 'संबृतिः का अर्थ है 'आवस्ण॒! अर्थात्‌ 
विद्या का आवरण! | इस आवरण द्वारा यथामृत-दशन नहीं होता किन्तु मृषा-ज्ञान होता 
है | यह आवरण उसी प्रकार हमकों आच्छुज् करता हैं, जिस प्रकार जन्म होते ही आकाश 
प्रत्येक ओर से हमको झाच्छुन्न कर लेता है। संवति स्वतः सिद्ध है। किसी अन्य प्रकार से 
इसका उत्पाद नहीं क्तलाया जा सकता | र्वप्त में हम जो कुछ देखते हैं, उसका मिध्यात्व जाग्रत 
अवस्था में ही अनुभूत होता है । स्प्तावस्था में किसी प्रमाण द्वारा उसका मिध्यात्र सिद्ध नहीं 
हो सकता | इसी प्रकार संव॒ति को मृषा-दर्शन प्रमाणित करने के लिए. उन युक्तियों का प्रयोग 
नहीं हो सकता जो सांवतिक अवस्था की हैं, केवल परमार्थ-सत्य के अधिगम से ही संबृति-सत्य 
म्रपा सिद्ध हो सकता है | जब्र तक परमार्थ-सत्य की उपलब्धि नहीं होती, तब तक सब युक्तियाँ 
संबति को अप्रामाणिक ठहराने के लिए अपर्यात्त हैं | व्यवहार के लिए संवुति-सत्य की कल्पना की 
गई है | जबतक लोक है, तत्रतक संवति-सत्य लोक का अवितथ रूप है | इस प्रकार सब पदार्थों 
का स्वमाव दो प्रकार का होता है--सांवतिक और पास्मार्थिक | मृपादर्शों का जो विषय है, वह 
संवित-सत्य कहलाता है, सम्यग्दर्शी का जो विषय है, वह तत्व या परमार्थ-सत्य कहलाता है | 


दुद्मम अध्याय ३१७ 


संब्रति-सत्य की तो प्रतीति होती है, क्योंकि हमारी बुद्धि अविद्या के अन्घकार से आाबृत 
है| अविद्या से उपप्लुत होने के कारण चित्त का स्वभाव अविद्यायुक्त हो जाता है: इसलिए 
संबृति-सत्य की प्रतीति होती है । पर यह नहीं ज्ञात है कि परमार्थ-सत्य का क्या स्वरूप और 
लक्षण है | परमाय-सत्य ज्ञान का विषय नहीं है | वह सर्वज्ञान का अतिक्रमण करता है | वह 
किसी प्रकार बुद्धि का विषय नहीं हो सकता, तथापि कहा जा सकता है कि परमार्थ-तत्त्व सब-पर्पच- 
विनिमु क्त है, इसलिए. सर्वोपाधि से शूत्य है। जो सर्वोपाधि-शत्य है, वह कैसे कल्पना द्वारा 
जाना जा सकता है .? उसका स्वरूप कल्पना के अतीत है और शब्दों का विषय नहीं है। वहाँ 
शब्दों की प्रवृत्ति नहीं होती | यद्यपि सकल विकल्प कौ हानि होने से परमाथ-तत्त्व का प्रतिपादन 
नहीं हो सकता, तथापि संबृति का आश्रय लेकर शास्त्र में यत्किचित्‌ निदर्शनोपदशन किया जाता 
है | वास्तव में तत्त्त अवाच्य हैं, पर दृष्णन्त द्वारा कर्थचित्‌ शास्त्र में वर्शित हैं। बिना व्यवहार 
का झाश्रय लिए. परमाथ का उपदेश नहीं हो सकता और बिना परमार्थ के अधिगत किए 
निर्वाण की प्राप्ति नहीं होती | आचार्य नागाजुन ने कहा है-- 


व्यवहास्मनाशित्य परमार्थों न देश्यते | 
परमार्थमनागम्य॒निर्वाण॑ नाधिगम्यते || [मध्यमकमूल, २४।१०] 
जाये ही परमार्थ-सत्य की उपलब्धि करते हैं | इसमें उनकी संवित ही प्रमाण है | 
सत्य-द्य की व्यवस्था होने से तदधिकृत लोग मी दो श्रेणी के हैं--१., योगी, २० 
प्राकृतिक | योंग समाधि को कहते हैं | सत्र धर्मों का अनुपलंभ अर्थात्‌ सर्वधमंशज़्यता ही इस 
समाधि का लक्षण है | योगी तत्व को यथारूप देखता है | प्राकृतिक वह है जो प्रकृति अर्थात्‌ 
आझविया से आबृत है | वह वस्तु-तत्व को विपरीत-भाव से देखता है | प्राकृत ज्ञान श्रान्त है | 
जिन रूपादिकों का स्वरूप सबजन-प्रतिपन्न है, वह भी योगियों की दृष्टि में स्वभाव-रहित है | 
यद्यपि वस्तुतत्व यही है. कि सब्र भाव निःस्रभाव हैं, तथापि दानादि पारमिता का आदरणूर्यक 
अभ्यास करना चाहिये | यद्यपि दानादि वस्तुतः स्वमाव-रहित हैं क्रथापि परमार्य-तत्व के अधिगम 
के लिए सब सत्वों पर कदणा कर बोघिसत्व को इनका उपादान नितान्‍्त प्रयोजनीय है | मार्गा- 
भ्यास करने से समलावस्था से निर्मलावस्था और सविकल्पावस्था से निर्विकल्पावस्था उत्पन्न होती 
है | मध्यमकावतार [ ६८० ] में कहा है-- 
उपायमूतं व्यवद्दास्सत्यमुपेयमूत॑ परमाथंसत्यम्‌ । 
अर्थात्‌ व्यवहास्-सत्य उपाय अथवा देतुरूप है और परमाथसत्य उपेय अथवा फलस्वरूप 
है | दानादिपारमिता-रूपी उपाय द्वारा परमार्थ-तत्व का लाभ है | 
बोचिसत्व की उत्कृटतम साधना प्रज्ञापारमता की है । 'प्रज्ञापरमिताः और 'र्मघातु' 
पर्याय हैं | इनके आदर के लिये बौद्धग्नन्थों में प्रज्ञापारमिता तथा घर्मघावु के पूर्व भगवती और 
भगवान्‌ विशेषण लगाते हैं | किन्तु तत्त्व को यद्द अमिषान भी संबृति-सत्य के उपादान से हों 
है ( संदृति-सत्यमुपादायाभिषीयते; बोघ० पँ७ ध्ू७ ४२१ )। 
श्घ 





श्ष८ बौद्ध-भर्म-दशन 

बोधिचित्तोत्यादसूत्रशास्त्र* में प्र्ञापारमिता को सर्वधर्ममुद्राक्षय या अक्षयामुद्रा कहा है | 
उनके अनुसार प्रश्ञापारमिता मृद्रालक्षण नहीं है | वह सत्य, भृत, प्रज्ञोपाय है। चोधिसत्व का 
चित्त इस प्रकार प्रज्ञा की मावना करने से, धर्मता के परिशुद्ध होने से शान्त हो जाता है और 
उसकी प्रज्ञापारमिता पूरी होती है । द 

इस प्रकार घटपारमिता के अधिगत होने से बोघिसत्व की साधना फलवती होती है । 





कर हि मर शक सका का 
न मुद्रालक्षणमित्युस्यते सत्य भूत अज्ञोपायः प्रज्ञापारमिता ।'”“*““चोधिसच्वस्थ 
महासत्वक्य प्रज्ञा भावयतो न चि॑ चरति ध्मतायाः परिशुद्धत्वात्‌। एवं प्रबति प्रज्ञान 


पारमिताम । [ यो० चि० सू० शा० पूृ० २७ | 





ततीय खण्ड 


बोद्ध-दशन के सामान्य सिद्धान्त 
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एकादश अध्याय 
बोद-द्शन को भूमिका 

भारत के जितने दर्शन हैं, उनका लक्ष्य मोक्ष की प्राप्ति है । इस अथ में सब दर्शन 
मौक्ष-शाल्त्र हैं | विशानभिक्नु सांख्यप्रबचनमाष्य कीं भूमिका में लिखते हैं कि मोक्ष-शात््र 
चिकित्सा-शाल््र के समान चतुब्यूद् है | जिस प्रकार रोग, आरोग्य, रोग का निदान और झऔषध 
यह चार व्यूह चिकित्सा-शास्त्र के प्रतिपाद्य हैं, उसी प्रकार हेय, हान, हेय-देतु और हानोपाय 
यह चार मोछ्च-शास्र के प्रतिपाद्य हैं। त्रिविध दुःख 'हेयः हैं; उनकी आत्यन्तिक निवत्ति 'हानः 
है; अविद्या 'हिय-देतुः हैं और तत्वशान 'हानोपापः है। यही चार व्यूह पातज्ञल योग-सृत्र 
में मी पाए जाते हैं | किन्तु न्याय-शास्त्र में देय-देतु को देव के अन्तर्भूत माना है; 'हानः को 
तल्वज्ञान बताया है और “उपाय! शाल्न है | न्याय-शात्न में इनको अ्रर्थ-पद कहा है | वाचस्पति- 
मिश्र ( तात्ययँटीका ) के अनुसार अर्थ-पद का अर्थ पुरुषार्थ का स्थान है। वात्तिककार कहते 
हैं कि सब अध्यात्म विद्याओं में सब आचार्य इन चार अर्थ-पदों का वर्णन करते हैं | न्याय की 
परिमाषा में वह चार अर्थ-यद इस प्रकार हैं;।--१. देय, अर्थात्‌ दुश्ख और उसका निव॑र्तक 
( उत्पादक ) श्रर्थात्‌ दुःख-हेतु; २. अ्ात्यन्तिक-हान, अर्थात्‌ दुःख-निवृत्तिि्प मोक्ष का 
कारण अर्थात्‌ तत्वज्ञान; ३, उसका उपाय (शाल्त्र ) ४- अधिगन्तत्थ, अर्थात्‌ लम्य मोक्ष 
(१,१,१ पर न्याय-भाष्य)। इसी प्रकार बौद्धदर्शन की चतुःसत्री ७६ | यह चार आर्य-सत्य हैं:-« 
दु/ख, दुःख हेतु, दुःखनिरोध, और दुःख-निरोध-गामिनी प्रतिपत्ति (मार्ग)। 

सांख्य-शासत्र के अनुसार प्रकृति और पुरुष के संयोग द्वारा जो अविवेक होता है, वह 
दुश्ख का देतु है और विवेक-ख्याति अर्थात्‌ तत्वज्ञान द्वी दुश्ख-निवुत्ति का उपाय है; क्योंकि 
इस शाज्त्र में संख्या के सम्यग-विवेक से आत्मा का वर्णन है, इसलिए, इसे सांख्य-शास्त्र कहते है । 
न्याय के अनुसार दुःख के अपाय से अर्थात्‌ आसन्न-विमुक्ति से निःश्रेयत्‌ की सिद्धि दोती है। 
इसमें उपात्त-बजन्म का त्याग और अपर-जनन्‍्म का अग्रदण होता है। इस अ्पयन्त अवस्या को 
अपवरगग कद्दते हैं| प्रमाणादि पोडश पदार्थ का तत्वशान मोक्ष का कास्ण बताया गया है | 
इन पदार्थों में से प्रमेय पदार्थ का तत्वज्ञान ही मोक्च-लाम का साक्वात्‌ कारण है | शेष १४, 
पदार्थों कां तत्वज्ञान प्रमेय-तत्वज्ञान का संपादक और रक्क हैं। यह तत्वज्षन मोक्ष-लाभ का 
पारम्पर्येण कारण है | संसार का बीज मिथ्याज्ञान हैं। इसका उच्छेद करके ही तत्वज्ञान मोक्ष 
का कास्ण होता है| अनात्म में आत्म-ग्रह मिष्या-शान है । 'मैं हूँ? इस प्रकार का मोह, अहंकार 


श्र्थात्‌ अनात्मा को ( देहादि को ) आत्मा के रूप में देखना यह दृ्टिश्रहंकार है | शरीर, 


११२ बोद-घम-दु्शन 


इन्द्रिय, मन, वेदना,बुद्धि यह पदार्थ-समूह ( अर्थ-बात ) है,वजिस्के विषय में अहंकार होता है | 
जीव शरीरादि पदार्थसमूह को 'मैं हूँ? वह निश्चित कर शरीरादि के उच्छेद को आत्मोच्छेद 
मानता है | वह शरीरादि की चिर-स्थिति के लिए, ब्याकुल होता है और बार बार उसका ग्रहण 
करता है | उसका अहणु कर जन्म-मस्ण के निमित्त यज्ञशील होता है । द 

| रे किन्तु जो दुःख को, दुश्खायतन को तथा दुःखानुषक्त सुख को देखता है कि यह सब 
दुःख है (स्वमिदं दुःखमिति पश्यति ), वह दुःख की परिज्ञा करता है.। परिज्ञात दुश्ख प्रहीण 
होता है। इस प्रकार वह दोषों को और कर्म को दुश्स-द्ेतु के रूप में देखता है; तथा दोषों का 
प्रद्माण कस्ता है | दोषों के प्रहीण होने पर पुनर्जन्म के लिये ग्रवृत्ति नहीं होती | इस प्रकार 
प्रमेयों का चतुविध विभाग कर अभ्यास करने से सम्बंग-दश्शन अर्थात्‌ यथार्थभूत अवबोध या 
तत्वज्ञान की उत्तत्ति होती है | 


वैशेषिकशात् में पदार्थों के तत्वज्ञान से निःश्रेयल की सिद्धि होती है | वैशेषिकशाल्त्र के 
अनुसार [१,१,४] यह ततवज्ञान द्वव्यादि पदार्थों के साधम्य-वैधर्म्य के ज्ञान से उत्पन्न होता है। 
साधम्य, समान-धर्म, और वैधम्य, विरुद-घर्मं है; अ्र्यात्‌ पदायों के सामान्य और विशेष लक्षण 
(अनुगत-घर्म, व्यावत्त-धर्म) के ज्ञान से तत्वज्ञान होता है | 


सब मोच्शाज्नों में तत्व-साज्ञात्कार के लिए, योगाभ्यास का प्रयोजन बताया गया हैं। 
न्यायदर्शन में कहा है, कि योगाम्यास के कारण तल्वबुद्धि उत््न होती है। यम-नियम द्वारा 
तया योगशात्त्र विहित अध्यात्मबिधि और उपाय-समूह द्वारा आव्मसंसल्कार करना चाहिये | योगा- 
भ्यात-चनित जो धर्म है, वह जन्‍्मान्तर में भी अनुवर्तन करता हैं| तल्ज्ञान के निमित्त यह धर्म 
वृद्धि की पराकाष्ठा को आ्राप्त होता है (प्रचयकाष्ठागतः), और उसकी सहावता से किसी ऋन्‍्म 
में समाधि-प्रक्‍नन प्रकृष्ट होता हैं, तब समाधि-विशेष उत्पन्न होता है। उससे तत्व-ज्ञान का 
लाभ होता है। वैशेषिकशास्त्र में कहा है कि आात्म-प्रत्यक्ष योगियों को होता है तथा आत्म- 
कम से मोक्ष होता है [६,२,१६ | | यह न्याय का आत्म-संस्कार हैं। शड्डरमिश्र ने उपस्कार 
में कहा है कि आत्मकर्म, अवण, मनन, योगाभ्यास, निदिध्यासन, झआलन, प्राणायाम, और शम- 
दम हैं। योग योग-शात्न् का प्रतिपाद्य विषय है| इस कारण न्याय-वैशेषिक में संकेत मात्र 
किया हैं कि तन्त्रान्तर से इस आत्मकर्म की प्रतिपत्ति होती है। वेदान्त में कहा है कि वृद्मदशों 
योगी प्रज्ञान द्वारा आत्मा को जान सकता है | 

इसी प्रकार बौद्ध-धर्म में भी तल्ल-शञान के लिए योग का प्रयोजन बताया गया है | बौद्ध 
ईश्वर और आत्मा की सत्ता को स्वीकार नहीं करते तथापि उनका भी यही प्रयोचन है कि दुःख 
से अत्यन्त निवत्ति हों और निर्वाण का लाभ हो। योग का उपाय खब॒कों समान रूप से 
स्वीकृत है । 








व्‌ [ न्‍न्याय० ४।२॥३८ ] | 


२. तद॒थ यसनियमान्यामास्तसस्कार योगाच्चाघ्यात्मविष्युपायः [ न्‍्याय० ४।२।४६ ] | 
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बैंद्धों के अनुसार 30 प्रज्ञत्तिमात्र है। जिस प्रकार रथ! नाम का कोई स्वतन्त्र पदार्थ 
नहीं है, वह शब्दमात्र है; परमार्थ में अंग-संमार है | उसी प्रकार आत्मा, सत्व, जीव, नामरूप- 
मात्र ( स्कत्घ-पंचक ) है । यह कोई अविपरिणामी शाश्वत पदार्थ नहीं हे | बौद्ध अनोश्वरवादी 
और अनात्मवादी हैं | सर्वात्तिवादी सस्वमाववादी तथा बहुधमंवादी हैं; किन्तु वह कोई शाश्वत 
पदार्थ नहीं मानते | उनके द्रव्य सत्‌ हैं,किन्त चणिक हैं। यह द्रव्य चैत्त और रूपी-पर्म हैं। बौद्ध- 
सिद्धान्त में किसी मूल कारण की व्यवस्था नहीं है | वह नहीं मानते कि ईश्वर महादेव या वासु- 
देव पुरुष, प्रधानादिक किसी एक कारण से सर्व जगत्‌ की प्रवृत्ति होती है। यदि भावों को उल्नत्ति 
एक कारण से होती तो सर्द जगत्‌ की उत्पत्ति सुगपत्‌ होतीं; किन्तु हम देखते हैं कि भावों का 
क्रम संभव है । 

बौदध-दर्शन चार हैं:--सर्वास्तिवाद ( वैमाषिक ), सौत्रान्तिक, विज्ञानवाद ( योगाचार ), 
और माध्यमिक ( शत्यवाद )। सर्वात्तिवाद के अनुसार बाह्म-जगत्‌ प्रत्यक्ष का विषय है। 
वह प्रकृति और मन की स्वतन्त्र सत्ता मानता है। प्रकृति की प्रत्यज्ञ उपलब्धि मन से होती 
है । सौत्रान्तिक भी बाह्य-नगत्‌ की सत्ता मानते हैं; किन्तु उनके अनुसार यह प्रत्यक्ष का विषय 
नहीं दै | बाह्य वस्तुओं के बिना पदार्थों का मन में झवभास नहीं होता, इसलिए, हम बाह्य 
वस्तुओं की सत्ता का अनुमान करते हैं। यह दोनों मतवाद बहुस्वमाववादी हैं। विज्ञानवाद के 
अनुसार शान के समस्त विप्य मन के विकल्प हैं । इस वाद में तघातुक को चित्त-मत्र व्यव- 
स्थापित किया है | इससे वाह्मार्थ का प्रतिषेष होता है। रूपादि अर्थ के बिना ही रूपादि 
विज्ञप्ति उत्पन्न होती है | यह विज्ञान ही है ( चित्त, मसस , विज्ञान और विश्ति पर्याय हैं ), 
जो अर्थ के रूप में अवभासित होता है। वस्तुतः अर्थ अ्सत्‌ हैं| यह वैसे ही हैं जैसे तिमिर 
का एक रोगी असत्‌-कल्प केश-चन्द्रादि का दर्शन करता है। अर्थ की सत्ता नहीं है| माध्यमिक 
( शल्पवादी ) ग्राह्म-आहक दोनों की सत्ता का प्रत्याख्यान करते हैं और इनके परे शत्य तक 
जाते हैं, जो ज्ञानातीत है | विज्ञानवादी दोनों को अयथार्थ मतवाद मानते हैं, और दोनों से 
व्यावत्त होते हैं| सर्वोस्तिवादी विज्ञान और विज्ेय दोनों को द्रव्यतत्‌ मानते हैं । शल्यवादी 
विज्ञान और विजय दोनों का परमार्थतः अस्तित्व नहीं मानते, केवल संवर्तितः मानते हैं | 
विज्ञानवादी केवल चित्त, विज्ञान को द्वव्यसत्‌ मानते हैं,और जो विविध आत्मोपचार और धर्मों 
पचार प्रचलित हैं, उनको वे मिध्योपचार मानते हैं | उनके अनुसार परिकल्पित आत्मा और घम 
विज्ञान और विज्ञप्ति के परिणाममात्र हैँ; चित्त-चैत्त एकमात्र वस्तु-सत्‌ हैं। 


पूर्व इसके कि हम विविध दर्शनों का विस्तार पूर्वक वर्णन कर; हम उन वादों का व्याख्यान 
करना चाहते हैं जो सभी बौद्धन्प्रस्थानों को मान्य है। बौद्ध-दशन को सममने के लिए 
पतीत्यसमुत्पाद-वाद, चझणुमंगे-बाद, अनीश्वर-बाद तथा अनात्म-व्राद्‌ का संक्तित परिचय 
आवश्यक है| अगले अध्याय में हम इनका वर्णन करेंगे और तदनन्तर कर्म-बाद एव निर्वाण॒ 
सम्बन्धी विभिन्न बौद्ध-सिद्धांतों का विवेवन करेंगे | 











द्वादश अध्याय 

यह द्वेतु-प्रत्ययता का वाद है। इसके होने पर, इस द्ेतु, इस प्रत्यय से; वह होता है | 
इसके उत्पाद से, उसका उत्पाद होता है | इसके न होने पर वह नहीं होता; इसके निरोघ से 
वह निरुद्ध होता है; यह देतु-फल-परम्परा है। इसको प्रत्ययाकार ( पलचयाकार ) निदान भी 
कहते हैं | इस वाद का संक्ध अनित्यता और अनात्मता के सिद्धान्त से भी है। कोई वस्तु 
शाश्वत नहीं है, सब धर्म क्षणिक हैं और हेत॒-प्रत्यय-जनित हैं | 

स्थविस-वाद में 'हेतु! तीन दोष हैं--राग, द्वंप, मोह। ये चित्त की अव॒स्याओं को 
प्रमिसंस्कृत करते हैं | अतः ये अवस्थाएँ सहेतुक कहलाती हैं | इसके विपक्षभृत प्रत्यय (पत्चय) 
धर्मों का विविध संबन्ध है। जो धर्म जिसकी उत्पत्ति मेंया निद्ृति में ठपकारक होता है, वह 
उसका प्रत्यय कहलाता है । द 

सर्वोक्तिवाद में हेतु प्रधान कारण है और प्रत्यय उपकारक धर्म है, यथा बीज का 
भूमि में आरोपण होता है । बीच हेत है, भूमि, उद॒क, तथा सूर्य प्रत्यय हैं; वृत्त, 
है | स्थविरवाद में चौनीस प्रत्यय है और सर्वास्तिवाद में चार प्रत्यय, छु। देतु ओर पाँच फल हूँ । 

कर्मबाद के साथ प्रतीत्य-समृत्पाद का घनिष्ठ संबन्ध है। कम कर्मफल को मी कहते 
हैं. थया कहते है कि उसका श्ञुभ या अश्ुभ कर्म उसकी प्रतीक्षा करता है। पुण्य-अपुश्य के 
विपाक के संदत्यथ में कम से हेतु-फञन्न-व्यवस्था अभिप्रेत है | प्राचीन काल में स्थविरवादियों 
में कर्म और प्रतीत्य-समृत्याद में भेद किया जाता था। फल की अभिनिदृति में कम केवल एक 
प्रकार का देतु था। कर्म के अतिरिक्त दुःख के उत्पाद में अन्य भी देतु हैं। अभिषम्मत्थ-संगहो 
के अनुसार चित्त, आदार और ऋतु के अतिरिक्त कर्म भी रूप के चार प्रत्ययों में से एक है। 
अमिघर्मकोश में लोक-घातु के विवृत द्ोने में सत्वों के कर्म-समुदाय को देतु माना हैं.। महा- 
यान के अनुसार लोक की उत्तत्ति कर्म से है। 

यह हेतुप्रत्ययवाद देश, काल और विषय के प्रति सामान्य है| असंख्य लोक-पातुओं 
को, देवलोकों को, और नरकों को यह देतु-फल-संबन्ध-व्यवस्था लागू है। यह व्यवस्था त्रिकाल 
को भी लागू है | अरंत्कृत धर्मों को छोड़ कर यह स्व संस्कृत धर्मों पर भी लागू है | झतः 
भव-चक्र अनादि हैं | यदि आदि हो तो आदि का अद्देत॒कत्व मानना होगा और यदि किसी 
एक धर्म की उत्पत्ति अहेतुक होती है तो सब धर्मों की उत्पत्ति अहेतुक होंगी। किन्तु देश 
और काल के प्रतिनियम से यह देखा जाता है कि बीज अंकुर का उत्पाद करता है.-अग्नि 
पाकब का उत्पाद करती है। अतः कोई प्रादुर्भाव अह्ेतुक नहीं है। दूसरी और नित्य- 
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कारणास्तितववाद भी सिद्ध नहीं होता । किन्तु हेतु-प्रतयय का विनाश हो तो हेतु-प्रत्यय से 
झमिनिर्व॑ति या उत्पत्ति नहीं होगी; यथाः--बीज के दग्ध होने से अंकुर की उत्पत्ति नहीं 
होती | इस प्रकार कर्म-क्लेश-प्रत्ययवश उत्पत्ति, उत्पत्तिवश कर्म-क्रेश, पुनः अन्य कर्म-क्लेश- 
प्रत्ययवश उत्पत्ति, इस प्रकार भव-चक्र का अनादित्व सिद्ध होता है | 

यह स्कन्‍्ध-सन्तति तीन म्बों में वृद्धि को प्राप्त होती है। यह प्रतीत्य-समुत्पाद है, 
बिसके बादर अंग और तीन काणड हैं। पूर्वकाण्ड के दो, अपरान्त के दो और मध्य के 
झाठ अंग हैं। बारह अँग ये हँ--अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम-रूप, पडायतन, स्पर्श, 
चेदना, तृष्णा, उपादान, भव, जाति, जरा-मरण | ये तीन काण्डों में विभक्त हैं--अविद्या और 
संस्कार अतीत में, पूर्व-मव में; जाति, और जरा-मरण अपर-भवर में; शेष आठ अंग प्रत्युलन्न- 
भव में | 

हमारा यह मत नहीं है कि मध्य के झ्राठ अंग सब सत्वों के प्रत्युशन्न-भत्र में सदा पाए, 
जाते हैं। यह 'परिपूरितः सत्व के अमिप्राय से है, जो सत्र अंगभूत अवस्थाओं से 
होकर गुजरता है। बिसका अकाल-मरण होता है; यथा--जिसका मस्ण गर्भावस्था में होता 
है, वह सत्व “परिपूरिन्‌! नहीं है। इसी प्रकार रूपावचर और आरूप्यावचर सत्व भी 
'परिपूरिन! नहीं है | 

हम प्रतीत्व-समुत्याद को दो भागों में विभक्त कर सकते हैं : पूर्वान्त ( अ्तीत-भव, १०२ 
अपने फल के साथ, ३-७ ) और अपरान्त ( अनागत-मव के देतु, ८-१० और 
अनागत-भव, ११-१२ के साथ )। प्रतीत्य-समुल्राद की इस कल्पना में जो विविध अंग हैं, 
उनका हम वर्णन करते हैं | 

झविद्या पूरव-जन्म की क्लेश-दशा है। अविद्या से केवल अविद्या अभिप्रेत नहीं है, न 
क्रेश-समुदाय, 'सर्व-क्रेश” ही अमिप्रेत है | किन्तु पूर्ज-बन्म की सन्तति (स्वपंच-स्कन्धों के सहित ) 
अमिप्रेत है; जो क्लेशाबस्था में होती है। वस्तुतः स्व-क्लेश अविद्या के सदचारी होते 
हैं और अविद्या-वश उनका समुदाचार होता है; यथा--राबागमन वचन से उनके अनुयागिश्रों 
का आगमन मी सिद्ध होता है | 

संस्कार पूर्व-जन्म की कर्मावस्था है । पूव-भव की सन्तति पुण्य अपुण्यादि कर्म कर 
है | यह पुण्यादि कर्मावस्था संस्कार है। 

विज्ञान प्रतिसन्धि-स्कन्ध है | प्रतिसन्धि-क्षण या उपपत्ति-मंब-क्षण में कुछ्षि-गत ४ स्कन्ध 
विज्ञान है | 

नाम-रूप विज्ञान-लण से लेकर पडायतन की उत्पत्ति तक की अवस्था है । 

पढायतन स्पर्श के पूर्व के पाँच सकत्व हैं। इन्द्रियों के प्रादुर्माम काल से इच्धिय, 
विषय और विज्ञान के संनिषात काल तक पडायतन है। 
. -.. झपश सुख-दु/खादि के कासण-ज्ञान की शक्ति के उत्पन्न होने से पूर्व की अवस्था हैं। 
यावत बालक सुख-दुःख्वादि को परिच्छिन्न करने में समर्थ नहीं होता तब तक की अवस्या सश 
कइलाती है| 

२१ 
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बेदना यांवत्‌ मैथुननाग का समुदाचार नहीं होता तब तक की अवस्था है।इस 
अवस्था को वेदना कहते हैं, क्‍योंकि वहाँ वेदना के कास्णों का प्रतिसंवेदन होता है| अतः यह 

कृष्णा भोग और मैथुन की कामना करने वाले पुद्गल की अवस्था है |रूपादि काम- 
गुण और मैथुन के प्रति राग का समुदाचार होता है। यह तृष्णा को अवस्था है | इसका अन्त 
तब होता है, जब इस राग के प्रभाव से पुदूगल भोगों की पर्वेष्टि आरंभ करता है | 

._ ज्पादान का तष्णा से भेद है। यह उस पुद्गल की अवस्था है जो भोगों की पर्यष्टि में 
दौड़ता-घुपता है। अथवा उपादान चतर्विघ केश है| उस अवस्था को उपादान कहते हैं, जिसमें 
इस चतुर्विध क्रेश का समुदाचार हो | 
द इस प्रकार प्रधावित होकर वह कर्म करता है, जिनका फल अनागत-भव है | इस 
कम को भव कहते हैं | क्‍योंकि उसके कारण भव होता है ( भक्‍्त्यनेन )। भोगों की 

पर्यष्टि में कृत और उपचित कम पौनभंविक हैं | जिस अवस्था में पुदूगल कर्म करता है 
वह भव है | 

जाति पुन+-प्रतिसन्धि है । मरण के झनन्तर प्रति-सन्धिकाल के पंच-स्कन्ध जाति हैं| 
प्रत्युत्पन्ष-मव की समीक्षा में विस अंग को विज्ञान का नाम देते हैं, उसे अनागत-भव की 
: समीक्षा में जाति की संज्ञा मिलती है | 

जांति से वेदना तक जरा-मरण है| प्रत्युतन्न-मव के चार अँंग--नाम-रूप, पडायतन, 
स्पर्श और वेदना--अनागत-भव के संबन्ध में जरा-मरण कहलाते हैं। यह बारहवाँ अंग है | 

विभिन्न दृश्यों से प्रतीत्य-समुत्पाद चतुर्विध है| ज्ञणिक, प्राकर्षिक ( अनेक-ज्णिक या 
झनेक-जन्मिक), सांवन्धिक (हेतु-फल-संबन्ध-युक्त) और आवस्थिक (पंच स्कन्चिक १२ अवस्थाएँ) | 

प्रतीत्य-समृत्पाद ज्षणिक कैसे है | 

जिस ऋण में क्श-पयवस्थित पुदूगल प्राणातिपात करता है, उस क्षण में द्वादश अंग 
परिपूर्ण होते हैं। १. उसका मोह अविद्या है, २. उसकी चेतना संस्कार है, ३. उसके 
झालम्बन-विशेष का स्पष्ट विज्ञान है, ४, विज्ञान-सहम्‌ चार-स्कन्च नाम रूप हैं ( मत-विशेष से 
तीन स्कन्ध ), (५, नाम-रूप में व्यवस्थित इन्द्रिय पड़ायतन है, ६, पढायतन का अभमिनिपात 
स्पर्श है ( चक्छु का अमिनिपात उसकी रूप में प्रवृत्ति है| ) ७, स्पर्श का झनुमव बेंदना है 
८. राग तृष्णा है, ६. तृथ्णा संप्रयुक्त पर्यवस्थान ( अही आदि पर्यवस्थान है ) उपादान है 
१०, वबेंदना या तृष्णा से समुत्यित काय या वाक-कर्म॑ भव है, ११, इन सब धर्मों का उन्मजन 
उत्पाद जाति है, १२, इनका परिपाक जरा है. इनका भंग मरण है | 


पुनः कहा है कि प्रतीत्य-समुत्पाद क्षणिक और सांबन्धिक है। आधवश्यिक प्रतीत्य- 
समुत्पाद पंच-स्कन्धिक बारह अवस्थाएँ हैं | तीन निरन्तर जन्मों में संबद् होने से यह प्राकर्षिक 
भी है । अतः यह प्रश्न उठता है कि द्वादशांग-सूत्र में मगवान का अभिप्राय इन चार में से 
किस प्रकार के प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना देने का है| 





द्वावइ अध्याय श्श्ऊे 


वैभाषिक सिद्धान्त के अनुसार आवस्थिक इष्ट है | किन्तु यदि प्रत्येक धर्म पैच-स्कन्ध 
का समृद है तो अंविद्यादि प्रज्ञप्तियों का क्‍यों ब्यव॒द्ार होता है | अंगों का नाम-कीर्तन उस 
धर्म, के नाम से होता है, जिसका वर्शा प्राघान्य है। बिस अवस्था में ग्रविद्या का प्राघान्य है 
वह अविद्यां कइलाती है | अन्य अंगों की भी इसी प्रकार योजना करनो चाहिये | यद्यपि सब 
ग़ंगों का एक ही स्वभाव हो तथापि इस प्रकार विवेचन करने में कोई दोष नहों है। 

प्रकरण कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद सब्र संस्कृत धर्म हैं। फिर यूत्र में प्रतीत्य-समुत्पाद 
का लंचण बारह अड्डों की सन्तति के रूप में क्‍यों दे ! घूत्र की देशना आमिप्रायिक है, और 
अमिषर्म में लक्षणों की देशना है। एक ओर प्रतीत्य-सतित्पाद झ्रावस्यिक, प्राकर्षिक, और 
सत्वाख्य है | दूसरी ओर वह क्तणिक, सांचन्धिक, सत्वासत्वाख्य हें | 

सूत की देशना सल्वाख्य प्रतीत्य-सम॒ुत्पाद की दी क्‍यों है? पूर्बान्त, अपरान्त और 
मच्य के प्रति संमोह् की विनिबृत्ति के लिए.। इस हेतु से सूत्र त्रिकाएड मे प्रतीत्य 
समुत्पाद की देशना देता है | जब्र कोई पूछता है कि--“क्या मैं अतीत अध्य में था ! क्या 
मैं नहीं था ? मैं कैसे और कब्र था” १ यह पूर्वोन्त का संमोद्र है | “क्या में अनागत अध्व में 
होऊँगा *** “**» यह अपरान्त का समोह है |? यह क्‍या है | यह कैसे है | हम कौन हैं ! 
हम क्या होगे ! यह मध्य का संमोदह है| यह जिविध संमोह अविद्या'' '*** जरा-मस्णु के यथा- 
क्रम उपदेश से विनष्ट होता है | 

यह द्वादशांग प्रतीत्य-समुध्याद त्रिविध है:--क्लेश, कर्म और वस्तु | अ्रविद्या, तृष्णा 
झौर उपादान ये तीन अंग क्लेश-स्वभाव हैं | संस्कार और मव क्म-स्वमाव हैं| विज्ञान, नाम-रूप 
पडायतन, ध्शं, वेदना, जाति, बरा-मस्णु, वस्तु हैं। इनको वस्तु इसलिए: कहते हैं, क्योंकि 
थे क़रंश और कर्म के आभय, अधिष्ठान हैं । 

प्रतीत्य-समुत्पाद ट्विविध भी हैं;-- देतु और फल । जो अंग दस्तु है, वह फल मी है | 
शेष जो वस्तु नहों हैं, हेतुमृत है। क्योंकि वह कर्म-ज़ेश-ल्वभाव दे | 

वेशुद्धिमार्ग [ ४१० ] में क़ेश, कर्म और वस्तु को तीन वर्त्म (“बट ) कहां हैः-- 
क्लेश-कर्म, कर्म-बत्म, विपाक-बत्म॑ | यहाँ तृतीय कत्मं का लक्षण विपाक (- फल या वस्तु ) 
है। इस भवचक्र के तीन कम हैं| इसका पुनः पुनह प्रवतन होता रहता है | 

प्रत्युत्पन्न-मव के काण्ड में हेतु और फल का व्याख्यान विस्तार से क्यों है! क़ेश के दो 
अंग, कर्म के दो अंग, ओर दस्तु के पाँच अंग | बत्र कि अतीत और झनागत अध्व के लिए 
ऐसा व्याख्यान नहीं हैं | अनागत अध्व के फल को संक्तिस किया है | इसके दो अंग हैं। 

इसका कारण यह हैं कि उ्ल्युत्पन्न-मत्र के क्लश-कर्म और वस्तु के निरूपण से 
झतीत और अनागत अध्य के देतु-फल का सम्पूर्ण निर्देश ज्ञापित होता है। अतः यह 
बर्णन निष्ययोजनीय है | 

किन्तु यह कहा बायगा कि यदि प्रतीत्य-समुत्माद के केवल बारह अंग हैं तो संसरण 
की आदि कोटि होंगी; क्योंकि अविद्या का देतु निर्दिष्ट नहीं है। संसरण की अन्त कोटि 
होगी; क्योंकि जरा-मस्ण का फत्त निर्दिष्ट नहीं है| अतः नये अंग जोड़ना चाहिये । नहीं, 
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क्योंकि यह मालूम होता है कि मंगवान ने अविद्या के हेतु और बरा-मरण के फल को 
ज्ञापित किया है | क्ंश से झन्य क़ेश की उत्तत्ति होती है. यथा--तृष्णा से उपादान | क्लेश 
से कर्म की उत्पत्ति होती है; यथा--सस्कारों से विज्ञान, भव से जाति | वस्तु से वस्तु की 
उत्पत्ति होती है: यथा--विज्ञान से नाम-रूप, नाम-रूप से पडायतन इत्यादि | वस्तु से क़रेश की 
उत्पत्ति होती है; वथा--वेदना से तृष्णा | अंगों का यह नय है | यह स्पष्ट है कि अविद्या का 
हेतु क्लेश या वस्तु है। यह स्पष्ट है कि जरा-मस्ण ( विज्ञान से वेदना पर्यन्त शेष वस्तु ) का 
फल क्लेश है। एक चूत्र ( सहेतुनसप्रत्यय-सनिदान-सूत्र ) में कहा है कि अविद्या का हेतु 
्अयोगनिशोमनसिकारः है । एक दूसरे सूत्र में कहा हैं कि अयोनिशोमनसिकार का हेत 
अविद्या है | अतः अविदया निर्देतुक नहीं है और अंगान्तर के उपसंख्यान का भी कोई स्थान 
नहों है। अनवस्वा-प्रसंग भी नहीं है, क्योंकि अयोनिशोमनसिकार जो अविद़ा का हेतु है 
स्वयं मोह-संज्ञा से प्रज्ञम अविया से उत्पन्न होता है । विशुद्धिमग्गो में अविद्या की आदिकोटिता 
के सम्बन्ध में विचार किया हैं | 





इस प्रकार अंगों का निर्देश परिपूर्ण है | वस्तुतः सन्देह इस पतक्त के जानने में है कि 
इहलोक परलोक से कैसे संबन्धित होता है, परलोक इहलोक से कैसे संबन्धित होता हैं| 
सूत्र को केवल इतना ही अर्थ विवक्षित है | इस अर्थ को पूर्व ही कहा है--.पूर्वान्त, अपरान्त 
और मध्य के संमोह की विनिदृति के लिए? 


१. विशुद्धिममो, ३६८--अविद्या को आदि में क्यों कहा ? क्या प्रकृतिवादियों की प्रकृति 
के समान अविद्या भी लोक का मूल कारण है और स्वयं अकारण है ? यह अकारण नहीं 
है; क्योंकि सूत्र [ मम्किम० १।५४ ] में कहा है कि--अविशद्या का कारण आख्तवव है 
( आख्रवसमुदया अविज्ञासमुदयों )। किन्तु एक पर्याय है। जिससे अविद्या मूल 
कारण हो सकती है | अविद्या वसमं-कथा के शीष में है । भगवान्‌ वर्त्म-कथा के कहने में 
दो धर्मों का शीषभाव बताते हैं । अविद्या और भ्रव-तृष्णा । “हे भिक्षुओ ! झविद्या की 
पू्व-कोटि नहीं जानी जाती । हम यह नहीं कह सकते कि इसके पूर्व अविद्या न थी और 
पश्चात्‌ हुईं । हम केवल यह कह सकते हैं कि अमुक प्रत्ययवश अविद्या उत्पन्न होती 
है |” पुनः भगवान्‌ कहते हैं--/“भव-तृष्णा को पूर्व-कोटि नहीं जानी जाती । केवल्ल इतना 
कह सकते हैं कि इस प्रत्यय के कारण भक्‍नतृष्णा होती है |” [ अं० २।११३, ११६ ] 
इन दो धर्मों को शीषंश्धान इसलिए देते हैं, क्योंकि यह दो सुगतिगामी और दुर्गतिगामी 
कम के विशेष द्वेतु हैं । दुर्गतिगामी कर्म का विशेष हेतु अविद्या है, क्योंकि अविद्या से 
अभिभूत प्रथगूजन प्राणातिपातादि अनेक प्रकार के दुर्गतिगा्मी कर्म का आरंभ करता है | 
सुगतिगामी कम का विशेष हेतु भव-तृष्णा है, क्‍योंकि इससे अभिसृत प्रथगूज़न 
सगति की प्राप्ति के ल्षिए सुगतिगामी अनेक कम करता हैं। कह्ों एक धर्म मुलक देशना 

.. है, कट्दीं उसयसूक्षक है | 





द्वादुद् सध्याय रहे है 


कृत में कहा है--“मिछुओ ! मैं तुम्हें प्रतीत्य-समुत्पाद और प्रतीत्य-समुत्यन्न धर्मों की 
देशना दूँगा” | 

प्रतीत्य-समुत्पाद और इन धर्मों में क्या भेद है ; 

अभिषर्म के अनुसार कोई भेद नहीं है | उमय का लक्षण एक ही है | प्रकरणों में कहा 
है-“प्रतीत्य-समुत्याद क्या है ! सर्वे संस्कृत घ्म | प्रतीत्य-समुत्पन्न धर्म क्या है | सब संस्कृत घर्म? । 
सर्व संत्कृत धर्म त्रेयध्विक हैं | अनागत धरम और अतीत तथा प्रत्युतनन्न संस्कृत घ॒र्मों के एकजातीय 
होने से इसकी युक्तता कही जाती है। यथा अनागत रूप 'रूपः कहलाता है। क्योंकि वह 
रूप्यमाण रूप की जाति का है | किन्तु प्रतीत्य-समृत्पाद और प्रतीत्य-समुत्यन्न धर्मों में विशेष करने 
में दूत का क्‍या अमिप्राय है १ समुत्याद देतु है। समुत्यज्ञ फल है, जो अंग देतु है, वह प्रतीत्य- 
समुल्याद है; क्योंकि उससे उत्पाद होता है। यो अंग फल है; वह प्रतीत्य-समुत्पन्न है, क्योंकि 
वह उत्पन्न होता है | क्न्ति यह प्रतीत्य-समुत्याद भी है, क्योकि इससे समुत्वाद भी होता है, और 
सब अंगों का देतु-फल-भाव भी है; अतः वह एक दी काल में दोनों है । 

निकायान्तरीय ( आर्य महीशासक, विभाषा २३ ) व्याख्या के अनुसार विमन्यवांदिन्‌ 
( 'समयमेद! के अनुसार मद्ठास्ांधिक ) का मत है कि प्रतीत्य-समुत्याद असंल्कृत है; क्योंकि "सूत्र 
बचन है--तथागतों का उत्पाद हो या न हो धर्मों की यह घर्मता स्थित है?” | यदि इसका यह 
अथ है कि अविद्यादि प्रत्यववश संस्कारादि का सदा उत्पाद होता है, अन्य प्रत्यववश नहीं; 
अद्देतुक नहीं, और इस अर्थ में प्रतीत्य-समुत्याद की स्थिरता है, यह नित्य है तों यह निरूपण 
यथार्थ है| किन्तु यदि इसका यह अर्थ लगाया जाता है, कि प्रतीत्य-समृत्याद नाम के एक 
नित्य घम॑ का सदूभाव है तो यह मत अग्राह्म है, क्योंकि उलाद संस्कृत-लक्षण है। एक धर्म 
नित्य और प्रतीत्य-समृत्पन्न दोनों कैसे हो सकता है ! 





१. उप्पादा वा तथागतान॑ अलुप्पादा वा तथागतानं ढिता व सा धातु धम्मद्वितता धम्मनि- 
यामता इृदष्पच्चयता''''*'इति खो भिक्‍्ल्ववे या तन्न तथता अवितथता अनज्तथा हृदष्प 
चचयता, भअय॑ वुच्चति भिम्ख़वे पटिच्चसमुप्पादों ति [ संयुत्त २२५४-२६ ] प्रतीत्य-समु 
प्पाद प्रस्यय-धर्म है । उन उन प्रत्ययों से निद्वृंत-धर्म प्रतीत्य-समुत्पन्न धर्म है [ विशुसि० 
पृ० ३६२] उन उन प्रस्ययों से (न न्‍्यून त अधिक) उस उस धर्म का संभव होने से यह 
नय-तथता कहलाता है | प्रत्यय सामग्ी के उपगत दोने पर उससे निव्वृत होने वाले धर्मो 
की अनुस्पत्ति, अभाव होने से यह अवितथता है | अन्य धर्म-प्रत्ययों से अन्य धर्मों की 
अलुत्पत्ति होने से यह अनस्यथात्व है । तथोक्त इन जरा-मरणादि का प्रत्यय या प्रत्यय- 
समृह इदंभ््ययता है। कोई यह अर्थ करते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद उत्पादमात्र है, 
अर्थात्‌ तीर्थिक-पर्िकिल्पित प्रकृतिपुरुषादि करण-निरपेक्ष हैं । यह युक्त नहीं दे 
[ विशुद्धि6 ३६२-३६३ ]। श्रत्ययता से घ्म-समूह की प्र्नत्ति होती है । यह गंभीर 
नय हैं। इसलिए भगवात्र संब्रोधि-रात्रि के प्रथम याम॒ में प्रतीत्य-समुत्पाद को भावना 
ग्रजुकोम-प्रतिज्ञोम रूप से करते हैं । यद्द उत्पाद मात्र में नहीं दे । 


बौद्ध-घम-दशेन 





_ अतीत्य-समुत्पाद शब्द का क्या अर्थ है १ | 

प्रति! का अर्थ है प्राप्ति, इणः धातु गत्यर्थक है, किन्तु उपसर्ग धातु के अर्थ 
को बदलता है। इसलिए प्रति-इ१ का श्र्थ प्रामिः है और 'प्रतीत्य! का अर्थ 'प्राप् 
करः हैं। पद्‌ धातु सत्ता्थंक है। सम्‌-उत्‌ उपसर्ग पूरक इसका अर्थ 'प्रादुर्मावहै। 
अतः प्रतीत्य-समुह्याद-- प्राप्त होकर प्रादुर्भाव, अर्थात्‌ वह उत्पद्ममान है। फ्रत्ययों के 
प्रति गसन कर उसका उत्पाद होता है। प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का अर्थ एक सूत्र में 
शापित है। “इसके होने पर वह होता हैं; इसकी उत्पत्ति से उसकी उत्तत्ति है?। प्रथम 
वाक्य में प्रतीत्य का अवधारण है, दूसरे में समुत्याद का। भगवान प्रतीतय-समुत्याद का निर्देश 
पर्याय-द्य से करते हैं। प्रथम पर्याय से यह सिद्ध होता है कि अविद्या के होने पर संस्कार 
होते हैं। किन्‍त यह सिद्ध नहीं होता कि केवल अविद्या के होने पर संस्कार होते हैं। 
अप पूर्व पर्याय का अवधारण करता है, अविद्या के ही उत्पाद से संस्कारों का उत्पाद 
हीता है| 

अंग-परम्परा दिखाने के लिए. भी पर्याय-द्वय का निर्देश है। इस अंग ( अविद्या ) के 
होने पर यह ( संस्कार ) होता हैं। इस अंग (अंस्कार) के उत्पाद से-दूसरें के उत्पाद से नहीं- 
यह अंग ( विज्ञान ) उत्पन्न होता है | 

कन्‍्म-परम्परा दिखाने के लिए. भी पर्याय-द्वय का निर्देश किया गया है। पूर्ब-भव के 
होते पर अत्युपन्न-मव होता है ३ प्रत्युयत्न-मत्र के उत्पाद से अनागत-भत्र उत्पन्न होता है। 
प्रत्यय-भाव दिखाने के लिए भी जो यथायोग भिन्न है, ऐसा होंता है। अविद्यादि अंगों का 
प्रत्यय-भाव साज्षात्‌ या पार॑पर्यण होता है, वधा;--ज्लिप्ट-्संस्कार अविद्या के सपननन्‍्तर उत्पन्न 
होते हैं; पारंपय से कुशल-संस्कार उत्पन्न होते हैं। दूसरी ओर शअ्रविद्या संस्कारों का साज्षात्‌ 
प्रत्यय है और विज्ञान का पारंपर्येण फ्रयय है | 

पूर्वांचार्यों का मत है कि प्रथम पर्याय अप्रद्याण ज्ञापना्थ है। “अविद्या के होने 
पर, अप्रहीण होने पर संस्कार होते हैं, प्रददण नहीं होते” । द्वितीय पर्याय उत्पत्ति ज्ञापनार्थ 
“ है--“अविद्या के उत्पाद से संस्कार उत्पन्न होते है?! | 

विशुद्धिमाग में [ प्ृ० ३६४-३६५, ] प्रतीत्य-समुत्पाद के अनेक अर्थ किए गये हैं। 
'यथा--प्रत्ययता से प्रदत्त यह घम-समूह है। इसकी प्रतीति से हित-सुख साधित होता 
है । अतः पंडित को उचित है कि वह इसकी प्रतीति करें । यह पदिश्व ( प्रत्ययपोग्य ) है । 
एक साथ सम्यक्‌ उत्पाद होता है, एक एक करके नहीं और न अहेतुक | जो 'पटिचः और 
ससमुष्याद! है, वह परिच्न-समुप्पाद है | एक दूसरा निव॑ंचन सहोत्याद 'समुल्यादः है। प्रत्यय 
साम्रप्री-वश होता हैं, यथा कहते हैं कि बुद्धों का उत्पाद सुख है, तब अमिप्राय यह होता है 
. कि उत्पाद सुख का हेतु हैं। उत्ती प्रकार प्रतीत्य फज्ञोपचार से उक्त है | अथवा यह हेतु-समह है 
चो संस्कारादि के प्रादुर्भाव के लिए अविद्यादि एक एक हेतु-शीर्ष द्वारा निर्दिष्ट है, वह साधारण 
फल की निष्पत्ति के लिए तथा अवैकल्य के लिए सामग्री के अंगों के अन्योन्य प्रतिमुख्त जाता 


है; अतः बह “परिच्चः कहलाता है। वह 'समुप्पादः भी है; क्योंकि वह अन्योन्य का उत्पाद 
एक साथ करता है | 


द्वादुश् श्ष्याव २१३१. 


एक दूसरा नय है । यह प्रत्यंयता अन्योन्य प्रत्यय-बश धर्मों का सहोत्याद मिलकर करती 
है | इसलिए, इसे प्रतीत्य कहते हैं | अविद्यादि शीर्ष से निर्दिष्ट प्रत्यों में से जो प्रत्यय संस्कारा- 
दिक धर्म का उत्पाद करते हैं, वह ऐसा करने में समर्थ होते हैं, जत्र अन्योन्य-विकलता होती है, 
क्षत्र अन्योन्य-प्रत्यय का अभाव होता है । अतः एक साथ मिलकर और अन्योन्य का आश्रय 
लेकर बह प्रत्ययता धर्मों का उत्पाद करती हैं, पूर्बापर-भाव से या एकदेश से नहीं। “पटिश्यिः 
पद से शाश्वतादि वाद का अमाव गद्योतित होता है। 'समुप्पादः पद से उच्छेदादि बाद का 
विघात द्वोता है | पूर्व पूर्व प्रत्ययवश पुनः पुनः उत्रद्यमान धर्मों का कहां उन्छेद है !? 


प्रतीत्य-समुत्पाद बचन से मध्यम-प्रतिपत्ति दग्योतित होती है | “जो करता हैं, वह उसके 
फल का प्रतिसंवेदन करता है? तथा “कर्म कस्ण एक है, भोक्ता दूसरा है? इन दोनों वादों 
का प्रहाण होता है; क्योंकि प्रत्यय-सामग्री की सनन्‍्तति का उपच्छेद न कर उन उन धर्मों का 
संभव द्वोता है | क्‍ 
2 अविद्या-प्रत्यय-वश संस्कार कैसे होते हैं !"** ““* और जाति-प्रत्यय-चंश जरा-मरण 

हैं! 

प्रथणजन यह न जानकर कि प्रतीत्य-समुत्पाद संस्कारमात्र है, अथोत्‌ संस्कृत धर्म है; 
आत्मदृष्टि और अस्मिमान में अभिनिविष्ट होता है। वह सुख और अदु:खासुख के लिए काय- 
वाकू-मन से त्रिविध कम करता है । ऐटिक सुख के लिए. अपुए्य, आयति सुख के लिए कामा- 
बचर पुण्य, प्रथम तीन ध्यानों के सुख के लिए और ऊर्ष्व भूमियों के अदुश्खासुख के लिए 
आनिज्य कम | यह कर्म अविद्या,प्रत्यय-त्श संत्कार है | 

विज्ञन-सन्तति का अन्तरामदर के साथ संकन्‍्ध होने से कर्मान्षेप-पषश यह सन्तति 
अतिविप्रकृष्ट गतियों में भी ज्वाला के समान पहुँच जाती है, अर्थात्‌ निरन्तर उत्पन्न होती जाती 
है | संस्कार-प्रत्यय-बश यह्द विज्ञान है, विज्ञान का यह निर्देश उपपन्न है | हम प्रतीत्य-समुत्पाद-सूत्र 
के इस विज्ञानांग-निर्देश से सहमत है;---विज्ञान क्या है ! पट विज्ञान-काय | विज्ञान पूवंगम 
नाम-रूप की उत्पत्ति इस गति में होती है। यह पंच-स्कन्ध है | पश्चात्‌ नाम-रूप की बृद्धि से 
काल पाकर पडिन्द्रिय की उत्पत्ति होती है। यह पडायतन है | पश्मात्‌ विषय-संयोग से विज्ञान 
की उत्तत्ति और त्रिक-संनिपात से स्पर्श होता है, जो सुखादि संवेदनीय है। इससे सुलादि 
वेदनाजय होते हैं। इस वेदनात्रय से विविध तृष्णा होती है । कामतृष्णा या दुःख से अदित 
सत्व की कामावचरी सुखावेदना के लिए तृष्णा; रूप-तृष्णा या प्रथम तीस ध्यान की सुखावदेना 
और चतुर्थ ध्यान की अदुःखासुखावेदना के लिए, तृष्णा, आरूप्य-तृष्णा है। पश्चात्‌ वेदना की 
तृष्णा से चतुर्विध उपादान-काम", दृष्टि ",शीलत्रत", भ्रात्मबाद* होते हैं । काम पंच-काम-गुण 
हैं | दृश्यां बासठ हैं। जैसा ब्रह्म-बाल-सूत्र में निर्दिष्ठ है। शील दौःशील्प का प्रतिषेष है; 
यथा निम्नन्थों का नग्नभाव, ब्राह्मणों का दुण्ड-अजिन, पाशुप्तों का बद्य-मस्म, पस्नाजक्ों 
का त्रिदणड ओर मोझ् इत्यादि | इन नियमों का समादान शील-अतोपादान है। आत्मवाद 
ग्ात्मभाव है, बिसके लिए बाद है कि यह आत्मा है | 








र्झ्र _ चद्ध-चम-दशन 


एक दूसरे मत के अनुसार श्रात्मवाद शआत्मदृष्टि और अत्मिमान है | क्योंकि इन दो के 
कारण आत्मा का वाद होता है। यदि आगम वाद शब्द का प्रयोग करता है, तौ इसका कारण 
यह है कि आत्मा असत्‌ है | 

.... क्वाय-दृष्टि का उपादान उनके प्रति छुन्द और राग है, उपादान-प्रत्यय-चश उपचित-कर्म 
पुनर्मव का उत्ताद करता है, यद मं है| सूत्र वचन है--दे आनन्द | पौनभंविक-कर्म भव 
का स्वमात्र है | 

भव-पत्यय-बश विज्ञानावक्रान्ति के योग से अनागत जन्म जाति है | यह पंचस्कन्धिका 
है, क्योंकि यह नाम-रूप-स्वमाव है | जाति-प्रत्ययवश जरा-मस्ण होता है| इस प्रकार केबल 
आथीत्‌ आत्मरदित इस महान्‌ दुश्ख-स्कन्ध का समुदय होता है । यद्द महान है, क्योंकि इसका 
आदि अन्त नहीं है | बारह अंग पंच-स्कन्धिक बारह अवस्थाएं हैं| यह वैमाषिकों का न्याय है। 

छाविद्या विद्या का अमाव नहीं है, यह विद्या का विपक्ष है, यह घर्मान्तर है; यथा-- 
अमिनत्र मित्र का अभाव नहीं है, किन्तु मित्र का विपक्ष है। 'नज्‌ः उपसग कुल्सित के अर्थ में 
होता है | यथा बुरे पुत्र को अपुत्त कहते हैं | क्या यह नहीं कह सकते कि अविद्या कुत्सित 
विद्या अर्थात्‌ कुत्सित प्रज्ञा है ! नहीं; अदिद्या कुप्रज्ञा नहीं है, क्‍योंकि कुप्रश्ा या क्लिष्ट-प्शा 
. निस्तन्‍देह दृष्टि है | किन्तु अविद्या निश्चय ही दृष्टि नहीं है । 

. दैमापिक सौत्रान्तिक के इस मत को नहीं मानते कि अविद्या एक प्रृथक धर्म नहीं है 
किन्तु छ्षि्-प्रज्ञा है और इस तरह प्रज्ञा का एक प्रकार है। वैमाफ्कि कहते हैं कि अविद्या 
प्रज्ञा-स्वमाव नहीं है | वह मदन्त भ्रीलाम के इस मत का भो प्रतिषेष करते हैं कि अविद्या 
सब-क़रेश-स्वमाव है | वह कहते हैं कि यदि अविद्या सब-क़ंश-स्वमभाव है तो संबोचनादि में इसका 
प्रथक वचन नहीं हों सकता। वैमाषिक के अनुसार अविद्या का लक्षण चतुः्सत्य, त्रिरक 
कर्म और फल का असंप्रख्यान ( अज्ञान ) है। आप पूछेंगे कि असंप्रख्यान का स्वमाव 
क्या है ? प्रायः निर्देश स्वभाव-प्रमादित नहीं होते किन्तु कर्म-प्रमाक्िति होते हैं। यथा चक्तु 
का निर्देश इस प्रकार करते हैं--“जो रूपप्रसाद चच्तुविज्ञान का आभ्रय है? | क्योंकि इस 
अप्रत्यक्ष रूप को केवल खनुमान से जानते हैं| इसी प्रकार अविद्या का स्वभाव उसके कमे 
2३ से जाना जाता है। यह कर्म विद्या का विपक-स्ररूप है। अतः यह विद्या-विपक्त 

है । 
सँयुक्त में हैं;--पूर्वान्त के विषय में अज्ञान, अपरान्त के विषय में अज्ञान, मध्यान्त के 
विषय में झज्ञान'*“*्रिर्न के वियय में" ****दुःख-समुदय और निरोघ-मार्ग के विषय में" 
कुशल-अकुशल-अव्याकृत के वियय में, आध्पात्मिक ***** बाह्य के विषय में अज्ञान, यत्‌कि- 
चित्‌ उस उस विषय में अज्ञान है, वह तम आवस्ण है | 














१. विशुद्धि० प्रृू० ३७१ - जज के अनुसार दुःखादि चार स्थान में अज्ञान अविद्या है । 
: अभिषम के अनुसार दुःखादि चतुःसत्य, पूर्वास्त, अपरान्त, पूर्वान्तापरान्‍्त और इवदं- 
प्रत्ययता तथा भ्रतीत्व-समुत्पन्न धर्मो के विषय में अज्ञान अविद्या है [घम्मसंगणि 48५ ] | 


द्वराइद् अध्याय २३४३ 


नाम-रूप* में रूप रूप-स्कन्ध है और नाम अरूपी स्कत्घ हैं | वेदना, संज्ञा, संस्कार, और 


विज्ञान यद चार अखरूपी स्कन्च नाम! कहलाते हैं| क्योंकि नाम का अर्थ है ' यो भुकता है? 
( नमतीति नाम) | अरूपी क्कल् नामवश, इन्द्रिवश और अय्वश, अर्थों में नमते हैं; अर्थात्‌ 
प्रवृत्त होते हैं, उत्पन्न होते हैं। 'नामवश? इस पद में नाम शब्द का अ्दण उस अर्थ में है 
जो लोक में प्रसिद्ध है | इसका अर्थ यहाँ संज्ञाकरण है| यद समुदाय-प्रत्यापक है; यथा-- 
गो्यश्वादि | अथवा एकार्थ-प्रत्यायक है यथा-रूपादि | 


स्पश--लः हैं, त्रिक-संनिपात से स्पर्श उतन्न होता है| पहला चक्चुः-संस्यर्श है, छठा 


पंनः सँस्पर्श है | इन्द्रिय, विषय और विज्ञान इन तीनों के स॑निपात से यह उत्पन्न डोते हैं । 


तौत्रान्तिक के अनुसार स्पर्श त्रिक-सैनिपात है. किन्तु सर्वात्तिवादी और बुद्धघोष के अनुसार 


लोकोत्तर सत्य-द्यय को वर्जित कर शोष स्थानों में आलम्बनवश भी अविद्या उत्पन्न दोतों 
है| अविद्या के उत्पाद से दुः्ख-सत्य प्रतिच्छादित होता है । पुदूगल उसके लक्षणों का 
प्रतिषेध नहीं कर सकता। पर्वास्त अतीत स्कन्ध-पंचक है । अपरान्त अनागत स्कन्घ-पंचक 
है| पूर्वान्तापरान्त उभय हैं । अविद्यावश यह प्रतिवेध नहीं हो सकता कि यद्द अविद्या 
है, यह संस्कार है। 
विशुद्धि० (पू० ४०७) में प्रतीत्य-समुत्पाद की सूची में शोकादि अन्त में उक्त है। भव-चक्र 
के आदि में उक्त अविद्या इनसे सिद्धू होती है। ज्ो पुदूगल अविद्या से विमुक्त नहीं है 
उसको शोक-दौम॑नस्यादि होते हैं। जो सूढ़ हैं उनको परिदेवना दोती है। अतः जब 
शोकादि सिद्ध होते हैं, तब अविद्या सिद्ध होती है | पुनः यह भी कहा है कि आज्वों से 
अ्रविद्या होती है । क्‍ 
[ स० १।१४ ] शोकादि भी आज्वों से उत्पन्न होते हैं । कैसे ! 
काम-वस्तु से वियोग होने पर कामाल्नव से शोक उत्पन्न होता है। पुनः यह 
शोकादि दृष्टि से उत्पन्न होते हैं। यथा उक्त है कि :-- जब उसको यह संज्ञा 
होती है कि मैं रूप हूं, मेरा रूप है, तव रूप का अन्यथाभाव होने पर शोकादि उत्पन्न 
होते हैं [ सं० ३।३ ]), यथा दृष्टयात्षव से, उसी प्रकार भवासत्रव से | यथा पांच पू 
निमित्त देखकर झत्य-भय से देव संत्रस्त होते हैं । इसी प्रकार अविद्याज्रव से शोकादि 
होते हैं। यथा सूत्र में उक्त है :--हे भिक्षुओ ! सूद इस जन्म में त्रिविध दुःख-दौम॑नस्प 
का प्रतिसंवेदन करता है [ म० ३।१६३ ]। इस प्रकार आल्वों में यह धर्म उत्पन्न होते 


. है। इनके सिद्ध होने पर अविद्या के हेतुभूत ग्राज़्व सिद्ध दोते हैं । जब आज्व सिद्ध 


होते हैं, तव अविद्या सिद्ध होती है, जब अविद्या सिद्ध होती है तब द्ेतु-फल्न-परंपरा का 
पर्यंबसान नहीं होता । अतः भव-चक्र का आदि अविदित दे | देतु-फल-संबन्धवश यह चक्र 
सतत प्रवत्तित होता है | 
( ध्ू० ३६३ ) में आत़म्बन के अभिमुख नमने से वेदनादि तीन स्कल्च नाम' 
कहलाते हैं। अभिधरमकोश के अनुसार विज्ञान भी 'नाम' है । 
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स्पश त्रिक-संनिषात नहीं हैं, किन्तु इस संनिपात का कार्य है, और एक चैतसिक घर्म है | प्रथम 
पाँच संत्प्श प्रतिघ-संस्पश हैं, छुठा अधिवचन है। चक्नु:-संस्पर्शादि प्रथम पाँच के आश्रय 
सप्तविध इन्द्रिय हैं। अतः इनको प्रतिघ-संत्व्श कदते हैं | मनः-संस्प्श को अधिव्रचन-संल्पर्श 
कहते हैं | अधिवचन नाम हैं। किन्तु नाम मनोविज्ञान-संप्रयुक्त स्पश का बाहुल्वेन आलम्बन 
होता है | वस्तुतः यह उक्त है कि चक्षुर्विज्ञान से वह नील को बानता है, किन्तु वह यह नहीं 
जानता कि यह नील है | मनोविज्ञान से वह नील को जानता है और ग्रह भी जानता दै कि 
ध्यद नील है! | अत; मनोविज्ञान के स्श को अधिवचन-संस्तरश कहते हैं ( अधिवचनसंफस्स 
दीघ, २६२ )। छुठा सेंसर तीन प्रकार का है--विद्या, अविद्या और इतर-स्पश | यह तीन 
पथाक्रम अमल, क्लिष्ट, इतर हैं। यह स्पर्श झनाल्षव प्रज्ञा से, क़िश अज्ञान से, नेवविद्या- 
नाविद्या से अर्थात्‌ कुशल साल्नव-प्रशा से अथवा अनिवृताव्याकृत-प््ञा से संप्रयुक्त स्पर्श है | 
सर्व क्लेश-संप्रयक्त अविद्या-संस्पश का प्रदेश नित्य समुंदाचारी है। इसके गअदृण से दो स्पश 
होते हैं--व्यापाद-स्प्श और अनुनय-स्पश | समस्त स्पर्श जिविध हैं-सुख-वेदनीय, दुःख-वेदनीय 
असुखादःख-वेदनीय | इन स्पशों की यह संज्ञा इसलिए है, क्‍योंकि इनका सुस्त, दुःख, असुला- 
हुशख के लिए हितमाव है | जिस स्पर्श में वेद्य सुख होता है, वह स्पर्श सुख-वेच्य कहलाता है | 
बस्तुतः वहाँ एक सुखावेदना होती है । 
बेदना स्पश से उत्तन्न होती हैं | पाँच कायिकी बेदना है, एक चैतसिकी है | पाँच 
वेदनाएँ बो चक्तु ओर अन्य रूपी इच्द्रियों के संस्पश से उत्पन्न होती हैं, ओर जिनका आश्रय 
रूपी इच्द्रिय है, कायिक्री कहलाती हैं। छूटी वेदना मनः-संत्यरश से उत्पन्न होती है | उसका 
आंभ्रय चित्त है | अतः बह चैतसी है | वेदना और स्पर्श सहमू हैं; क्‍योंकि वह सहमू-देतु हैं । 
यह वैभाषिक मत है | सौत्रान्तिकों के अनुसार वेदना स्पर्श के उत्तर काल में होती है । 
यह चैतसी केदना "मनोपविचारों के कारण अट्टारद प्रकार की है, क्योंकि छु सौमन 
स्पोपविचार, छुः दौमनस्य" और छुः उपेक्ता" भी हैं| रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्पष्व्य और 
धर्म इन छुः विषयों के भेद से छ हे सौमनस्योपरविचार हैं | इसी प्रकार दौर्मनस्य”" और उपेक्षा" 
छुः छः हैं । इन अटद्वारह में केसे विशेष करते हैं ! यदि हम उनके वेदनामाब का विचार 
करें, तो तीन उपविचार होंगे--सोमनस्थ, दौर्मनस्य, उपेक्षा । यदि हम उनके संप्रयोगमाव का 
विचार करें, तो वह एक है; क्‍योंकि सबका मनोविज्ञान से सुप्रयोग है | बदि हम उनके विषय 


का विचार करे, तो वह लुः हैं | क्योंकि रूप-शब्दादि विपय-प्रटक उनके आलूंजन हैं | 


हमको तीन प्रकार से व्यवस्थापन करना चाहिये। जो मनोविज्ञानमात्र संप्रयुक्त एक 


चैतसी बेदना नाम का द्रव्य है, वह सोमनस्यादि स्वमाव-त्रय के भेद से त्रिविध है और इनमें से 





$, पाक्ि-अन्‍्यों में छः सोमनस्स्सृूपविचार, छः दोमनस्स्सूपविचार, छुः उपेक्ख़ुपविचार हैं 
[ मज्किम, ३।२३१६-२२६; दीघ० ३, २४४; विभक़, दप इत्यादि ] | यथा--चन्षु से 
रूपों को देखकर सौमनश्य-स्थानीय रूपों का उपविचार करता है, इत्यादि [ मम्किस०-- 





दौवुश अ्रध्याय ु २३५ 


: प्रत्येक रूपादि विषय-टंक के भेद से छः प्रकार के हैं। अतः पूर्ण संख्या अद्वारद है | 

अट्रारद उपविचार साख्रव हैं | कोई अनाक्षव उपविचार नहीं है | 

पुनः यही सौमनस्थ, दौर्मनस्य, उपेक्षा, ग्रेधाश्रित ( अ्रभिषंगाश्नित ) और नैष्कम्याधित 
मेद से ३६ शास्तृपद हैं) । यह शास्तृपद इसलिए, कहलाते हैँ, क्योंकि इत भेद की देशना 
शास्ता ने की है | नैष्कम्य, संज्ञेश या संसार-दुश्ख से निष्कम है | गर्घ अमिष्दंग है | 

हृष्णा--रूपादि भेद से तृष्णा पड़विध दे | इनमें से प्रत्येक का प्रवृत्ताकार त्रिविध 
है--कार्म' भव, विमय | जब चन्षु के अपाय में रूपावलंबन आता है, ओर काम के आल्वाद 

प्रश उसकी आस्वादन प्रवृत्ति होती है, तब काम-तृष्णा होती है | जब यह शाश्वत-दृष्टि-सहगत 

शग हो, तब मब-तृष्णा है। उच्छेद्‌-दृष्टि-लह॒गत राग विमवनतृष्णा है। इस प्रकार अद्वारह 
तृष्णायें हैं। 

उपादान--यह अनुशय है | क्‍योंकि अनुशय उपग्रहण करते है | उपादान का अ्र्थ 
हृढ़-अहण है। यह चार हईँ--काम*, दृष्टि", शीलज्त" झोर आत्मबाद” | तृष्णा के 
प्रसंग में इनका वर्णन ऊपर हो चुका है | 

भव--भव द्विविध हैं; कम* और उपपत्ति" | कर्म मव है, क्‍योंकि यह भव का कारण 
है; यया--बुद्धों का उत्पाद मुख है? अर्थात्‌ सुख का कारण है। सब कर्म जो भवगामो हैं 
कुमे-म॒ब हैं | पुण्य, अपुण्य, आनेंज्यकर्म अल्प हो या बहु कम-भव है | संक्षेप में कर्म चेतना 
और चेतना-संप्रयुक्त अभिष्यादि कर्म संख्यात-धर्म हैं | उपपत्ति-मव कँमीमिनिबंत स्कत्घ है। 
प्रभेद के कारण यह नवविध हैं :--काम , रूप, झरूप , संज्ञा, असंज्ा, नेवसंज्ञा 
व्यवकार', चतुध्यंवकार ,* पंचन्यवकार | जिस मर में संज्ञा होती है वह संज्ञा हैं| इसका 5 
विपर्यय असंज्ा है | औदारिक-संज्ञा के अ्रभाव से और सद्भाव से नेव है | जिस भव का एक 
व्यवकार है, वह एक है. एक' में एक उपादान-स्कम्च है | इत्यादि [ विशुद्धि० प्रू० ४०३ ]। 








१. मम्किम--[३।२१७] में ३६ शाध्तूपद वर्णित हैं । यह छुत्तीस सत्तपदा' हैं। यह “गेह- 
सित' और 'नेक्खम्मसित' भेद से ३६ हैं। यथा “गेहासित-सोमनस्स' यह हें--चक्षु 
विज्ञेय, दुष्ट, मनोरम रूपों का प्रतिल्ञाभ देखकर या पव॒ प्रतिज्षब्च ग्रतीत रूप का स्मरण 
कर सौंमनस्य उत्पन्न होता है । यथा--ेक्‍्खस्मसित-सोमनस्स' यह हे--रूपों की अनि- 
व्यता जानकर सम्बक्‌-प्ज्ञा से यथाभूत का दर्शन कर जो सौसनस्य उत्पन्न होता हें । 

२. प्राक्षि--बोकार' 5 ब्यवकार | स्फुटार्था कहती है कि बुछू-काश्यप ने स्कन्‍्च को 
ध्यवकार' की संज्ञा दी । ब्यवकार ८ विशेषावकार ८ जो अपनो अनित्यतावश विसंवादिनी 
हो । गाथा में कहा हे--रूप फ़ेनपिण्डोपम है | 
विभाषा में उक्त दै--पर्व-तथागत रकन्‍्धों को व्यवकार की संज्ञा देते हैं; किन्त 
शाक्यमरुनि 'स्कन्थ” अधिवचन का व्यवहार करते हैं। पर्व पांच ब्यवकार का. उल्लेख 
करते हैं; शाक्यमुनि पांच उपादान-स्कन्घ का”! । 





२३६ बोद्-अमं-दुशन 

क्लेश बीजपत्‌ , नागवत्‌ , मूलवत्‌ बृच्तवत्‌ तुपव॒त्‌ हैं | 

बीज से अंकुर-पत्रादि उत्पन्न होते हैं, इसी प्रकार क्लेश से क्लेश, कर्म और वस्तु 
उत्पन्न होते हैं। जिस तड़ाग में नाग होते हैं, वह शुष्क नहीं होता। इसी प्रकार भवस्तागर, 
जहाँ यह क्लश-मृत नाग होता है, शुष्क नहीं होता । जिस बृक्ष का मूल नहीं काटा जाता उसमें 
अंकुर निकलते रहते हैं; यद्यपि उसके पत्तों को पुनः पुनः तोड़ते रहते हैं | इसी प्रकार जब तक 
इस क्लेशमृत मूल का उपच्छेद नहीं होता, तब तक गतियों की वृद्धि होती रहती है | वृक्ष मिन्न 
भिन्न काल में पुष्प और फल देता है | इसी प्रकार एक ही काल में यह क्लेशभूत वृक्ष क्लेश, कर्म 
और वस्तु नहीं प्रदान करता | बीज यदि उसका तुष निकाल लिया गया हो; तो समग्र होने पर 
भी नहीं उगता | इसी प्रकार पुनर्भव की उत्पत्ति के लिए कर्म का तुंपमृत क्लेश से संयुक्त होना 
आवश्यक है | 

कर्म तुप-समन्वागत तझ्डुल के समान है। यह औषध के तुल्य है, जो फल-विपाक 
होने पर नष्ट होता है। यह पुष्पवत्‌ है | पुष्प फलोतत्ति का आसन्न कारण है | इसी प्रकार 
यह विपाक़ोत्पत्ति का आसन्न कारण है | 

वस्तु तिद्ध अन्न और पान के तुल्य दै। सिद्ध अन्न और पान, सिद्ध अन्न और पान 

के रूप में पुनःउत्पन्न नहीं होते। उनका एकमात्र उपयोग अशनन्यान में है | इसी प्रकार 
वस्तु है, जो विंपाक है | विपाक से विपाकान्तर नहीं होता, क्योंकि इस विकल्प में मोक्ष 
असंभव हो जायगा। 

स्कन्ध-सन्तान अपनी संस्कृतावस्था में चार भत्रों का ( अन्तरा', उपपत्ति), पूर्वकाल, 
मरण ) उत्तरोत्तर क्रम है | उपपत्ति' स्वभूमि के सर्व क्लेश से सदा क्लिष्ट होता है। यद्यपि 
मरणावस्था काय-चित्त से अपदु है; तथापि यदि एक पुदूगल को किसी क्रेश में अमीक्ष्ण प्रबृत्ति 
होती है तो पूर्वाक्षेप से यह क्लेश मरणकाल में समुदाचारी होता है | अन्य भव कुशल, क्लिष्ट 
और अब्याकृत होते हैं। यह चार भव॒ सब धातुओं में नहीं होते | श्ारूष्यों में अन्तरा-भव 
को वर्जित कर शेष तीन भव होते हैं | काम-धाठ और रूप-धाद में चारों भव होते हैं, यह 
प्रतीत्य-समुत्पाद का निर्देश है | भव-चक्र अनादि है | 

विशुद्धिमग्गो ( पू० ४०७--४१० ) में इस तन्त्री में अविद्या प्रधान धर्म है| यह तीनों 
क्त्मों में प्रधान है। अविद्या के ग्रहण से अवशेष क्लेश-वर्त्त और कर्मादि पुदुगल को उपनद्ध 
करते हैं; यया:-सप के शिर के ग्रहण से सप॑ का शेष शरोर उसके वाहु को परिवेश्त करता 
है। अविदया के समुच्छेद से क्रेशादि से विमोत्ष होता है; यथा--सर्प के सिर को काटने से 
बाहु का विमोत्ष होता है| यथा उक्त है [ सं० २१ ] कि अविद्या के अशेष निरोध से संत्कार 
का निरोध होता है | झतः बिसके अहण से बन्च होता है, और बिसके मुक्त होने से मोक्र 
दोता है, वह प्रघाने धर्म है; आदि नहीं है। यह भव-चक्र कारक-केदक रहित है, क्योंकि 
अविद्यादि कारणों से रुंककारादि की प्रवृत्ति होती हैं। इसलिए, परिकल्पित ब्रह्मादि संसार 
कारक नहीं हैं, तथा सुख-दुःख का वेदक परिकल्पित आत्मा नहीं है | 





ह्वाइझ अध्याय श्श्छ 


- यह भव॑-चक्र द्वादशविध शूत्यता से शत्यं है । अविद्या का उदव-व्यये होता है, अतः 
बह अ्रुवभाव से शृत्व है | यह शुभमाव से शज़्य है, क्योंकि यह संक्लिष्ट है और क्लेश-अनक 
है| यह खुखभाव से शूत्य है, क्योंकि यह उदय-व्यय से पीड़ित है | यह आत्ममाव से शल्य है 
क्योंकि यह वशवत्तीं नहीं है | इसकी वत्ति प्रत्ययों में आयत्त है | इसी प्रकार संस्कारादि अन्य 
अंग हैं। यह अंग न आत्मा है, न आत्मा में है, न आत्मवान्‌ है। इसलिए यह मव-चक 
द्वादशविध शूज्यता से शल्य है । 

इस भव-चक्र के श्रविद्या और तृष्णा मूल हैं| अविद्यामृ पूर्वान्‍्त से आहत होता 
है और वेदनावसान है | तृष्णामूल अपरान्त में विस्तृत होता है और जरा-मसरणावसान है | 
पहला दृष्टिचरित पुदूगल का मूल है, अपर तृष्णाचस्ति का | प्रथम मूल उच्छेद-कर्म के 
समुद्घात के लिए है | जग-मरण का प्रकाश कर द्वितीय मूल शाश्वत-दृष्टि का समुद्घात 
करता है | 
यह चक्र त्रिवर्त्म है। संस्कार,भव कर्म-वतत्म है; अविद्या,तृष्णा उपादान-क्म है | विज्ञान 
नाम-रूप, पड़ायतन, स्पश, बेदना विपाक-कर्त्म है | 
भगवान्‌ प्रतीत्य* की देशना विविध प्रकार से करते हैं :-- 
यथा:--बल्लिहारक आदि या मध्य से आरम्म कर पर्यवसान तक अथवा परयवसान या मध्य 
से आरम्म कर आदि तक बल्लि ग्रदण करता है । एक बल्लिहारक पहले बल्लि के मूल को 
देखता है | वह इस मूल का छेंद कर सब बल्लि का आदस्ण करता है| इसी प्रकार भगवान्‌ 
अविश्या से आरम्म कर जरा-मरण पय॑न्त प्रतीत्य* की देशना करते हैं | 
यथा:--एक बल्लिहारक पहले मध्य को देखता है | वह मध्य में बल्लि को कास्ता है, 
और कपर के भाग को लेता है| इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हँ--बेंदना का अमिनन्दन करने 
से उसमें ननदी उत्पन्न होती है। यह उपादान है। उपादान से भव, भव से जाति होती है 
( मन्मिम, १२६६ )। 
.... यथा:--एक बल्लिद्ारक पहले वल्लि के अग्र को देखता है। वह उसका अहण कर 
यावत्‌ मूल का आहस्ख करता है | इसी प्रकार भगवान्‌ कहते हैं--“जाति से जरा-मर्ण होता 
है-"'जाति भव से होती है" संस्कार अविद्या से होता है” ( म० १॥२६१-२६२ ) | 
यथा:--एक बल्लिहारक पहले मध्य देखता है। वह मध्य में काटकर मूल तक झझाता 
है | इसी प्रकार मगवान्‌ मध्य से आरंभ कर आदि पयंन्त देशना करते हैं । यथा भगवान्‌ कड़ते 
८न चार आहारों का क्या प्रमव है! तृष्णा इनका प्रभव है। तृष्णा का क्या प्रभव 
है. ! बेदना - एब़मादि |? 
 अनुलोम-मतिलोम-देशना है। अनुलोम-देशना से भगवान्‌, उसत्तिकम को 
दिखाते हैं; और बद दिखाते हैं कि अपने अपने कारण से यह प्रवृत्ति होती है । प्रतिलोम- 
देशनां से वह कृच्छापन्न लोक को दिखाकर यह ब्तातें हैं कि तत्तत्‌ बरा-्मस्णादिक दुख का 
क्या कारण है। जो देशना मब्य से आदि को जाती है वह आहार के निदान को ब्यवस्यापित 
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कर आतीत अध्व में घाती है, और अतीताध्व से आरंभ कर हेतु-फल-परिपाटी को दिखाती है । 
जो देशना मध्य से पर्यवसान को जाती है वह अनागत अपध्व को दिखाती है, और बताती 
है के आर्ाण अध्य में अनागत हेतु का समुत्थान होता है। यहां अनुलोम-देशना 


पमुत्पाद का यह विवेवन प्रधानतः हीनयान के वादियों की दृष्टि से है । 





: विज्ञानवाद तथा माध्यमिक सिद्धान्त के अध्याय में महायान के आचारयों की प्रतीत्या संचन्धी 


व्याख्या प्रदर्शित करं गे | दीनयानियों में सौत्ान्तिकों का इस संबन्ध में विशेष फलितार्थ है । 
बह क्षण-मज्भवाद है, लिसका अब विवेचन करना प्रासंगिक होगा | 

ऊपर प्रतीत्य-सम॒त्पाद का विश्लेषण स्थविरवाद और वैभापिकवाद की दृष्टि से किया 
गया हैं। किन्तु सौत्रान्तिकों ने इसका कुछ और भी सद्म विश्लेषण किया है, जिससे 
धर्मों का क्षण-मंग्-वाद तथा क्षणु-सन्तति-वाद निश्चित होता है | स्थविखादियों का 
ध्यान चित्त-चैतसिकों की क्षणिकता की ओर गया था; किन्तु बाह्य-जगत्‌ को क्षशिक 
मानने के पक्ष में वे नहीं थे। सर्वात्तिवादी-जैमापिक अवश्य ही कहीं-कहीं बाह्य- 
वस्तु की चणिकता मानते हैं। जैसे अभिधर्मकोश में [ ४,४ ] “संस्कृत क्षणिक यतः?” 
हैं। परन्तु यह वसुत्रस्खु पर सौत्रान्तिक प्रमाव ही है| वस्तुतः पूर्वकालीन बौद्धों की क्षणिकता 
अनित्यता से आगे नहीं बढ़ती | वैभाषिक-सिद्धान्त में संस्कृत-चर्म जाति, जरा, स्थिति और 
अनित्यता इन चार अवस्याओं में अनुबृत्त होकर सत्‌ होता है। वैभापिकों की यह बाह्य अक्ष- 
शिकता तब और स्पष्ट हो जाती है, जब बह इन चतुर्विध लक्षणों की सत्ता के लिए चार अनु- 
लक्षणों की सत्ता भी मान लेते हैं | इसलिए वैभाषिक मत में धर्मों का प्रतीत्य-समुत्पन्नल त्यध्विक 
(अतीत-अनागत-प्रत्युपन्नवर्ती] दी हो सकता था | फलतः ये प्रतीत्य-प्तमुत्पाद को आवस्थिक एवं 
प्राकर्षिक मानते हैं, परन्तु सौत्रान्तिक क्षणिक और सांबन्धिक मानते हैँ | सौंत्रान्तिक श्रतीताना 
गताध्व का निषेध करते हैं, और प्रत्युल्न्न में ही वस्तु के पूर्वोक्त चतुलछूणों का विनियोग करते 
हैं | इस प्रकार सौत्रान्तिक अन्य हीनयानियों के समान यद्यपि बहुपदायवादी हैं, तथापि उनके 
प्रतीत्य-समुह्माद-नय का अध्ययन उन्हें पदार्थों की क्षणु-मंगता तथा क्षण-संतति-बाद के सिद्धान्त 
पर पहुँचाता है | इसका वित्तार से विवेचन हम सौत्रान्तिक-वाद के प्रसंग में करेंगे। यहाँ 
थोड़े में केबल परवर्ती बौद्ध नेयायिकों की तर्क पद्धति से धर्मों की क्षण-मंगता का विचार 
करते हैं. क्योंकि यह प्रतीत्य-समुत्याद का ही विकास है | 

बुंण-मंगता एक और तो अन्य तीर्थिकों के विकल्पित वादों का अनायासेन निरास 
करती है; जैसे सांख्यों का प्रधान-वाद, गौतमादि का ईश्वर-बाद, चार्बाकादि लक स्का -बाद, 
जैमिनीयों का वैदिकिशब्दराशिनित्यता-वाद | दूसरी ओर अहुसत्तावादी के लिए, 
झद्न्‍यवाद का द्वार भी खोलती हे | ना ० 

किसी वस्तु के अस्तित्व का अर्थ है, उसकी क्षणिकता | सामान्यतः सत्ता और ऋषणिकता 
में विरोध प्रतीत होता है; किन्तु वस्तु की सत्ता का निश्रय जब उसकी अर्थक्रिया-कारिता से 
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करते हैं, तो यह श्रम नष्ट हो जाता हैं; जैसे--वर्तमान क्षण का घट जलाहस्णुरूप 'अर्थ-क्रियाः 
करता है | प्रश्न उठता हैं कि कया अतीतानागत कछ्षणों में भी घट वर्तमान-क्षण की ही 
आय-क्रिया करता है, या कोई दूसरी | प्रथम पक्ष तो इसलिए ठीक नहीं है कि इसेके मानने 
से पूव-कृत का ही पुनः करण होगा, जो व्यर्थ है | दूसरे पक्त में यह विचार करना होगा कि 
बस्तुतः घट जब वर्तमान क्षण का कार्य करता है तब उसी क्षण में अतीतानागत क्षण के कार्य 
को करने में शक्त है या नहीं | यदि शक्त है तो अतीतानागत क्षण के कार्य को भी प्रथम क्षण 
में ही क्‍यों नहीं करता ! क्योंकि समर्थ का कोई प्रतिबन्वक ( ज्ञेपक ) नहीं हो सकता | अन्यथा 
वह घट वर्तमान क्षण के कार्य को भी नहीं कर सकेगा, क्योंकि समानरूप से वह पूर्बापर कार्य में 
शक्त हैं पर अतीतानागत कार्य नहीं कर सका | इसलिए कहना पड़ेगा कि वर्तमान-क्षण-मावी 
घट अतीतानागतद्ण-मावी “अर्थ-क्रैया? करने में शक्त नहों है; प्रत्युत, सवंथा अशक्त है। ऐसी 
अवस्या में शक्तत्व-अशक्तत्वरूप उमय विरुद्ध धर्मों का एक कार्य ( घट ) में अध्यास मानना 
पड़ेगा | यह तभी संभव है, जब आप घट का क्षण-विष्यंस अवश्य माने | इस प्रकार जब एक 
काय में ही समर्यता तथा उससे इतर स्वभाव ( असमर्थता ) दोनों मानने पड़े तो उससे समस्त 
घर-पटदि की क्षणमंगता स्वय॑ सिद्ध होती है । 
एक प्रश्न यह उठता है कि बोद्ध सिद्धान्त में यदि वस्तु के सत्व का अर्थ उसका अर्थ- 
क्रिय्रा-कारिवः है, तो घटयदि की सत्ता के लिए उनमें अपने अपने कार्य के प्रति प्रतिकृण 
बनन-व्यवहार होना चादिये | सिद्धान्ती कहता है, ठीक है; प्रतिक्षण जनन-व्यवहार होता है, 
कि घट प्रतित्षण अपूर्व है, और प्रतिक्ृण नयी-नयी अर्थक्रियायें भी करता है | यह बात एक 
तक से स्पष्ट होती है:--जब, जिस वस्तु में जनन-व्यवह्यार की पात्रता होती है, तब, वह वस्तु 
अवश्य अपनी किया मी करती है,क्योंकि बिना अर्थ-क्रिया के वस्तु में जनन-ब्यवद्ार नहीं होता। 
इसी लिये किसी वस्तु के उत्पादक अच्यपकारणु-सामग्री में जनन-व्यवद्ास-योंग्यता अन्य वादियों को 
भी संमत है । इस न्याय से घट के अन्त क्षण की तरह आयदयादि पूर्वक्षणों में भी बनन- 
व्यवद्वार-योग्यता एवं अपूर्व क्रियाकारिता है | 
इस तक के विरुद्ध पूर्वपक्ती यदि कहे कि कुशललस्थ बीज में कार्योत्यादन-्सामर्थ्य का 
न्यवह्वार किया जाता है, परन्तु वह कार्य का साज्ञात्‌ जनक नहीं है। यह ठीक नहीं: क्योंकि 
समर्थ व्यवद्वार पास्माथिंक और औपचारिक भेद से दो प्रकार का होता है। यहाँ पारमार्येद 
जनन-व्यवदास-गोचसता ही इष्ट है, जो काये का साक्षात्‌ जनक है। कुशलस्थ बीब में औप- 
चारिक समर्थ-व्यवहार-गोचरता है | 
पूर्बपत्ती कद्दता है कि सल हेतु (सर्वे पदार्था: क्षणिका: 'सत्वात्‌ः ) से वस्तु के च्णिकत्व 
का अनुमान नहीं किया जा सकता | सत्व से ऋणिकत्व की व्याप्ति ( यत्‌ सत्‌ तत्‌ च्षणिकम ) 
काय-कारंण के अन्वय-व्यतिरेक से ही संभव है, किन्तु च्ुणमंग पत्त में वह ( व्याप्ति ) प्रतिपन्न 
जहीं हो सकती, क्‍योंकि कारणु-बुद्धि से भावी कार्य शद्दीत नहीं होगा और काय-बुद्धि से 
अतीत कारण एद्दीत नहीं होगा; एवं अतिप्रसंग के मय से वतंमानग्राही ज्ञान से ही अतीता 
नागत ज्ञानों का भी अहण नहीं हो सकता। अपिच, क्षणभंगवाद में कोई एक प्रतितंधाता 
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भी नहीं बन सकेगा जो पूर्वोपर काल के शञानों का प्रतिसंघान करे। इसलिए सत्व का अर्थ- 
क्रिया लक्षण॒त्व भी सिद्ध नहों हो सकता | 
पबपक्ी प्रकारान्तर से मी धर्थ-क्रियाकारित-लक्षण सत्य को असिद्ध बनाता है | वह पूछता 
है।-बीबादि में कार्ोत्यादन साम्य का निश्रय स्वय॑ बीजादि के ज्ञान से होता है या उसके काय 
अंकुरादि से | आपके मत में कार्य से ही सामथ्य का निश्चय होगा, परन्तु कायत्व-सिद्धि वस्तुत्व- 
सिद्धि पर निर्मर है और वस्तुत्व कार्यान्तर पर | फिर कार्यान्‍्तर के कार्यत्व की सिद्धि के लिए 
भो बख्तुत्त अपेक्तित है, उसके लिए फिर कार्यान्तर की अपेक्षा होगी। इस प्रकार अनवस्था 
दोष होगा | इस अनवस्था से बचने के लिए आपको अन्त में वस्तुत्व के लिये कार्यान्तर की 
श्पेदा छोड़नी दोगी | ऐसी अवस्था में हम कहेंगे कि इसी न्याय से पूर्व पूर्व वस्तुत्व की लिद्धि 
के लिए, कार्यान्तर की अपेक्षा छूटती नायगी और उस उस का असत्व सिद्ध द्ोता जायगा; फिर 
एक का भी अर्थ-क्तियाकारित्व सिद्ध नहीं हो सकेगा 
सिद्धान्ती कहता हैं कि वस्तु के चणिकत्व को स्वीकार करने पर ही सामथ्य॑-प्रतीति 
बनती है: इसलिए सत्व के साथ क्षणिकत्व की व्याप्ति मी बन जायगी | कार्यग्राही ज्ञान में 
अवश्य ही कारणज्ञानोपादेयता संस्कार-गर्मित होकर रहती है। इसलिये काय-सत्व से कारण- 
सत्य की अन्वय-्याप्ति बनती है। ऐसे ही अभाव स्थल में कार्यापेज्ञया भूतल कैवल्यग्राही 








ज्ञान में कारणापेक्षया मृतल कैकल्यग्रादी ज्ञान की उपादेयता संस्कार-गर्मित होकर रहती है। 


इसलिए कार्याभाव से कारणामाव की व्यतिरेक-व्याप्ति बनती है। इस प्रकार एक के निश्य के 
समनन्तर ही उत्पन्न अन्य विज्ञान का अन्वय-निश्चय और एक के विरह-निश्रयानुमव के अनन्तर 
उत्पन्त अन्य विरह-बुद्धि का व्यतिरेक-निश्बव अनावात सिद्ध होता है | 

सिद्धान्त में अथे-क्रिया-कारित्व रूप सामध्य ही रत्व है। उसकी सिद्धि के लिए हमारा 
यह प्रयास नहीं है। क्‍योंकि प्रमाण-प्रतीत बीजादि धर्मी में सामथ्यं प्रमाण-अतीत हैं। इमें 
वो उसमें केवल ज्णा-भंगता सिद्ध करनी है । जब तक अंकुरादि-गत कार्यत्व दृष्यिगत नहीं 
है तब तक सामथ्य के विषय में सन्देह रहेगा | फिर भी उसकी सन्मात्रता अनिश्चित नहीं रहेगी। 
खअन्यथा कहीं भी वस्तुत का निश्चय नहीं हों सकेगा । इसलिए सत्व के शाजीय लक्षण के 
सन्दिग्ध रहने पर भी पढु-प्रत्यक्ष से सिद्ध अंकुरादिगत कार्यत्व बीजादि के सामथ्यं को उपस्या- 
प्रित करता है| इसलिए सल्व हेंतु की असिद्धि नहीं है। पूर्वपक्ञी का यह कहना ठीक नहीं 





है कि क्षणिकवाद में सामरथ्य नहीं वन सकती, क्योंकि कारणत्व का लक्षण नियत-प्रागमावित् 


है। उसका चशणिकत्व के साथ कौन सा विरोध है ! क्योंकि क्षणमात्रावश्यायी पदाय में 
श्र्थ-क्रियाकारित्व-लक्षण सामथ्य बन जायगा | मेरे पत्त में अनेक कालवर्ती एक वस्तु के न 
होने से व्याप्ति असंभव नहीं है । क्योंकि सिद्धान्त में अतद्र प-परावृत साध्य-साधन का प्रत्यक्ष 
प्रमाण ते व्याप्तिं-मह संमत है। वोदध सिद्धान्त में प्रत्यक्ष प्रभाण के विषय दो होते हँ-णक़ 

दूसरा अध्यवसेय | प्रक्ृत में यद्यपि प्रत्यक्ष का विषय ग्राह्म न हो, क्योंकि सकल अतंदर प- 
प्रावत्त वस्तु का साज्ञात्‌ ज्ञान संमव नहीं है तथापि एक देश के ग्रहण से साध्य-साधन मात्र 
का व्याप्ति-निश्चायक विकल्प उत्तन्न ह्ोंगा | इस प्रकार व्यात्ति का विषय अध्यबसेय होगा, जैसे 
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क्षण-अहण ते ज्ण-सन्तति का और घट-रूप के ग्रहण से घट का निश्चय होता है। अन्यथा 
पूर्वप्षीं के मत में भी व्याप्ति नहीं बनेंगी और अनुमानमात्र का उच्छेंद हो जायेगा | 
नैयायिक समस्त पदार्थों को कृतक-अक्ृतक भेद से दो राशियों में विमक्त करते हैं; 
ओर वात्सीपुत्रीय क्षणिक-अज्नणिक में विभक्त करते हैं | बौद्ध दोनों की च्ण-भन्जता मानते हैं | 
घ॒र्मों के उपयु क्त प्रतीत्य-समृत्यन्नच तथा क्षण-भक्ता के नय से अनीश्वस्वाद एवं 
अनात्मबाद अनायास सिद्ध हौता है | 


अनोश्वर-वाद 

समस्त कार्यकासणात्मक बगत्‌ प्रतीत्य-समुत्तन्न है । देतु और प्रत्ययों की अपेक्षा करके 

हि धर्मों की धमता स्थित हैं | इसलिए, इस नय में ईश्वर ब्रह्मा आदि कल्पित कारकों का 
बंध है । 

ईश्वखखादी कहता दे कि अभिमत वस्तु के साधन के लिए जो वस्तु स्थित्वा-पिरवृत्त होती 
है, वह किसी बुद्धिमत्कास्ण से अधिष्ठित होती है; जैसे-द्वैीकरण के लिए. कुठारादि | 
कुठारादि स्वय॑ प्रबृत्त नहीं होते, त्वय॑ प्रवृत्त हों तो कभी व्यापार-निवृत्त न हों | सिवथित्वा-प्रवर्तन 
सर्वोभिमत है, इसलिए, कोई प्रवर्तक भी होना आवश्यक है| घटादि वस्तुओं की अर्थक्रियाकारिता 
भी चेतनावत्‌ प्रेरित होने से ही है । 

सिद्धान्ती कहता है--मुझे इसमें इश्-सिद्धि है, क्योंकि इससे ईश्वर नहीं सिद्ध होता | 
सिद्धान्त में चेतनारूप कर्म स्वीकृत है और उससे समस्त पदार्थ अधिष्ित हैं। उक्त मी है;-- 

लोकवैचित्य॑ चेतना मानसं च तत्‌ | [ अमि० ४,१ ] 

पूर्वपक्ती कहता है कि लोक-वैचित्य केवल कर्म से नहीं प्रत्युत ईश्वर-प्रेरित पर्मांघर्म से 
है, ओर आप लोक का ईश्वराधि७ितत्व नहीं मानते. अतः आपके पत्त में इश्-सिद्धि नहीं है | 
परन्तु सिद्धान्त में चत्र चेतनाल्‍ूप कर्म स्वीकृत है, तब चेतनान्तर का मानना व्यर्थ है। यदि अन्य 
चेतनावत्‌ का कत्‌ त्व मानें भी, तो घटादि ईश्वर-कास्णुक सिद्ध नहीं होते; क्योंकि कुलाला- 
तिस्कि ईश्वर की कारणुता मानने का कोई प्रयोजन नहीं है | अन्यथा विपक्षी को ईश्वर के 
लिए भी ईश्वरान्तर मानना पड़ेगा। यदि अज्ञता के कास्ण कुलालादि की प्रवृत्ति ईश्वर- 
प्रेरित मानें और तज्ज ईश्वर की प्रवृत्ति सयम्‌ ; तो यह मी मानना पड़ेगा कि सुखदु:खोत्याद 
में सवंधा असमथ अज्ञ जीव को ईश्वर-प्रेरित होकर ही छ्वर्ग या नरक मोगना पह़ता है | इस 
प्रकार ईश्वर वैजम्य-नेषृ एय दोषों से ग्रस्त होगा। 

पुनः ईश्वर का सर्वज्ञत्व और सर्व-कर्तृत्व अन्योन्याश्रय-बाधित है। ईश्वर में पहले 
सबं-कर्तृत्व सिद्ध हो तब सर्वज्ञत्व॒ सिद्ध होगा और सर्वश्ञत्व सिद्ध होने पर सबं-प्रेरणा-क्तृत्व 
साधित होगा | अन्यथा ईश्वर का भी प्रेरक अन्य ईश्वर मानना पड़ेगा। फिर यह भी प्रश्न 
होगा कि सर्वज्ञ ईश्वर अज्ञ जीवों को असदव्यवहार में प्रदत्त क्‍यों करता है। विवेकशॉल 
जन लोगों को सदुपदेश करते हैं । किन्तु ईश्वर जब विपयगामी लोगों को भी उत्पन्न करता 
है, तब वह प्रमाण कैसे माना जाव ! फिर ईश्वर की यह कौन सी जुद्धिमत्ता है कि जीव को 
पहले पाप में प्रवृत्त करता है, बाद में उससे व्याइृत्त कर धर्मामिमुख करता है । 
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रछर बौदध-घर्म-द्शन 
यदि ईश्वर तत्कायौधिप्ित होकर दी जीव को पाप में प्रव्ृत्त कराता है, फिर भी उसके 
्रैज्ञाकारित्त की द्वानि माननीं पढ़ेगी। क्योंकि प्रश्न होगा कि उम्रने लीव से ऐसा पाप 

क्यों कराया ? यदि यह मानें कि वद अघम नहीं कराता दे बल्कि अधमंकारी को फल का 
अनुमव कराता है, तो वह मानना पड़ेगा कि ईश्वर अपनी असमर्थता के कारण जीवों को 
पाप कर्मों से हथा नहीं पाता | और यदि वह यह नहीं कर पाता तो उसके लिए, स्व-करतृत्व की 
घोषणा करना व्यथे है। फिर ऐसी अवस्था में वह धर्मादे भी क्‍या करा सकेगा | कया 
दैएवर के बिना लोग अपने अधर्माचस्ण का फल नहीं भोग लेते ? भोगते ही हैं; तो इस 
निरथक व्यापार में कोई प्रेज्ञावान्‌ क्यों प्रवृत्त होगा | यदि उसकी ऐसो प्रवृत्ति क्रीड़ा के लिए 
होती है, तब उसका वह प्रेच्ञाकारिव धन्य है कि एक की क्षणिक ठृत्ति के लिए अन्य को अपने 
जीवन को संकटमय बनाना पड़े ! आपके सिद्धान्त में समस्त शास्त्र यदि ईश्वरकृत हैं, तो दानादि 
के द्वारा उनके उपदेशों की सत्यासत्यता का निर्णय कैसे होगा ? यदि दानादि विषयक कुछ शाज 
उसके विरचित नहीं है,तो वह उसके समान अन्य सर्व को भी कैसे बना सकेगा | यदि ईश्वर 
को सत्वों के धर्मीचर्म से ही प्रेरित होकर समस्त पदार्थ संभव करना पड़ता है, तो ईश्वर की 
कल्पना व्यर्थ है | क्योंकि घर्माधम॑ की प्रेरणा से सत्व ही यह सर क्‍यों न कर लेगा | 

पूर्वपक्ती कटे कि जीव सबका कर्ता नहीं हो सकता, तो मैं पूछुता हूं तुम्दारे अभिष्रेत 
सर्व के कतृत्व' का उपयोग ही क्‍या है | एक जीच के द्वारा न सही,सर्व जीबों के द्वारा सर्व-कर्तृत्व 
मार्ने तो ठम्दारी क्या ज्ति है ? देखा भी जाता दे कि कभी बहुतों के द्वारा एक क्रिया संपादित 
होती है, और कभी एक के द्वारा बहुत क्रियाएँ, | यदि कद्दो कि सर्व-कारकत्न तो किती एक में 
ही मानना पड़ेगा, अन्यथा उसमें सर्वजत्व भी संभव नहीं दो सकेगा । इसलिए एक प्रधान कर्तो 
ईश्वर को मानो जो प्रार्थियों के मनोरथ सिद्ध कर सके, त्वदमिप्रेत स्वशतामात्र से कोई प्रार्थियों 
का सेव्य नहीं हो सकता | परत मैं कहता हूँ; कोई अर्थानर्थ क्रिया में शक्त एवं सर्वज्ञ भी 
हो, फिर भी अपनी अन॒पकारिता के कारण ही किसी का सेब्य नहीं होगा | सर्वज्ञलव एवं सर्वश- 
क्ित्व पहले निश्चित हो तब सर्व-कारकत्व सिद्ध होगा | परन्तु सभी दृष्टान्तों में असवज्ञ का हो 
कर्तत्व देखा जाता है | इसलिए, कर्तृत्व से सर्वज्ञल्व लिद्ध नहीं होगा । फिर अपने कार्य के प्रति 
कुलालादि में अज्ञता ही कहाँ है, जिससे ईश्वर की आवश्यकता पड़े ! यदि सुज्ञ कुलाल 
मेँ मी ईश्वर की प्रेरणा के बिना कार्य-क्षमता नहीं आती तो उसी के समान ईश्वर को भी 
अपने कार्य में अन्य से प्रेरित मानना पड़ेगा | यदि उसने अपने में सर्वशता सिद्ध करने के 
लिए सर्व-प्रेर्कता मी सिद्ध कर ली, तो इसे किसने देखा है! 

ईश्वरवादी जगत्‌ के विभिन्न संस्थान-विशेषों की रचना के लिए. ईश्वर में उपादान- 
गोचरता और चिकीर्ी आदि मानता है | परन्तु बृ्धादि संस्थान अचित्‌ वीजादि-कारण-विशेष 
से,ही संपन्न होते हैं | इसके लिए. पुरुष-पूर्वक्ता आवश्यक नहीं है | क्योंकि कोई भी सुशिक्षित 
चेतन बीज-विजातीय वृक्ष उत्पन्न नहीं कर सकता | पृवपक्षी यदि कद्दे कि सृत्पिण्ड का संस्थान 
कुलाल उत्पन्न नहीं कर सकता, तो हम कहते हैं; मृत्पिएड को उत्नन्न ही क्‍या करना है | 
ताहक वर्णु-संस्थान-रूप ही तो मृत्िण्ड है । 
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यदि बर-बीज में स्वयं बट-बृत्त की वर्ण-संस्थान-हूपता नहीं है, तो अन्यत्र कहाँ से व 
आयेगी ? उसे यदि ईश्वर उत्पन्न करता है, तो वह बीजातिरिक्त से उत्पन्न क्‍यों नहीं करता ३ 
इसलिए, स्वीकार करना पढ़ेगा कि बृक्ष-त्रीज में निहित बृत्त-संस्थान आविर्भुत होता है, जैसे 
प्रदीप से अन्धकार स्थित वालदारक | इसी प्रकार कुलाल के द्वारा मृत्पिण्ड से ही संख्यान 
आविमृत होता है। कुलाज्-पुझ्य केवल साज्ञीरूस से ही उसका उपयोक्ता बनता है, जैसे 
पुरुषों की मोग-सिद्धि के लिए प्रधान की प्रद्ृत्ति तथा सामाजिकों के लिए. न की रंग-क्रिया | 
इस प्रकार सुखाद्यर्थित्वूूपेण सकल की कारणता है | इसी से का्परिसमाप्ति है | ईश्वर की 
श्यकता नहीं । 





अनात्म-बाद को पुदुगल-प्रतिषेघ-वाद भी कहते हैं। बोद्ध झ्रात्मां या पुदुगल को 
वस्तुतत्‌ नहीं मानते । आत्मा नाम का कोई पदार्थ स्वभावतः नहीं है | जो आत्मा अन्य मतों 
. को इश्ठ है वह र्न्थ-सन्तान के लिए प्रशतिमात्र नहीं है, किन्तु वह स्कन्घ-व्यतिरिक्त वस्तुतत्‌ 
है | आत्मग्राद के बत्॒ से क़रंशों की उ्तत्ति होतों दै। वितथ आत्मदृष्टि में अरमिनिवेश होने 
से मतान्तर दूषित है,अतः बौद्ध-मत से अन्यत्र मोक्ष नहीं है । केवल बुद् दी नैरात्म का 
उपदेश देते हैं | 

आत्मा -के अस्तित्व की सिद्धि किसी प्रमाण से नहीं होती, न प्रत्यक्ष प्रमाण से, न 
झनुमान प्रमाण से | यदि अन्य मावों के समान आत्मा का प्थक्‌ सद्भाव है, तो इसकी 
उपलब्धि या तो प्रत्यक्ष ज्ञान से होनी चाहिये--जिस प्रकार पँचेन्द्रिय-विज्ञान तथा मनोविज्ञान 
के विषयों की उपलब्धि होती है, अयवा अनुमान ज्ञान से होनी चाहिये, यथा;-अद्श्य 
झतीन्द्रिय उपादाय-रूप की होती है | 

बौद्धों में वात्सीपुत्रीय भी पुद्गल-बादी हैं।वह कद्दते हैं कि आत्मा न रत्धों से 
अभिन्न है, और न मिन्न है। वह ऐसा इसलिए कहते हैं, कि यह प्रकक न हो 
जाय कि वह तोथ्थेकों के खिद्धान्तों में अमिनिवेश रखते हैं। वात्सीपुत्रीय सोगतम्मन्य हैं । 
यया सांख्य, वैशेषिक, निर्गन्य आदि पुदगल में प्रतिपन्न हैं, उसी प्रकार वाल्सीपुत्रीय भी इस 
कल्पित धर्म में प्रतिपक्ष हैं। पुदूगल का कारित्र नहीं है। केवल चित्त का कारित्र हैं | यदि 
पुदूगल भाव है, तो उसे स्कन्धों से अन्य कदना चाहिये, क्योंकि उसका लक्षण मिन्न है| 
यदि वह द्वेतु-प्रत्यय से जनित दे, तो उसका शाश्वतत्व और अविकारित्व नहीं हैँ। यदि बह 
असंस्कृत है, तो उसमें अ्र्थक्रिया की योग्यता नहों है, और उसका कोई प्रयोजन नहीं है । 
इसलिए, पुद्गल को द्रव्य-विशेष मानना व्यर्थ है | 

वात्सीपुत्रीय कहते हैंः--हम नहीं कहते कि यह द्रव्य है, और न यद्द कि यह स्कस्चों 
का प्रज्ञप्तिमात्र है; किन्तु पुद्गल-प्रशत्ति का व्यवहार प्रत्युस्ष आध्यात्मिक उपाच स्कन्बों के लिए. 
है| लोक-विश्वास है कि अग्नि न इस्थन से अनन्य है, न अन्य | यदि अग्नि इन्धन से 
अन्य होती, तो प्रदीत अग्नि द्ोती | इमारा मत है कि पुदूगल स्कन्धों से न अनन्य है, और 


> . हि। हू 
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नअन्य । यदि यह स्कन्धों से अन्य होता तो यह शाश्वत और इसलिए, असंस्कृत होता; 
यदि यह से अनन्य होता तो उसके उच्छेद का प्रसंग होता | 

बंसुक्सु का कहना हैः:--यदि आत्मा समुदायमात्र है, मावान्तर नहीं, तो वह आत्मा 
नहीं हैं; और यदि वह सांख्यों के पुरुष के सदश है, तो उसका कोई प्रयोजन नहीं हैं। वसुकन्‍्धु 
पुनश कहते हैं कि यदि तुम्हारे पुदूगल का स्कन्धों से वही संबन्ध है, जो अग्नि का इन्धन से 
है, तो तुमको स्वीकार करना पड़ेगा कि वह च्णिक है । वसुचत्धु प्रश्न करते हैं कि पुदगल का 
कैसे ज्ञान होता है | वात्सीपुत्रीय कहता है कि पड़विज्ञान से उपलब्धि होती है। जन्र 

रूपकाय को जानता है, तो तदनन्तर ही वह पुदगल की उपलब्धि करता है | 

इसलिए हम कह सकते हैं कि पुदुगल चन्तुर्विज्ञान से जाना जाता हैं, यथा--जत्र चन्नुविज्ञान 
क्षीर-रूप को जानता है, तो यह प्रथम रूप, गन्ध, स्सादि की उपलब्धि करता है, और द्वितीय 
क्षण में ह्ञीर का उपलक्षुण करता है। वसुबखु इसका उत्तर देते हैं कि इसका परिणाम यह 
निकलता दे कि समस्त स्कन्प-समुदाय की ही प्रश्मप्ति पुदूगल है, जैसे--रूप-गन्धादि समक्ष 
समुदाय को प्रज्षप्ति ज्ञोर दै। यह संज्ञामात्र हैं। यह वस्तुसत्‌ नहीं है| वात्सीपुत्रीय स्वीकार 
करता है कि पुदूगल विज्ञान का आलम्बन-प्रत्यय नहीं है | बसुकन्घु कहते हैं कि बहुत अच्छा ! 
किन्तु उस अवस्था में यदि यह शेय नहीं है, तो इसका अस्तित्व कैसे सिद्ध होगा | और यदि 
इसका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता तो आपका सिद्धान्त गिर जाता है | वस॒कखु कहते हैं कि 
बेंदना, संज्ञा, विशान, और चेतना यह चार अरूपी-स्कन्ध हैं और रूप रूपी-स्कन्ध है। जब 
हम कहते हैं कि 'पुरुष! है, तो हम इन्हों की बात करते हैं । विविध सूद्म भेदों को व्यक्त करने 
के लिए, विविध शब्दों का व्यवद्वार होता है, जैसे--उत्व, नर, मनुज, जीव, जन्तु और पुदूगल | 
यह सत्र वैसे ही समुदायमात्र हैं, जैसे--सेना शब्द | यह केवल लोक-व्यवद्दार के वचनमात्र 
प्रतिज्ञामात्र हैं | सत्र झार्य यथार्थ देखते हैं कि केवल धर्मों का अक्षित्व है, किसी दूसरी वस्छु 
का अस्तित्र नहीं है | जब सूत्र आत्मा को रूपादि से समन्वागत बताता है, तो उसका अभिप्राय 
पुदगल-प्रश्॒ति से है। जैसे लोक में 'राशि? बहु के समुदायमात्र को कहते हैं, बिसमें कोई 
एकत्व नहीं होता,अथवा जैसे जलधारा बहु-क्षण में समवाहित जल को कहते हैं, जिसमें नैरन्तर 
मात्र है, नित्यता नहीं है | भगवान्‌ कहते हँं--हे भिक्तुओ ! यह जानो कि सब जआहाण-भ्रमण 
जो आत्मा को मानते हैं, केवल उपादान-स्कन्ध को मानते हैं| इसलिए विपयोस के कारण 
अनात्मधर्मों में आत्मा की कल्पना होती है, और आत्म-आह होता है | 

कोई सत्व, कोई आत्मा नहीं है | केवल द्वेतु-प्रत्यय से जनित धर्म है. स्कन्ध, आयतन 
और धातु हैं। वात्सीपुत्रीय कहते हैं कि फिर आप बुद्ध को सर्वश्ञ कैसे कहते हैं ? केवल 
आत्मा, पुदूगल म॑ सवज्ञता हो सकती है , क्योंकि चित्त-चैत्त सब धर्मों को नहीं जान सकते 
बह विपरिणामी है, वह क्षण-क्षण पर उत्पन्न और निदद्ध होते रहते हैं। वसुबन्धु इस आत्तेप 
की गुरुता का अनुमव करते हैं और उत्तर देते हैं कि हम इस अर्थ में बुद्ध को सर्वज्ञ नहीं कहते 
कि वह एक ही काल में सब धर्मों को जानते हैं | बुद्ध शब्द से एक सन्तान-विशेष ज्ञापित होता 
है | इस सन्तति का यह सामथ्य-विशेष है कि चित्त के आमोगमात्र से ही तत्काल उस अर्य॑ 
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का अविपरीत ज्ञान उत्पन्न होता है, छिसके संबन्घ में ज्ञान की इच्छा उदय हुई है | एक चित्त 
क्षण सब- ज्ञान का सामथ्य नहीं रखता । अतः इस सन्तति को सर्वज्ञ कहते हैं| वात्सीपुत्रीय 
प्रश्न करते हैं कि यदि अ्वक्तव्य पुद्गल नहीं है, तो भगवान्‌ क्‍यों नहीं कहते कि जीव सर्वश३ 
नहीं है, वह क्‍यों वत्सगोत्र ( एक मिक्तु ) के प्रश्न करने पर कि आत्मा है या नहीं, हाँ? या 
धनः में उत्तर नहीं देते | इस प्रश्न का उत्तर स्व्य॑ मंगवान्‌ ने दिया है। मगवान्‌ कहते हैं कि 
यह मि्तु कदाचित्‌ इस विचार से कि जीव स्कत्घ-सन्तान है, जीव के संबन्ध में प्रश्न करता है| 
यदि मगवान यह उत्तर देते हैं कि जीव सर्वशः नहीं है, तो प्रश्न-कर्तों मिथ्यादृष्टि में अनुपतित 
होता है. और यदि मगवान्‌ यह कहते हैं कि जीव है, तो यह धर्मता को बाधित कर्ता है 
क्योंकि कोई घर्म न आत्मा है, न आत्मीय | दृष्टि से जो क्षत होता है, उसको विचार कर और 
दूसरी ओर कुशल-कर्म का अंश देख कर बुद्ध धर्म की देशना उसी प्रकार करते हैं, जैसे व्याप्री 
अपने बच्चे को दाँत से पकड़ ले जाती है | यहाँ एक श्लोक उदाहवतत करते ईं-- 
दृष्टिदृंष्ट्रावमेदं॑ चापेज्य अ्रंश॑ च कर्मणाम | 
देशयन्ति बुद्धा धर्म व्यामीपोतापद्ाखत्‌ ॥ ( कुमारलात ) 

जैसे व्याप्री अपने बच्चे को अति निष्दुस्ता से दाँतों से नहीं पकड़ती और न अति 
शिथिलता से ही; उसी प्रकार बुद्ध पूछे जाने पर कि आत्मा है या नहीं, विषेयात्मक या निषेधा 
त्मक कोई उत्तर नहीं देते। जो आत्मा के अल्तित्न में प्रतिपन्न है, वह दृष्टि-दंड़ा से विदीण 
होता है, और जो संबृतिसत्‌ पुदूगल को नहीं मानता, वह कुशल कम का श्रृेश करता है। 
आत्मवाद शाश्वतवाद है, और यह सोचना कि आत्मा नष्ट हो गयी है उच्छेदवाद है | तथा- 
गत इन दो अनन्‍्तों का परिहार कर मध्यमा-प्रतिपत्ति से धर्म की देशना करते हैं। इसके होने 
पर वह होता दै अविदया के होने पर संस्कार होते हैं, क्योंकि कोई द्रव्य-सत्‌ जीव नहों 
है. इसलिए बुद्ध नहीं कहते कि जीव अनन्य है या अन्य | वह यह भी नहीं कहते कि जीव का 
वास्तव में अत्तित्व नहीं है, इस भय से कि कहीं ऐसा कहने से लोग यह न समभकने लगे कि 
प्राशप्तिक जीव मी नहीं है | 

एक दूसरा प्रश्नकर्ता पूछता है कि यदि पुदूगल का अस्तित्व नहीं है, तो संसार में 
स॑चरण कौन करता हे ? वसुबन्धु उत्तर देते हैं कि यथायंपत्ष बहुत सीधा है, यथा-व्रो अग्नि 
बन का दाह करती है उसके विषय में लोक में कहते है कि यह संचरण करती है| यद्यपि वह 
अग्नि के क्षण हैं तथापि ऐसा कहते हैँ | क्योंकि इनकी एक सन्तान होती है| इसी प्रकार 
स्कन्ध-समुदाय निरन्तर नवीन होकर उपचार से सत्व की आख्या प्राप्त करता है, और तृष्णा का 
उपादान लेकर स्कन्ध-सन्तति संसार में संसरण करती है। वसुबन्धु एक दूसरी युक्ति देते हैँ | यदि 
कोई आत्मा में प्रतिपन्न है तो इस झआात्म-दष्टि से उसमें अध्मीय-दृष्टि उत्पन्न होगी। इन दो 
दृष्टियों के होने से उसमें आ्ात्म-स्नेह और आत्मीय-स्नेह होगा। ऐसा होने से सत्काय-दृष्टि होगी। 
बह आत्म-स्नेह और आत्मीय-स्नेद के बन्घनों से आबद्ध होगा और मोक्ष से अति दूर होगा | 

आत्मवादी यह प्रश्न करते हैँ कि यदि आत्मा का परमार्यतः अस्तिल्ल नहीं हैं तो 
चित्त , जो उत्तन्न होते ही निरुद्ध हो जाता दै, बहुत पहले अनुभूत किए गये विषय का स्मरण 
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कैसे कर सकता है ( पर्वानुभूत विष्रय के सहश विषय का यह प्रत्यमिज्ञान कैसे कर सकता है ! 
कैसे एक चित्त देखता है, और दूसरा स्मरण करता है? यदि आत्मा द्रव्य-सत्‌ नहीं है तो 
कौन स्मरण करता है, और कौन वस्तुओं का प्रत्यमिज्ञान करता है ? प्रथम यही आत्मा 
अनुभव करता है, पश्चात्‌ यही झात्मा स्मस्ण करता है | 


वसुबन्ध उत्तर देते हैं कि निश्चय ही हम यह नहीं कह सकते कि एक 
चित्त एक विषय को देखता है, और दूसरा चित्त उस विषय का स्मस्ण करता 
हैं. क्‍योंकि यह दोनों चित्त एक ही सन्‍्तान के हैं | हमारा कथन है कि एक 
अतीत चित्त विषय-विशेष को ग्रहण कर एँक दूसरे चित्त अर्थात्‌ प्रध्युयन्न चित्त का उत्ताद 
करता है, जो इस विषय का स्मस्ण करता है। दूसरे शब्दों में स्मरण-चित्त,दर्शन-चित्त (अनुमव 
चित्त ) से उतन्न होता है, जैते--फल बीज से सन्‍्तति-विपरिणाम की अन्तिम अबस्या के 
बल से उत्पन्न होता है | अन्त में स्मस्ण से ही प्रत्यमिज्ञान होता है | 


वसुब्खु पुनःकहते हैं कि कतिपय आचाय॑ कहते हैं कि भाव को भविता की अपेक्षा हैं, 
जैसे-देकदत का गमन देवदत्त की अपेक्षा करता है। गमन भाव है,देवदत्त भविता है। इसी प्रकार 
विज्ञान और यरत्िंचित्‌ भाव एक ग्ाश्रय की,विज्ञाता की; अपेद्या करते हैं | वसुबन्धु इसका उत्तर 
इस प्रकार देते हैँ:--वास्तव में देवदत्त का गमन शरोर-सन्तान का देशान्तरों में उत्पादमात्र ही 
है | कोई सोत्पाद देतु अर्थात्‌ सन्‍्तान का पर्व क्षण “गमनः कहलाता है| जैसे हम कइते हैं कि 
ज्वाला जाती है, उसी प्रकार देवदत्त के गमन को कद्दते हैं कि देवदत्त जाता है । इसका अर्थ 
हैं कि ज्वाला को सन्‍्तान उत्तन्न होकर एक देश से दूसरे देश को जाती है । इसी प्रकार लोक 
में कहते हैं कि देवदत बानता है ( विजानांति )। क्योंकि यह समुदाय जिसे देवदत्त 
कहते हैं, विज्ञान का हेतु है, और लोक-व्यवद्धार का अनुबर्तन कर स्वयं आर्य इस भाषा का 
प्रयोग करते हैं | प्रदीप का गमन यह है :-- अर्चिक्षण की अव्युच्छिन्न सन्‍्तान में, जिसे विपय॑ 
यवश एक करके ग्रहण करते हैं, प्रदीप का उपचार होता है। जब इन समनन्तर ज्षणों में से 
एक, पूर्व क्षण ते अन्यत्र, देशान्तर में उत्नद्यमान होता है, तो कट्टा जाता है कि प्रदीप जाता 
है | किन्तु असि-सन्तान से प्रथक और अन्य कोई गन्ता नहीं देँ। जब्र एक चित्त-क्षण विषयान्तर 
में उत्तयमान होता है, तब कहते हैं कि विज्ञान इस वियय को जानता है | यदि हम यह भा 
मान लें कि एक नित्य झात्मा और नित्य असंचारी मन का संयोग होता है; तथापि बाप 
विशिष्ट संयोग का होना, जो विशिश्चित्त के लिए शावश्यक है. केसे सिद्ध कर सकते हैँ | 
क्या आप यह कहेंगे कि यह विशिष्टता बुद्धि-विशेष के कारण द्ोती है, जो श्रात्मा का ग्रुण 
है! किन्तु बुद्धि में मी वही कठिनाई है, जो मन में है | जब आत्मा विशिष्ट है, तब बुद्धि केसे 
विशिष्ट होगी ? क्या आप कहेंगे कि संस्कार-विशेष से आत्मा ओर मन का संबोग-विशेष होता 
है, और इस विशेष से बुद्धि-विशेष होता है ! इस पक्ष में अत्मा निष्पयोचनीय दो जाता हैं । 
आप यह क्‍यों नहीं कहते कि संस्कार-विशेषापेक्ञ चित्त से ही चित्त-विशेष होता है । चित्तोत्ाद 
में आत्मा का सामर्थ्य नहीं है, और यह कहना कि आत्मा से चित्त प्रवृत्त होते हैं, एक कुहक- 
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वैध के समान आचरण करना है, जो मंत्रों से ओपधि को अमिमन्त्रित करता है। फट ! 
लाहा ! मन्त्रों का उच्चारण करता हैं, यद्यपि औषध में रोग के उपशम का प़ाम्थ्य है| 

जांख्य का आक्षिप है कि यदि अपर-विज्ञान पूर्व-विज्ञान से उसन्न होता है,अआत्मा से नहीं; 
तो अपर-विशान पर्व-विज्ञान के सहश नित्य क्यों नहीं होता, जैसे--अंकुर-काण्ड-पत्रादि का होता 
है ! पहले प्रश्न का उत्तर यह है ;--क्योंकि जो देतु-प्रत्मयय-बनित ( संस्कृत ) हैं, उसका लक्षण 
अन्यथात्ः ( त्वित्यन्यथात्व ) हैं। 'त॑त्कृतः का ऐसा स्वमाव हैं कि उनकी सन्तान में अपर 
पूर्वे से मित्र होगा | यदि इसके विपरीत होता तो ध्यान समाहित योगी का ख्वर्व व्युत्यान नहीं 
होता । क्योंकि काय और चित्त की उत्तत्ति नित्य सदश होती, और सन्तान के उत्तरोत्तर क्षण 
अनन्य होते | दूसरी कटिनाई के सम्बन्ध में यह कहना दें कि चित्तों के उत्ताद का क्रम भी 
नित्य है| यदि किसी चित्त को किसी दूसरे चित्त के अनन्तर उत्तन्न होना हैं,तो वह उस चित्त 
के अनन्तर उत्पन्न होगा | दूसरी ओर कुछ चित्तों में आंशिक साइश्य होता है, जिसके कारण 
वह झपने गोत्र के विशेष-लक्षणबश एक़ दूसरे के अनन्तर उतसन्न दोते हैं। जिस चित्त का 
इन चित्तों में से जो गोत्र अर्थात्‌ बीज होगा, उसके अनुसार यह दूसरा चित्त होगा, अन्यथा 
जब सहश गोत्र नहीं होगा तब नहीं होगा | पुनश्न; विविध देतुवश एक चित्त के अनन्तर 
विविध चित्त पर्यीय से उत्तन्न हों सकते हैं| इन सब चित्तों में जो 'बहुतरः हँ--जों अतीत के 
प्रवाह मैं रद्द चुके हैं, जो 'पढुतर” हैं--जों उत्माद्य चित्त के अआसल्नतरः हैं; वह पदले उत्न्न 
होते हैं, क्योंकि इन चित्तों से चि्त-सन्तान प्रबल रूप से वासित होती है। 

वसुक्खु पुनः कहते हैं कि यदि आपका यहद्दी मत है कि आत्मा चित्तों का आश्रय है,तो इम 
ग्राप से उदाहस्ण देकर इस आशय-आश्िित संकूध का विवेचन करने के लिये कहते हैं। चित्त 
(जिस्ते संस्कार प्रमावित करते हैं) चित्र या बदर-फल नहीं है, बिसे आत्मा का आधार 
चाहिये; जैसे भित्ति चित्र का आधार है या भाजन बदर-फल का आधार है | बस्तुतः एक 
प् में ( आत्मा और चित्त-संस्कार के बीच ) प्रतिषातित्व स्वीकार करना पड़ेगा ओर दूसरे 
पक्ष में चित्र और बदर-फल का, मित्ति और माजन का ध्यग-देशत्व होंगा। आप कहते हैं 
कि यथा प्रथिवी, गन्ध, रूप, रस, स्मध्व्य करा आश्रय है; उसी प्रकार आत्मा चित्त-संस्कार का 
आश्रय है | हम इस उदाहरण पर प्रसन्न हैं, क्योंकि यह भ्रात्मा के अभाव को सिद्ध करता है। 
यथा गन्वादि से अन्यंत्र ए्यिवों की उपलब्धि नहीं होती, बिसे लोक में '्थिवीः कहते हैं; 
बह रूपादि का समुदाय मात्र है। उसी प्रकार चित्त-संस्कारों से अन्य आत्मा नहीं है | 
पृथिवी गन्धादि से अन्य है यह कौन निर्धारित कर सकता हैं! किन्तु यदि गन्धादि ले अन्य 
पृथिबी है. तो यह ब्यपदेश कैसे होता है, कि यह गन्वादि (तरथिवी के हैं। विशेषण के लिए 
पथिवी का गन्ध, प्रथिवी का रस ऐसा कहते हैं | दूसरे शब्दों में--इससे यह सूचित किया 
जाता है कि अमुक गन्ध-रत आदि की प्रयित्री अख्या हैं; यह वह गन्ध, सस आदि नहीं है, 
बिंनकी अप! आख्या है | यथा लोक में जब किसी वस्तु को काष्ठ-प्रतिमा का शरीर कहते ईं, 
तो इससे यह सूचित किया जाता है कि यह वस्तु काष्ठ को है, रुस्मय नहीं है | 

बसुक्खु पूछते हैं कि वदि आत्मा संस्कार-विशेष की अपेक्षा कर चित्त का उत्ताद करता हद 


तो यह सब चित्तों का युगपत्‌ उत्माद क्यों नहीं करता ? वैशेषिक उत्तर देते हैं:--क्योंकि बलिए 
संस्कार-विशेष अन्य दुबबल संस्कार-विशेषों की फलोलत्ति में प्रतिबन्धक है,और यदि बलिए संस्कार 
नित्य फल नहीं देता तो इसका कारण वहीं है, जो आपने चित्त से सन्तान में आहित वासना के 
विवेचन में दिया है | हमारा मत है कि संस्कार नित्य नहीं हैं, और उनका अन्ययाल होता है | 
वसुक्शु कहते हैँ कि उस अवस्था में आ्रात्मा निरर्थक होगा, संस्कारों के बल-विशेष से चित्त-विशेष 
उत्नन्न होंगे, क्योंकि आपके संस्कार और हमारी वासना के स्वमाव में कोई अन्तर नहीं है। 
वैशेषिक कहता है कि त्मृति-संस्कारादि गुण पदार्थ हैं; इन गुण पदार्थों का आश्रय कोई न 
कोई द्रव्य होना चाहिये, और एथिवी आदि नौ द्रब्यों में ऐसा आत्मा ही हो सकता हैं, क्योंकि 
यह अग्राह्म है कि रूति तथा अन्य चैतलिक गुणों का आश्रय चेतन आत्मा के अतिरिक्त 
कोई दूसरा द्रव्य हो | किन्तु द्रव्य-गुण का सिद्धान्त सिद्ध नहीं हैं। बौद्ध इससे सहमत नहीं हैं 
कि स्मृति-संस्कारादि गुण पदार्थ हैं, द्रव्य नहीं है। उनका मत है कि यक्तिचित्‌ विद्यमान है 
वह सब "द्रव्यः है | वैशेषिक पुन॥ कहते हैं कि यदि वास्तव में आत्मा का अस्तिल नहीं है तो 
कर्मफल क्‍या हैं ! बौद्ध कहते हैं कि पुदूगल का सुख दुःख का अनुभव ही कर्मफल है | 
वैशेषिक पूछते हैँ कि आप पुदगल से क्‍या समभते हैं ! बौद्ध कहते हैं कि जब हम अहमः 
कहते हैँ तब हमारा आशय “पुदूगल? से होता है। यह 'अहमः अहंकार का विषय है | 
वैशेषिक पूछते हैं कि फिर कर्म का कती कौन है. फल का उपभोग करने वाला कौन है ! 
और उत्तर देते हैं कि कर्ता, उपभोक्ता आत्मा हैं। बौद्ध कहते हैं कि जिसे किसी कम का 
कर्ता कहते हैं, वह उसके सब कारणों में उस कर्म का प्रधान कारण हैं। काय-कर्म की उतसत्ति 
का प्रधान कारण वास्तव में क्‍या है ? स्मृतिकर्म के लिए. छुन्द काम करने की अमिलापा 
उत्पन्न करती है, छुन्द से वितर्क उत्तन्न होता है, वितर्क से प्रसत्ल प्रदत्त द्ोता हैं, इससे वायु 
उत्पन्न होती है, वायु से काय-कर्म होता है। इस प्रक्रिया में वैशेषिकों की आत्मा का क्या कारित्र 
है ! यह आत्मा काय-कर्म का कर्ता निश्चय ही नहीं है | इसी प्रकार वाचिक तथा मानसिक 
कर्म को भी समझना चाहिये । 

यद्यपि वसुबन्धु आत्मा के वसतु-सत्‌ होने का प्रतिषेष करते हैं, तथापि बौद्ध-धर्म में 
प्रायः अनिश्चितता देखी जाती है | लोक की शाश्वतता के प्रश्न को ले लीजिए, इस प्रश्न के 
संबन्ध में मगवान्‌ ने चार बातों का व्याकरण नहीं किया है | यदि प्रश्नकर्ता लोक से आत्मा का 
अहण करता है तो, प्रश्न की चतुष्कोटि अययार्थ हो बाती है, क्योंकि आत्मा का अस्तित्त 
परमार्यतः नहीं है। यदि वह लोक से संसार का अहण करता है,तो मो चतुष्कोटि अययार्थ है | 
यदि संसार नित्य है तो मनुष्य निर्वाण की प्राप्ति नहीं कर सकता; यदि यह नित्य नहीं है तो 
सब झाकत्मिक निरोेध से-प्रयतन से नहीं, निर्वाण का लाम करेंगे। यदि यह नित्य 
और अनित्य दोनों है, तो कुछ निर्वाण प्राप्त नहीं करेंगे और अन्य अकत्मात प्राप्त करेंगे | 
यह कहना कि लोक संसार के अर्थ मेंन शाश्वत हैं, न अशारवत; यह कहने के बराबर है 
क्कि टी जीव निर्वाण की प्राप्ति नहीं करते हैं और करते भी हैं | यह विरोघोक्ति हैं। बस्तुतः निर्बाण 
र्ग द्वारा पाया जा सकता है | इसलिए कोई निश्चित उत्तर स्वीकार नहीं किया जा उकता | 
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अन्त में वसुक्‍घु परीक्षा करते हैं कि बीच से फल की उत्सत्ति कैसे होती है | लोक में 
कहते हैं कि फल बीच से उस्नन्न होता है, किन्तु इस उक्ति का यह अर्थ नहीं होता कि फल 
निरुद्ध-बीज से उत्पन्न होता है, या फल बीज के झनन्तर श्र्थात्‌ विनश्यमान-रीब से उत्पन्न 
होता है | वास्तव में बीज-सन्तान के परिणाम के अतिप्रकृष्ट -ह्षण से फल की उत्मत्ति है | 
बीज उत्तरोत्तर अंकुर, कांड, पत्र का उत्मादन करता है, और अन्त में पुष्प का; जिससे फल का 
प्रादुर्भाव होता है | यदि कोई यह कइता है कि बीज से फल की उत्मत्ति होती हैं, तो इसका 
कारण यह है कि बीज ( मध्यवर्तियों की ) परंपरा से पुष्प में फलोत्मादन का सामथ्य आहित 
करता है | यदि बीज फलोत्यादन के सामर्थ्य का--जो पुष्प में पाया जाता है, पूर्व देतु न होता 
तो पुष्प बीज के सहश फल उत्पन्नन करता | इसी प्रकार कह्दा जाता है कि फल कर्म-नंनित 
है, किन्तु यह विनष्ट कर्म से उत्पन्न नहीं होता, यह कर्म के अनन्तर उत्पन्न नहीं होता; यह 
कर्म-समुत्यित सन्तान के परिणाम के झतिप्रकृष्ट छुण से उत्पन्न होता है सनन्‍्तान से हमारा 
अभिप्राय री और अ्रूपी रून्‍्धों से है, जो अविच्छिन्न रूप से एक सन्तान में उत्तरोत्तर 
प्रव्तमान होते हैं, और जिस सन्तान का पूर्व देतु कर्म है। इस सन्तान के निरतर क्षण हैं 
इसलिए सनन्‍्तान का परिणाम, अन्यथात्व होता है| इस परिणाम का अन्य क्षण एक विशेष 
या प्रकृष्ट सामस्‍्य रखता है । यह सामध्य फल का तत्काल उत्पादन करता हैं। इस कास्ण यह 
ज्लण अन्य छणों से विशिष्ट है | इसलिए इसे “विशेष अर्थात्‌ परिणाम का प्रकर्षपयन्त प्राप्त 
क्षण कहते हैं। 
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बीवलोक और माजनलोंक ( विश्व ) की विचित्रता ईश्वर कृत नहीं है | कोई ईश्वर 
नहीं है, जिसने बुद्धिपूवक इसकी रचना की हो | लोक-चैचिन्रय कर्मज है | यह सलत्वों के हा 
से उत्तन्न होता है। कर्म दो प्रकार के हैं--चेतना और चेतयित्वा | चेतना मानस कर्म है। 
जेतना से जो उत्पन्न होता है, अर्थात्‌ चेतवित्वा-कर्म चेतनाकृत है। चेतकिल्ला कर्म दो 
हैं--कायिक और वाचिक | इन तीन प्रकार के कर्मों की सिद्धि आश्रय, स्वभाव और समुत्यान 
इन तीन कारणों से होती है | यदि हम आश्रय का विचार करते हैं, तो एक दी कर्म ठहस्ता 
है, क्योंकि सत्र कम काय पर आश्रित हैं । यदि इम स्व॒माव का विचार करते हं, तो बादू-कर्म 
ही एक कर्म है, अन्य दो का कर्मत्व नहीं है, क्योंकि काय, वाक्‌ और मन इन तीन में से केवल 
बाक्‌ स्वमावतः कर्म है | यदि हम समुत्यान का विचार करते हैं, तो केवल मनश्ल्‌ कम॑ है, 
क्योंकि सब कर्मों का समुत्थान ( आरम्म ) मन से है । 

सब कर्म 'उपचितः ( संचितकर्म, क्रियमाणानि कर्मोणि, आरब्यफलानि कर्माणि ) 
नहीं होते, अर्थात्‌ फल देना आरंम नहीं करते | 'इत” कर्म और 'उपचितः कर्म में भेद है । 
“उपचित” कर्म की व्याख्या अमिघर्मकोश [ ४,१२० ] में दी है। वही कम उपचित होता 
है, जो स्वेच्छा से या बुद्धिपूवंक ( संचिन्य) किया जाता है। अडुद्धिपूर्वक कर्म, बुद्धिपुवंक 
सहसाकृत कर्म, या वह कर्म जो श्रान्तिवश किया जाता है, उपचित नहीं होता। माष्याक्षेप से 
ग्रमभ्यासवश जो मृषावाद का अनुष्ठान होता है, वह अकुशल-कर्म है, किन्तु वह उपचित 
नहीं होता | जो भ्रान्तिवश अपने पिता का वध करता है, वह उपचित कर्म नहीं करता | 
जो कर्म असमास रहता है, वह उपचित नहीं होता | कोई एक दुश्चरित से दुर्गति को 
प्राप्त होता है, कोई दो से, कोई तीन से; कोई एक कर्मपथ ले, कोई दो से,'“***** “कोई 
दश से | यदि जिस प्रमाण से दुर्गति की प्राप्ति होती है, वह प्रमाण असमाप्त रहता है, तो 
“कृत? कर्म “उपचितः नहीं होता; समाप्त होने पर ही उपचित होता है | कर्म करने के उपरान्त 
यदि अनुताप होता है, तो कृत कर्म 'उपचितः नहीं होता। पाप के आविष्कृत करने से पाप 
की मात्रा का तन॒त्व या परिक्षय होता है | पाप कर्म का प्रतिपक्ष होने से कृत कर्म 'उपचितः 
नहीं दोता | पाप-विरति कां ब्रत लेने से, ध्ुभ का अभ्यास करने से, आश्रय-बल से, अर्थात्‌ 
बुद्धादि की शरण में बानें से, पाप कर्म “उपचित' नहीं होता | 

जब कर्म अशुभ है, और उसका अकुशल परिवार है, तभी कर्म 'उपचितः होता है । 
जो कर्म विपाक-दान में नियत है, वह उपचित होता है; जो अनियत है, वह 'उपचित' नहीं 
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होता | वस्तुतः 'पृष्ठः से ही कर्म की परिसमाप्ति होती है। कर्म की गुरुता प्रयोग, मौलक्म 
और प्रृष्ठ की गुरुता पर निर्भर करती है | 
शुद्ध मानसिक-कर्म 

हम ऊपर कह चुके हैं कि कर्म दो प्रकार का हैं।--चेतना और चेतयित्वा कम | 
चेतना मानस कर्म हैं। कायिक-बाचिक कर्म के बिना ही मानस कम अपने अभीष्ट 
की प्राप्ति कर सकता हैं | दण्डकास्ण्यादि की कथा है, कि ऋषियों के मनःप्रदोष से वह निर्जन 
हो गये, उनके कोप से दण्डकादि शत्प हो गये, और मद्दाबन का व्यापाद हुआ | वह मानस 
कर्म की गुरुता को सिद्ध करता हैं। अतः भगवान्‌ कहते हैं कि तीन दण्डों ( कायदण्ड, 
वागदणड, मनोदरड; दरड-ऊर्म ) में मनोंदरुड महासावथ है, और सु सावों में पापों में ) 
मिथ्यादृष्टि सर्व पापिष्ठ है । ऋद्धिमान्‌ भ्रमण या ब्राह्मण की चेतना का बड़ा सामथय हैं। 

मैत्री-मावना भी एक चेतना हैं या चेतना-सन्तति है। मैत्री-भावना में कोई प्रतिप्राहक 
नहीं हैं | परानुप्रद नहीं होता, तथापि मैत्री-चित्त के कल से ही उसके लिए पुण्य का उत्माद 
होता है। मैत्री-चित्त में दचि का होना ही मानसनकम है। 

इसी प्रकार भगवद्देशना को श्रवण कर, कि सर्व दुःख हैं, में उसमें भ्द्धा उत्तन्न करता 
हूँ, मैं उसमें अमिनिविष्ठ होता हूँ । अन्त में मेरी इस देशना में रुचि होती हैं, और मैं इस 
दुःख-सत्य का साज्षात्कार करता हूँ। यह सब चेतनाख्य कर्म हैं। 

ऋषियों दी शुद्ध चेतना से ही फल होता है। किन्तु सामान्यतः फल प्राप्ति के लिए 
चेतन को काय और वाक्‌ का समुत्यान करना होता है | 

शत्रु के प्राणातिपात की चेतना और शत्रु का प्राणातिपात एक नहीं है | प्राणातिपात 
एक चेष्टा-विशेष है, काय-सन्निवेश विशेष है; जिससे जीव के जीवन का अपइहस्ण दोता है| 
यदि मैं शत्रु का बंध कराता हूँ, तो मैं उसका अधिक अपकार करता हूँ; यदि में केवल उसका 
उपघात करता हूँ, तों कम अपकार करता हूँ । मेरे द्वेप का भाव प्रायातिपात से इृढ़ ओर सबल 
होता है । मानसिक पूजा और भक्ति से मेरी चित्त-सन्तति वासित होती है । किन्छु यदि मेरी 
भक्ति सकिय हो तो मेश पुएय अधिक हो | जो अ्रप्रतिश्ठित देश में बुद्ध का शादीर स्ततूप 
प्रतिष्ठित करता है, जो चातुर्दिश मिल्ु-संघ को आराम-विद्वार प्रदान कर्ता है, जो मिन्न संघ 
का प्रतिसंघान करता है, वह ब्राह्म-पुएय का प्रसत् करता है। अतः काय-विज््ति और बाग- 
विज्ञप्ति का सामथ्य चेतना से प्रयकू है | 

चेतना उंशिक है। किन्तु पौनःपुन्येन अभ्यासवश कांयवाखिश्ति का समुस्थान 
करने से इसकी गुरुता होती दै। अन्य शब्दों में बहु-चेतना-बश कर्म की गुर्ता होती है। 
झत: परिसमात और असमास कर्म में विशेष करना चाहिये | 

कर्म की परिपूर्णता के लिये निम्नलिखित चार बातों की आवर 








ह' 


 शघर्‌ घोसू-धम-दृशन 


प्रंबोग--अर्थात्‌ यह आशय कि में इस इस कर्म को करूँगा ( यह बुद्ध चेतना 
है। सूत्र इसे चेतना-कर्म कहता है| यहाँ चेतना ही कर्म है ) | 
मौक्ष श्रयोग--तदनन्तर पूव कृत संकल्प के अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद 
होता है| काय के संचालन या वांग-ध्वनि के निश्चरण के लिए. यह चेतना होती है। इस 
चेतनावश वह प्रयोग करता है | यथा--एक पुरुष पश्ञु के मारने की इच्छा से अपने शयन से 
उठता है, रजत लेता है, जझ्ापण को जाता दै, पश्चु की परीक्षा करता है, पद्ु का क्रय करता है 
उसे ले जाता है, घसीय्ता है, उसे अपने स्थान पर लाता है, उसके साथ दुन्यंबद्ार करता है | 
वह शज्ज्र लेकर पश्नु पर एक बार, दो बार प्रहार करता है | जब तक कि वह उसको मार नहीं 
डालता तब तक बच ( प्राणातिपात ) का प्रयोग रहता है। 
मौल् कमंप्थ--जिस प्रहार में यह पशु का वध करता है, अर्थात्‌ जिस क्षुण में पशु 
घृत होता है, उस क्षण की जो विज्ञप्ति ( काय-कर्म ), ओर उस विज्ञप्ति के साथ उत्पन्न जो 
अविज्ञत्ति होती है, वह 'मौल कर्मप्थः है । विज्ञप्ति से संभूत शुभ-अश्युम रूप 'अविशप्ति? है। 
सौत्रान्तिकों का कहना है कि जब्र वध के लिए, नियुक्त पुरुष वध करता है, तब यह न्याय है कि 
प्रयोक्ता की चित्त-सन्तति में एक सृछरम परिणाम-विशेष होता है, जिसके प्रभाव से यह सन्तति 
भविष्य में फल की अभिनिष्पत्ति करती है| दो कारस्णों से वह प्राणातिपात के पाप से स्पष्ट 
होता है--अयोगतः और प्रयोग के फलपरिपूरितः | 
पृष्ट--यघ से उत्पन्न अनन्तर के अविज्ञप्ति-न्षण पृष्ठ होते हैं. विजप्ति-क्षण की 
उनन्‍तति भी पृष्ठ” होती है। यथा पश्नु के चर्म का अपनयन करना, उसे घोना, तौलना 
बेचना, पकाना, खाना, अपना अनुकीतन करना | 
“प्रयोग? पूर्व कृत संकल्य और उसके अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद है। यह 
स्वयं दूसरों का अपकारक है । वधिक पश्ु का वध करने के पूर्व उसको पीड़ा पहुँचाता है | 
'प्रयोग? आफ गरिष्ठ अवद्य से परिपूर्ण होता है | यथा--एक पुरुष काम-मिख्याचार की दृष्टि से 
त्तेय ( अद॒त्तादान ) या वध करता है | 
पृष्ठ! मौल कर्मपथ का अनुवर्तन करता है | इसका महत्त्व है। यदि मैं हत शज्रु के 
विरुद्ध भी द्वेष करूँ तो मैं द्वेषमाव की बृद्धि करता हूँ । जब 'प्रष्ट! का सर्वया अभाव रहता है 
तब मौल कर्म का स्व॒माव बदलता है | यदि मैं दान देकर पश्चात्ताप करूँ, तो मेरे दान के पुण्य- 
परिमाण में कमी होती है । 
प्रयोग और मौज्न-कर्म 
प्राथातिपात कर्मपथ के लिए मृत्यु होना आवश्यक है | यदि मैं वध की इच्छा से किसी , 
पद्चु का उपघात करता हूँ किन्तु वह मृत नहीं होता, तो प्राशातिपात नहीं है | जिस प्रद्दार से 
तत्काल या परचात्‌ मूल्यु दोती है, वह श्रह्मार प्राणातिपात के प्रयोग में संमिलित दै । 
बिस क्षण में पत्चु मृत होता है, उस क्षय की जो विज्ञप्ति और उस विज्ञप्ति के साथ उत्पन्न 
नो अविज्ञत्ति होता है, वह मौल कर्म-नव है | अतः यदि में इस प्रकार अद्वार करूँ, जिसमें 
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पशु की सृत्यु हो जाय, और यदि उसकी मृत्यु तत्काल न हो, और मैं उस पशु की मृत्यु के पहले 
ही मृत हो जाऊँ, तो मैं प्राणातिपात के प्रयोग से 'स्पृष्! होकर मृत होता हूँ, किन्तु प्राणाति- 
पात के मौल कर्म-पथ से 'स्प्ृष्टः नहीं दोता। क्योंकि जिस क्षण में मौल-कर्म सम्पन्न होता 
है, उस छण में मैं अन्य होता हूँ। मैं अब वह आश्रय नहीं हूँ, जिसने प्रयोग संपरन 
किया है। 

प्राणातिपात की आज्ञा प्राणातिपात नहीं है | प्राणातिपात तमी है, जब आज्ञा का 
अनुसरण हो, और यद उसी छण में है, जिस क्षण में आज्ञा के अनुसार कार्य होता है | 
एक भिक्तु दूसरे मिक्छु से अमुक का वध करने के लिए. कद्दता है | वह अपराध करता है, दूसरा 
भिक्नु झमुक का वघ करता है | उस समय दोनों मिक्छ एक गुरु पाप के दोषी होते हैं । इससे 
उनकी मिक्तुता नष्ट होती है। यदि द्वितीय मिक्तु को संज्ञा-विश्रम दोता है, ओर बह अन्य का 
बंध करता है तो उस अवस्था में प्रथम का एक अपूर्व अपराध होता है, द्वितीय का गुरू पाप 
होता है। यदि द्वितीय मिक्तु दूसरे का वध यदद जान कर करता है, कि यह अन्य है, तो प्रथम 
का उत्तरदायित्व नहीं है | 
पुण्य-क्षेत्र 

उपकार और गुण के कारण ज्षेत्र विशिष्ट होता है, यथा-माता को दिया 
दान विशिष्ट होता हैं; यथा-शीलवान्‌ को दान देकर शतसइस्र विपाक होता है | सब दानों में 
मुक्त का मुक्त को दिया दान श्रेष्ठ है। इस प्रकार कर्मों की लघुता और गुर्ता जानने के लिए 
ज्षेत्र का भी विचार रखना होता है। पितृ-मातृ-बध आनन्तर्य कर्म है। आनन्तर्य का दोषी 
इस जन्म के अनन्तर ही नरक में जन्‍म लेता हैं । यह 'श्ानन्तर्य” इसलिए कहलाते हैं, क्योंकि 
इनका फल अनन्तर ही उत्पन्न होता है। किसी मिक्नु को दान देना पुण्य है पर किसी अह्दंत्‌ 
को दिया गया दान मद॒त्‌-पुण्य का प्रसव करता दै | अर्हतू-बध आनन्तय कर्म है । 

गुण के कारण विशिष्ट आय॑ पुण्य-अपुण्य के क्षेत्र हैं। इनके प्रति किया हुआ शुभ या 
अशुम महत्पुण्य या महत्‌ अपुण्य का प्रसव करता हैं | 

यदि मैं यज्ञदत्त ( जो आय॑ नहों है ) का वध करने की इच्छा से श्ार्य देवदत्त की 
हत्या करता हूँ तो मैं आय के वव का आपन्न नहीं हूँ, क्योंकि आश्रय के विषय में संज्ञा- 
विश्म दै। किन्तु यदि मैं बुद्धिपूवंक, बिना श्रम के, आरय॑ देवदत्त का वध कहूँ, तो मैं आय 
के प्राणातिपात का आपन हूँ; यद्यपि मुझको आययता का ज्ञान न हो | 

यदि मैं एक भिक्तु को, जो बच्पुतः आये है, सामान्य मिद्छु समक कर दान दूँ तो में 
भ्रमित पुण्य का भागों हूँगा। इसके विपरोत बो भिकछु अपने से छोटे मिकछु का, चिसके 
अदईत्‌-गुण की वद॒ उपेक्षा करता है; परामव करता है, वह पाँच सौ बार दाल होकर जन्म 
लेता है | द 

:... इसीलिए आर्य अस्या-समाधि (कोश, ७,३६ ) का अभ्यास करते हैं। छिनमें 

उसके दर्शन से किसी में क्लेरा की उत्तत्ति न हों, जिपमें उनके लिए किकों में राग-द्ेग- 


१५४ बोस-घर्म-बशांत 


मानादि उत्पन्न न हों। वह जानते हैं कि वह अनुत्तर पुर्य-त्षेत्र हैं। उनको भय है कि 
कहीं दूसरे उनको देखकर उनके विषय में क्लेश न उत्पन्न करें ( जो विशेष कर उनको हानि 
पहुँचावे ) | उनकी अस्णा-समाधि का यह सामंर्थ्य है कि दूसरों में क़ेश उत्पन्न नहीं होता | 

ऊपर हम कह चुके हैं कि विज्ञप्ति से संभूत कुशल-अकुशल रूप 'अविज्ञप्ति! है| यहाँ 
हम अविज्ञप्ति की व्याख्या करेंगे | 

“विश्ति! वह है जो काय द्वारा या वाक्‌ द्वारा चित्त की अमिन्‍्यक्ति को 'ज्ञापितः करती 
है | प्राणातिपात-विरति का समादान ( ग्रहण ) बिस वाक्य से होता है, वह वाम्विज्ञप्ति है। 
प्राणातिपात की आज्ञा, अर्थात्‌ “अमुक का वघ करो? वाग्विशञप्ति है। काय का प्रत्येक कर्म काय- 
विज्वप्ति हैं| 

जो प्राणातिपात की आज्ञा देता है, वह वामिज्ञप्ति का आपन्न है। जिस इण में बधिक 
वध करता है, वह काय-विज्ञप्ति का आपन्न होता है | डिन्तु हम कह चुके हैं कि प्राणातिपात की 
आज्ञा देनेवाला उस क्षण में वध नामक कायिक-विज्ञप्ति का आपन्न होता है, जिस छण में 
उसकी आज्ञा का अनुवर्तन कर वध होता है | उस क्षुण में वह किस प्रकार का कर्म करता है 
उस समय वह अन्य कार्य में व्याइत होता है। कदाचित्‌ वह अपनी आज्ञा को मी मूल गया 
है | वह उस समय पाप-चित्त से संप्रयुक्त नहीं है | अतः यह स्वीकार करना पड़ेगा कि वध के 
छश में आज्ञा देने वाले में अविज्ञप्ति कर्म की उत्त्ति होती है | यह कर्म कुछ 'ज्ञापितः नहीं 
करता, तथापि यह विज्ञप्ति के समान बस्तुसत्‌ है | यह अविज्ञप्ति कायिक-अविज्ञप्ति कहलाती है | 
यूद्याप यह वामिज्ञप्ति ( श्राणातिपत की आज्ञापन-विज्ञप्ति ) से संगूत होती है, क्योंकि यह 
काय-विज्ञप्ति ( वध-कर्म ) के क्षण में उत्पन्न होती है । 

जिस सल्न ने प्रातिमोक्ष-संबर" का सम्रादान किया है, वह निःलन्‍्देद अन्य से मिन्न 
है। जिस मिछु ने प्राणातिपात-विरति का समादान किया है, वह उससे कहां श्रेष्ठ है, 
जो सुअक्सर न पाने के कारण प्राणातिपात से विरत है, किन्तु जो अवसर पाने पर 
बंध करेंगा। निद्रा की अ्रवस्था में भी मिकु, मिक्ु ही रृता है| अतः हमको 
स्वीकार करना पड़ता है कि--“मैं प्राणातिपात से विरत होता हूँ” यह वाख्िश्ञपष्ति 
एक अबिज्ञत्ति का उत्पाद करती है। यह विज्ञप्ति के सहश दूसरे को कुछ विज्ञापित 
नहीं करतों | इसका अनुबन्‍्ध है | निद्रा में, अरसंशि-समरापत्ति और निरोध-समापत्ति में, यहाँ तक 
विव्िफ़त-चित्त में मी, इसकी बृद्धि होती रहती है। यह एक सेतु है जो दौःशील्य का प्रति- 


4५ ।दयंकर /विराि' को कहते हैं।। संघ ! 'संबरः 'विरति' को कहते हैँ । संचर वह है, जो दीः्शील्य-अबन्ध का संवरण करता है | 
प्रातिमोक्ष-संबर इस लोक के सत्वों के शीक्ष को कहते हैं । यह झाठ प्रकार का है-- 
भिक्षु, भिक्षुणी, आमणेर, आ्रामणेरिका, उपालक, उपासिका, शिक्षमाण और उपयसथ 
का संबर । 
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बरघक है | इसी प्रकार जिसका व्यवसाय वध करना है, वह ता प्राणातिपात का अविशष्ति-कर्म 
करता रहता है । 


मिह्ुु की अविश्ञप्ति 'सँवर' हैं, बधिक की अविशप्ति असंवरः है। अत-समादान से 
'तंवरः का ग्रहण होता दै | प्राणातिपात की जीविका होने से असंवर का ग्रहण होता है | अथवा 
यदि कोई '“असंवरस्यः के कुल में जन्म लेता हैं, या यदि प्रथम बार पापकर्म करता है तब असंवर 
का ग्रहण होता है। इसके लिए कोई विधिपूर्वक असंबर का ग्रहण नईीं करता | सदा पाप- 
क्रिया के अमिप्राय से कर्म करने से असंवर का लाभ होता है | 


क्या कोई बिना कायिक या वाचिक कर्म के, बिना किसी प्रकार का विज्ञापन किये, 
मृषावादावद्य से स्पृष्ट हो सकता हैं! हाँ; मिक्ु मिक्तु-पोषध ( उपवास ) में वृष्णीमाव से 
मृषावादी होता है। वस्तुतः भिन्लु-पोषध में विनयघर प्रश्न करता ई-- क्या आप परि- 
शुद्ध हैं !” यदि मिकछु की कोई आपत्ति ( दोष ) है, और वद उसे आविष्कृत नहीं करता, 
और वृष्णीमाव से अधिवासना ( अनुमोदन ) करता है, तो वह मृथावादी होता हैं। 
किन्तु मिक्तु काय-वाकू से पराक्रम ( आक्रमण, मारण ) नहीं करता, इसलिए, विज्ञप्ति नहीं 
है, और कायावचरी अविश्ञप्ति वहाँ नहीं हों सकती जहाँ विशष्ति का अभाव है। इसका 
समाधान होना चादिए | 


संघमद्र समाधान करते हैं। वह कहते हैं कि अपरिशुद्ध मिन्तुसंघ में प्रवेश करता 
है, बैठता है, अपना ईयांपय कल्पित करता है । यह उतकी पूर्व विज्ञप्ति हैं।। यह कायिक- 
विज्ञप्ति म्रपावाद की 5 वाकू-अविश्ञप्ति का उत्पाद उस क्ष॒ण में करती है, बस क्षण में वह उस 
स्थान पर खड़ा होता है | 


केवल चेतना ( ग्रशय ) और कर्म ही सकल कम नहीं हैं। कर्म के परिणाम का भी 
विचार करना होगा | इससे एक अपूर्व कर्म, एक अविश्ञप्ति होती है । 


झतः दान का पुण्य दो प्रकार का है /--वह पुण्य जो त्यागमात्र से ही प्रयूत होता 
है ( त्यागान्वय-पुस्थ ), और वह पुण्य जो प्रतिप्रहीता दवा दान-वस्तु के परिभोग से संभूत , 
हौता है ( परिभोगान्वय-पुण्य )। एक सत्व भिक्तु को दान देता हैं। चादे वह मिछु उस दान- 
वस्तु का परिमोग न करे, चाहे वह दिए अन्न को न खाये; तथापि सत्व का त्याग--जो विशेक्ति 
है, पुण्य का प्रसव करता है। चैत्य को दिया दान त्यागान्वव-पुण्य है। इसी प्रकार मैत्री 
्ह्मविहार में किसी की प्रीति नहीं होती, और न किसी पर अनुग्ह होता है, तथापि मैनत्री-" 
चित्त के बल से त्यागान्वय-पुण्य प्रसृत होता दै | किन्तु यदि मिहछु दान-वस्तु का परिभोंग करता 
है, और उससे उपकृत दो उसमें समापत्ति में प्रवेश करने की शक्ति उलन्‍्न होतो दे, तो इससे 
थे ली का उत्पाद होता है, जिसका पुण्य दानकृत अनुम्रद्द की मात्रा के अनुसार 

ता है | 


श्चद्‌ ै बोद्-घस-दशन 


बैव और पुरातल कम. 

कर्म चेतना तथा चेतनाकृत शरीर-चेश और वाग-ध्वनि है। इससे कर्म-स्वातन्त्य का 
स्वभाव प्रक: होता है। कर्म मानस, कायिक और वाचिक है। कर्म के यद प्राचीन भेद हैं, 
यह भी यही सिद्ध करते हैं । 

किन्तु सब इस स्वातन्व्य को नहीं मानते | ईश्वरवादी यदह कहते हैं कि ईरवर सल्तों के 

कमरों का विधायक है| नियतिवादी कहते हैं कि देव जीव को कर्म में नियोजित करता है, जैसे 
बह सुख-दु/ख का देनेवाला है। दैव क्‍या है! यातों यह यहत्छा है, अर्थात्‌ हमारे कर्म 
अकारण होते हैं, या यह पुरातन कम हैं 'देव॑ पुरातन॑ कर्म! ( बोधिचर्यावतार ८,८१३ )। इस 
जन्म के हमारे कर्म पूर्व-अन्म-कृत कर्मों के फल हैं । 

किन्तु यदि हम स्वतन्त्र नहीं हैं, तो हम पराप-क्रिया नहीं कर सकते और 
यहच्छावश, ईश्वरेच्छावश, पुरातन कमंत्रश हमारे कर्म होते हैं, तो हम खतन्त्र नहीं हैं | 
जातकमाला ( २३ ) में निम्न पांच वादों का निराकरण है| सब अद्देतुक हैं, सब ईश्वरा- 
घीन हैं, सब पुरातन कम के आयत्त हैं, पुनर्जन्म नहीं है, वर्णु-धर्म का सबकों पालन करना 
चाहिये 

किन्तु अपने प्रतिवेशी के स्वातन्त्य में विश्वात नरीं करना चाहिये | अंगुत्तर ( ३,८६ ) 
के अनुसार “जब एक भिक्तु किसी सब्रक्मचारी को अपने प्रति अपराध करते देखता है, तो वह 
विचासता है कि यद आयुष्मान! जो मेरा आक्रोश करता है, पुरातन कर्म का दायाद है |” 

हमने कहा है कि कर्म मुख्यतः चेतना है। सर्वोत्तिवादियों के अनुसार छुन्द 
( >कर्तुँ-काम्यता या अनागत की प्रार्थना ), मनसिकार ( चित्त का आभोग, आलंबन 
में चित्त का आवजेन, अवधारण ) और अधिमोंच्ष ( आलंबन का गुणावधारण ) 
सेतना के सहमभू हैं। इनमें व्यायाम, निश्रय और अध्यवसाय जोड़िये | इनमें वितरक जोड़िये 
जो छुन्द के अनन्तर उत्पन्न होता है और जो कभी चेतना का अकार-विशेष है, और कमी 
प्रज्ञा का प्रकार-विशेष है | 
सर्वोस्तिवादियों के अनुसार चेतना एक चैत्त है, अर्थात्‌ चित्त-सहगत घम है। किन्तु 
पश्नेन्द्रियविज्ञान ( चन्लुर्विज्ञान कायविज्ञान ) में चेतना अत्यधिक दुरबल द्ोती है 
और मनोविज्ञान में पट होती है | मनोविशान, आलंबन और आलंबन का नाम, दोनों बानता 
है | यह मनोविज्ञान दे बो चह्ुविशान से अभिसंस्कृत हो वर्णो की ओर प्रदृत्त होता है, और 
इन्द्रियविशञान से प्रथक स्मृति-विषय की ओर प्रदत्त होता है। यह चेतना हे। यह स्व 
चित्तगत है | 

किन्तु सब मनोविज्ञान चेतना नहीं है। जिस चेतना को मगवान्‌ मानस 
कर्म! कहते हैं, वह विशेष प्रकार का मनोविज्ञान हैं। यह एक मनसखिकार है, जो 
चित्त और कर्म का अमिसंस्कार करता है | चेतना चित्त को आकार-विशेष प्रदान 
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कस्ती है, और प्रतिसन्धि- 55 उपपत्ति ) विशेष के योग्य बनाती है | क्लेश का 
विपाक तभी होता है, जब यह चेतना का समुत्यापक होता है। चेतना कर्म का 
अभिसंस्कार करती है। इसी के कारण शरीर-चेश शुभ या अशुभ होती है | जब प्राशातिपात 
चेतना, संचेतना या अमिसंचेतना से उत्पादित होता है, तब इसका विपाक नरकोपपत्ति होती 
है । बुद्धिपूर्वक होने से ही कर्म अमिसंस्कृत होता है। यदि कोई यह समझकर कि वह धान्य 
दे रद्दा है, सुबर्ण देता है, तो सुबर्ण का दान तो हुआ; किन्तु यह सुवर्ण-दान के कर्म में अमि- 
संस्कृत नहीं होता, क्योंकि सुवर्ण-दान की चेतना का अमाव है | 

प्रत्येक कर्म के लिए. एक मनसिकार - चाहिये | एक इष्ठ विषय दृष्टिगोंचर होता है। में 
वीतराग नहीं हैँ | रागानुशय का समुदाचार द्वोता है | मैं उस वस्तु के लिए प्रार्थना करता हूँ 
यदि मैं सहसा बिना विचार किए. उसको ग्रहण करता हूँ, तो यह कर्म नहीं है; क्योंकि कोई 
चेतना नहीं है। आलंबन में मेरे चित्त का आवजन होता दै | मैं उपनिष्यान करता हैं| यह 
दो प्रकार के हैं;--१, योनिशों मनसिकार, २, अयोनिशों मनसिकार | 

योनिशो मनसिकार--्यञनित्य को अनित्य, अनात्म को अनात्म, अशुभ को अशुभ, 
इस सत्यानुललमिक नय से चित्त का समन्वाहार, आवर्जन 'योनिशों' मनसिकारु है 
(योनि --पथ )। 

अयोनिशों मनसिकार--््रनित्य को नित्य इत्यादि नय से चित्त का-उत्पय आवंजन 
है। पहले इष्ट विषय के यथार्थ स्वमाव का संतीस्ण ( सम्यक्‌ विचार-विमरश ) होता दै । 
तदनन्तर जो कर्म होता है, वह कुशज्ञ है। दूसरे पक्ष में मनसिकार उत्पंय है, कम भी 
अकुशल है | 

कुशल (शुभ )-कर्म ज्ञेम है, क्योंकि इसका इष्टनविपाक है; इसलिए, यह एक 
काल के लिए दुःख से परित्राण करता है ( कुशल साक्षव )। अथवा यह निर्वाण-प्रापक 
है, और इसलिए, दुश्ख से अत्यन्त परित्राण करता है ( अनाक्षव कुशल ) | अ्रकुशल (अश्युभ)- 
कर्म अक्षेम है, इनका अनिष्ट विपाक है | 

लौकिक शुभ-कर्म का पुश्य-विपाक द्वोता है। उतका विपाक सुख, अभ्युदय और- 








र॒य-अपुस्य से रहित है, अर्थात्‌ अविपाक है। 
यह द्वित, परम पुदुषार्थ, अर्थात्‌ दुःख की अत्यन्त निबृत्ति का उत्पाद करता है। यह निर्वाण 
परम शुभ है, क्योंकि यह रोग के अमाव के समान सर्वया शान्त है | 

अतः बिसका दुश्ख-विपाक है, वह अकुशल है; जिसका सुख-विपाक है, या बिसक 
विपाक निःश्रेयत॒ है ( स्वर्ग, ध्यान-लोक, निर्वाण ), वह कुशल है। सम्यकत्दृष्टि, जो निर्वाण 
प्रापक है, शुभ है; यह निवाण का आवाहन कस्ती है, क्योंकि यह सत्य है। वैसम्य जो ध्यानो- 
पपत्ति का उत्पाद करता है, शुम है; क्योंकि जिन वस्तुओं से योगी विरक्त होता है, वह ओऔदा- 

शैरे 





रिक ( 5-स्यूल ), ए्थगलनोंचित और दुश्ख-पूणे है। पुण्य-क्म, जो ख्वगें का उसाद करता 
है, इसलिए शुम नहीं है कि वह स्व का उत्पाद करता है; किन्तु इसलिए कि वह घर्मता 
के ( घ॒र्मों की अनादिकालिक शक्ति ) यथार्थ-शान की अपेक्षा करता है, क्योंकि यह देष 
तथा परल्वहस्ण की इच्छा से रहित है। पुना दुश्ख का उत्पाद करना अकुशल-कर्म का 
स्वभाव ही है। 
कुशल-मूल ज्ञात्मतः कुशल हैं, इनसे संप्रयुक्त चेतना और चित्त संप्रयोगतः कुशल ह्। 
आत्मतः कुशल या संप्रयोगतः कुशल धर्मों से जिनका समुत्यान होता है, ऐसे काय-क्, बाकू- 
कममौदि उत्थानतः कुशल हैं। लोम, द्ेष, मोद अकुशल-मूल हैं। अलोम, अद्वेष, अमोद 
कुशल-मूल हैं | 
मोह, विप्रयौस, मिष्याशान, दृष्टि है । अमोह् इसका विपयंय है। यह सम्यक-दृष्टि, 
विद्या, शान, प्रशा है। अलोम लोभ का अमाव नहीं है, अद्वेप द्वेष का अमाव नहीं है; 
यथा अमित्र 'शत्रु' को कहते हैं, अदृत असत्य” को कहते हैँ | इसी प्रकार अलोम लोभ का 
प्रतिपक्ष है, अद्वेष देष का प्रतिपक्ष है, इसी प्रकार अविद्या विद्या का प्रतिपक्ष है, विद्या का 
झ्माव नहीं है | 
... सतत्रय का संबख्ध--लोम और द्वेष का हेत मोह है । हम राग-देष केवल इसलिए, 
करते है, कि इष्ट-अनिष्ठ के स्वमाव के विषय में हमारा विपर्यास है | किन्तु पर्याय से राग- 
दवेष भी मोह के देत॒ हैं| लो पुदूगल राग-द्वेषवश पाप-कर्म करता है, उसका विश्वास होता है 
कि पुनेन्म में पाप का दु/खविपाक नहीं होता। मोह से कर्म का आरंभ नहीं होता, किस्तु 
जो पुद्गल पाप-कर्म॑ के विपाक में प्रतिपन्न नहीं है, वह राग या देषवश अवद् करेगा | 
मूल्नों का समुच्छेद--सव पुदूगल पुदूगल-माव के कारण कुशल-अकऊुशल के 
भव्य हैं, क्योंकि उनमें कुशल-अकुशल मूल की प्राप्ति दै। यह बात नहीं है कि इन सब 
मूलों का सदा समुदाचार द्वोता रहता है, किन्तु बाह्य प्रत्ययवश ( यथा इष्ट या अनिष्ट वस्तु 
का दर्शन ) इनका समुदाचार नित्य हो 'सकता है। हम उन पुदूगलों का वर्जन करते हैं, 
बिनके कुशल-्ग्रकुशल मूल का समुच्छेद हुआ है | 
कृतिपय कर्म या लौकिक ध्यान से योगी अकुशल मूलों का तात्कालिक समुच्छेद 
करता है। निर्वाण-मार्ग से वह इनका आत्यन्तिक समुच्छेद करता है । 
मिप्याइष्टिकश कुशल-मूल का समुच्छेद दोता है, किन्तु समुच्छिन्त कुशल-मूल का 
पुनदत्याद हो सकता है| इतलिए कुशल अकुशल से बल़वत्तर है | 
देष-झद्देष-देष सदा अकुशल है | द्वेष-कर्मों' का विपाक दुःखमय होता है| द्वेष तथा 
इंप्यी, क्रोध और तत्जनित सव क्लेश, प्रायातिपात, उपघात, पारुष्य, पैशुन्य का मूल है। अतः 
इससे पर का विघात, दुःख होता है | अवद्य वह है, जो दूसरे का अपकारक दै। 
की न थम कप जो द्वेष करता है। यह चित्त का 
दूषक हैं। द्वेष दोष है| जो द्वेष या ईर्ष्या. करता है, वह स्वयं दूःखी होता है| वद स्वमावतः 
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दौमनस्य से संप्रयुक्त है, अतः द्वेष उस समय भी अकुशल है, छत वह परापकार नहीं करता | 
क्रौष सत्व ( जीव ) असत्व के विदद्ध आघात ( चित्त-प्रकोप ) है | 


अद्देष प्राणातिपादि से विरति है; यह ज्ञान्ति है। इसके श्न्तर्गत दान, घूत्तता वांक, 
लोक-संप्रह के काय, संघ-सामग्री ( संघ को समग्र स्खना, उसमें भेद न होने देना ) मैत्री 
भावनादि ( मैत्री, करुणा, मुदिता, उपेक्षा, यह चार बक्विदार ) हैं। सामान्य आयी की 
मैत्रीं अद्देप है | बुद्ध की मैत्री लोकोत्तर-प्रशा है और अमोइ-स्वमाव है | 


छोम-अत्बोम- लोम अकुशल-मूल है | अलोभ, निर्वेद, विराग, कुशल-मूल है । 

लोभ वह छुन्द है, जो दूसरें के दु/ख का देतु होता है। अभिष्या, अदत्तादान, 
और काममिध्यांचार लोमज हें | ईर्भ्या, पैशुन्य, प्राथातिपात और द्वेष-देतुक सर्व अ्रवद्य अप्रत्यक्ष 
रूप से लोभ से प्रबूत्त द्वोते हैं । 


झतः लोग राग से अन्य है। राग तमी अकुशल होता है, और दुः्ख-विपाक 
का उत्पाद करता हैं, जब बह सावद्य होता है। यातों वह दूसरे का अपकार करता है 
यथा--परख्जीगमन, मांसाहार के लिए पश्ुवंध, या अपना ही अपकार कर्ता है; यथा-- 
म्रद्यपान करने वाला थो शिक्षापदों ( अदत्तादानादि ) की रक्षा नहीं कस्ता। अथवा वह 
ही के नियमों का भंग ( अपनी स्त्री के साथ, अयोनिमार्ग से, अयुक्त स्थान में, श्रकाल में 
संभोग ) करता दै | वस्घुतः यदि सब अकुशल-कर्म ऐेहिक घुल के निमित्त किया जाता है 
तो इसका विपयंय ठीक नहीं है | कुछ काम-सुख उचित हैं | इनका परिभोग ही और अपनराष्य 
की द्वानि के बिना हो सकता है | आत्मगौरव को देखकर थो लजा द्वोती है, वह ही है, और 
पराही के भय से जो लजा दोती है, वह अपन्राष्य है। 


यदि कतिपय कामावचर काम-सुख में राग मना नहीं है, तो अ्नागत जन्म के सुख में 
स्वर्ग के सुल में, अनुरक्त होना और भी मना नहीं है। यह राग शुम है, क्योंकि यह पुरुय- 
कर्म का देतु है | किन्तु यह काम-राग है, इसलिए यह समाधि, ध्यान तथा सत्म-दर्शन द्वारा 
निर्बाण-मार्ग के प्रवेश में. प्रतिबन्ध है 


समापत्ति-राग और ध्यान-लोकोपपत्ति-सुल में राग काममुख नहीं है, किन्तु 
भवराग है | दो ऊध्व धातुओं के प्रति जो राग होता है, उसके लिए ही मबराग संज्ञा है। 
इसे मवराग इसलिए, कहते हैं, क्योंकि इसकी अन्तमुली बृत्ति है, और इस संज्ञा की न्यावृत्ति 
के लिए भी कि यह दो धातु मोक हैं, इसे मवराग कहते हैं | यह राग शुभ है। इसे लोम 
नहीं कहना चाहिये, यद्यपि यह तृप्णा है। यह कुशलन्धमं॑च्छुन्द है, क्‍योंकि काम 
सुल से यह विरक्त है | 


अलोभ, विराग, आत्यन्तिकरूप से सदा कुशल-मूल है। यदद काम-सुख-समापत्ति 
तथा निर्वाश-मार्ग से भी वीतराग होता है | 


र६० बोद्ध-धरस-इशन 


:. निर्वाण का प्रतिलाभ ल्‍बक के निरोध से होता है। निर्वाण की इच्छा करना 
क्या लोभ नहीं है ! आगम कहता है, निर्वाण-मार्ग का भी प्रह्यण करना चांहिये। इसका 
अर्थ यह है कि जो वैराग्य निर्वाण का आवाहन करता है, उसमें राग नहीं होना चाहिये | 


मार्ग कोलोपम ( कॉल -- रैपट; तमेड़ ) है। उसका अवश्य त्याग होना चाहिये, 
किन्तु निर्वाण का त्याग नहीं होना चाहिये। वस्तुतः निर्वाण की इच्छा अन्य इच्छाओं से 
मिन्न हैं। इसे 'लोभ या तृष्णा? नहीं कहना चाहिये। अन्य इच्छाएँ स्वार्थपर होती हैं। 
उनमें ममत्व होता है। निर्वाण की इच्छा ऐसी नहीं है । न यह भव-तृष्णा है, न विमव-तप्णा; 
क्योंकि यद्यपि निर्वाण वस्तुसत्‌ं है, तथापि परिनिददृत ( जिसका परिनिर्बाण हो गया है ) 
के लिए यह नहीं कहा जा संकता कि उसका अस्तित्व नहीं है | निर्वाण अनिमित्त है। यह 
वस्तु निरमिलाप्य, अनिर्वचनीय स्वभाव है | 

मोह और सम्यग-दृष्टि--तृतीय अकुशल-सूल मोह है। अमोह, सम्पंग्‌-दृष्टि, धर्म-प्रवि- 
चय, प्रज्ञा का यह प्रतिपक्ष है। मोह और अज्ञान में विशेष करना चाहिये | मोह क्लिष्ट अज्ञान 
है। यह द्वेष और राग का हेतु है, किन्तु अज्ञान अक्लिष्ट हों सकता है; यंया--आरयों का 
अज्ञान | केवल बुद्ध ने ही अक्लिष्ट अज्ञान का सर्वथा अत्यन्त विनाश किया हैं, अन्य बुद्ध 
धर्मों को, अतिविग्रकृष्ट देश और काल 'के अर्थों को तथा अर्थों के अनेक प्रभेदों को नहीं 
जानते | भ्रार्य वस्तुओं के सामान्य लक्ष्यों (उनकी अनित्यता आदि ) को जानते हैं | इसी अर्थ 
में बुद्ध ने कहा है कि---“मैं कहता हूँ कि यंदि एक धर्म का भी अभिसमय ( सम्यग-ज्ञान) न हो 
तो निराश का प्रतिलाम नहीं हो सकता |” किन्तु बहुत कम वस्तुओं के स्वलक्षण का उनको 
ज्ञान होता है | कुछ तीरयिंकों का मत है कि बुद्ध की सर्वज्षता का केवल इतना अर्थ है कि 
यह सबवज्ञता मोक्षविषयक ही है | 

सर्व मोह ज्विझ् है, किन्तु सब॑ मोह अकुशल, पाप दृष्टि नहीं है। मोह अकुशल है, 
जंत्र उसका स्वभाव अपुणय-कर्म का उत्पाद करना है । 

इसी प्रकार सम्यग-दृष्टि, जो मोह का प्रतिपक्ष है, कई प्रकार की है | सामान्य जन की 
सम्पग-दृष्टि आंशिक होती है | वे प्रधानतः पुनर्जन्म और कर्म-विपाक में विश्वास करते हैं | 
विविध झायों को अधिक या कम सत्य-द्शन की प्राप्ति होती है। लौकिक-इंष्टि के चार 
प्रकार हैं | उनके अनुरूप सम्यग-दृष्टि के भी चार प्रकार हैं | 

अकुशल-मोद जो. अपाय-गति ( नरक, प्रेत, तिबंक्‌ और असुर का उत्पाद करता ) 
है, वह इस प्रकार है :--१. मिश्याद्टि, २. शीलब्रतपरामर्श | 

एक मोह है जो अकुशल नहीं है :--आत्मप्रतिपत्ति | 

अकुशल-मोह में सबसे प्रथम स्थान मिथ्याहष्टि का है। सब दृष्टियाँ जो मिथ्याप्रवृत्त 
हैं, मिध्यादृष्टि हैं; किन्तु मिथ्याइष्टि को ही यह संज्ञा प्राप्त है, क्योंकि यह सबंकी अपेक्षा 
अधिक मिथ्या है; वथा:-अत्यन्त दुर्गन्ध को “दुर्गन्धः कहते हैं | यह नास्ति-इष्ठि है, यह अपवा 
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दिका-दृष्टि है, जो दुःखादि सत्य बस्तुतत्‌ का अपवाद करती है। अन्य दृष्य्याँ समारोपिका 
हैं। बौद्ध उसको नास्तिक कहते हैं, जो कहते हैं कि ''न दान है,न इष्टि; न हुत, न शुभ कर्म, 
न अशुभ कर्म; न माता, न पिता; न यह लोक है; न परलोक है; ओऔपपादुक सत्व ( जिसकी 
उत्पत्ति रज-वीय॑ से नहीं होती ) नहीं है, अहंत्‌ नहीं है ।! किन्तु अपवादों में सबसे छुरा हेतु- 
फल का अपवाद है | 'न कुशल-कर्म है, न अ्रकुशलन्कर्म है।? यद्द देतु का अपवाद है। 
'कुशल-करम का विपाक-फल्ल नहीं है।! यह फल का अपवाद दै। मिथ्याहृष्टि अकुशल क्यों 
है ? बस्तुतः अकुशल वह है, जो नरक-यातना का उल्माद कर्ता है, जो परापकार करता हैं । 
कारण यह है कि जो पुद्गल पाप के फल में विश्वास नहीं करता, वह सब अबद्य के करने 
को प्रस्तुत रहता है। उसकी ही और अपत्राष्य की द्वानि होती है | 


मिथ्या-दष्टि कुशल-मूल का समुच्छेद करती है । अधिमात्राधिमात्र कुशल-मूल-प्रकार 
म्दु-सदु मिथ्याहष्टि से समुच्छिन्न होता है। और इसी प्रकार मदु-खुदु कुशल-मूल-प्रकार अधि- 
मात्राधिमात्-मिध्याइष्टि से समुच्छिन्न होता है। कुशलन्मूलों का अस्तित्व तब तक रहता है, 
जब, तक उनका समुच्छेद नहीं होता। नारकीय सत्व जन्म से पूर्वंजन्म की स्वृति रखते हैं । 
पश्चात्‌ वह दुःख-बेदना से अभ्याहत- होते हैं। अतः उनमें क्ंन्य-अकर्त्तव्य की बुद्धि नद्टीं 
होती । उनकी मिध्यादृष्टि भी नहीं होती, जो कुशल-मूल का समुच्छेद करती है, क्योंकि आपा- 
यिकों ( दुर्गति को प्राप्त होने वालों ) की प्र्ञा चाहे क्लिष्ट हो या अक्ति्, बढ़ नहीं होती । 
कुछ का ऐसा मत है कि स्त्रियां भी मूलच्छेद नहीं करतीं, क्योंकि उनके छुल्द्‌ और प्रयोग मन्द्‌ 
होते हैं। पुरुषों में केवल दष्ट्चिरित छेद करता है, तृष्णाचरित नहीं, क्योंकि इष्टिचरित का 
आशय, पाप, गृढ़ और इृढ़ होता है, और तृष्शाचरित का आशय चल है। इसी प्रकार 
बणए्डादि कुशल-मूल का समुन्छेद नहीं करते, क्योंकि वह दृष्णाचरित पक्ष के हैं; क्योंकि 
उनकी प्रज्ञा आपानिकों के ठुल्य दृढ़ नहीं होती | देव भी समुच्छेद नहीं करते; क्योंकि उनको 
कर्म-फल का प्रत्यक्ष होता है। अचिरोपपन्न देवपुत्र विचारता है कि “मैं कहाँ से च्युत हुआ १ 
कहाँ उपपन्न हुआ हैँ. और किस कर्म से”? ! वह मिथ्याहष्टि में पतित नहीं होता, जिसने 
कुशल-मूल का स्मुन्छेद किया हैं, वह कुशल के अमब्य हैं| वह द्वेष और अकुशल छन्द में 
अमिनिविष्ट होता हैं। किन्तु उसमें इस विचिकित्सा या विमति का उत्ताद होता है 
कि--कदाचित्‌ अंब्य है, कदांचित्‌ कर्म का विपाक है, अथवा उसकों यह निम्नय 
होता है कि अवद्य है और देतु-फल अवश्य होते हैं, तब कुशल-मूल प्रतिसंहित 
होते हैं । 

किन्तु जिस आनन्तय॑कारी ने कुशल-मूल का समुच्छेद किया है, वह दृष्ट्य्म ( इस 
जन्म ) में कुशल-मूल का ग्रहण करने के लिए अमत्य है। किन्‍्त वह नरक से च्यवमान हो, 
था नरक में उपपद्यमान हों, अवश्य ही उससे पुनः समन्वागत होगा। दो प्रकार हैं: १. 
जिसने स्वतः मिथ्याहष्टि का संमुखीमाव किया है; २५ चिसने अययार्थ शास्ता का अनु- 
सस्एमात्र किया है| 





२३१ बौद-घर्मन्दशन 
अद्देतु में हेतु-दृष्टि, अमार्ग में मार्ग-दष्टि, शील-जत-परामर्श है | अर्थात्‌ महेश्वरं, 
प्रजापति या किप्ती अन्य को, थो लोक का हेतु नहीं है, लोक का हेतु प्रानना; अग्नि- 


प्रवेश या अलप्रवेश इन आत्महत्या के अनुष्ठानों के फल को मानना; 
शीलब्रतमात्र. को जो मोछमार्ग नहीं है, मोक्षमागं अवधारित करना; तथा योगी 
और सांख्यों के ज्ञान को, जो मोछ्मार्ग नहीं है, मोछुमार्ग मानना; ण्ज़मादि | 
ज्ों दृष्टि शीलक्रत मात्रक में बहुमान प्रदर्शित कस्ती है, वह दृष्टि शील-त-परामर्श 
कहलाती है । 

यह दृष्टि दूसरे का अपकार करती है; यथा--पश्षु यज्ञ में; अपना अपकार करती है 
बथा--गोशील, श्वानशील के समादान के कृष्ट, आत्महत्या का कष्ट । किन्तु इसका सब 
से अधिक दोष यह है कि यह स्वर्ग और निर्वाण के द्वार को पिनद्ध करती है, क्योंकि यह 
अआमाग को मार्ग अवधारित करती है | 

यह समभना कि प्रार्थना और तीर्थयात्रा से पुत्र-लाम होता है, मूलेता है । यदि 
प्राथना पर्यात होती तो प्रत्येक के चक्रवत्ती राजा के तुल्य सहस्त पुत्र होतें। तीन दवेतु 
हों तो गर्मावक्रान्ति होती है, माता नीरोग और ऋतुमती हो, माता-पिता मैथुन-घर्म करें 
और गंघर्व प्रत्युपस्थित हों । 

यह समभना कि मृतक-संस्कार, स्तोत्र-पाठ और मंत्र-ब्रप से मृत को स्वर्ग का लाम होता 

“ है, घोर मूल॑ता है | 


स्नान से पाप का अपकर्षण नहीं होता। यदि जल से पाप-ज्ञालन होता तो 
मकसों की स्वग में उत्पत्ति होती ( वेस्गाथा, २३६ ) | “जल से शुद्धि नहीं होती । वही छुद्ध, 
ययाय॑ बाह्षण है, जो सत्यवादी है |” ( उदान १, ६ )। किसी ने बुद्ध से पूछाः-क्या आप 
बाहुका नदी में स्नान करते हैं | बुद्ध:- बाहुका में स्नान करने से क्‍या होगा ! प्रभ्कर्त्ता+- यह 
पुण्य और मोक्ष की देने वाली नदी है, बहुलन उसमें स्नान करके अपने पापों का प्रद्यालन 
करते हैं | किन्तु बुद्ध कददते हैं कि पवित्र नदियों में स्नान करने से किल्किध करने वाला मनुष्य 
शुद्ध नहीं होता | थो शुद्ध है, उसका ठपोसय है, उसका जत सदा सम्पन्न होता है। हे 
नाह्मण | गया जाकर क्या होगा ; तुम्हारे लिए कूप ही गया है । यहीं दुनान करो | सर्व भूतों 
का ज्ञेम करो | मृषावाद न करो, प्राी की हिंसा न करो, भ्रद्धायुक्त और मात्सर्य रहित हो 
( मण्मिम १३६ ) | 


मोक्ष और विश्युद्धि के उपाय हैं--जिनका प्रयोग अमण और अब्रजित करते हैं | 
तीर्थिक; बाह्मक, गोशील श्वानशील आदि का समादान करते हैं | वह तुण चरते हैं. विष्ठा 
खाते हैं, इत्यादि अन्य अंगच्छेद, जलाग्नि-प्रवेश पर्व॑त-निपात, अनशन-मस्ण श्रादि कष्ट्प्रद 
अनुष्ठान करते हैं | इनसे स्वगोंपपत्ति या मोक्ष का लाभ नहीं होता | इनसे नारक दुष्ख ही 
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होता है। तंघाटि के घारणमात्र से अमण नहीं होता, श्रचेलकमात्र से भ्रमण नहीं होता 
( मज्किमनिकाय, १२८१ ) 


किन्तु शुम मंगल, बत, अनुष्ठान का कुछ उपयोग है। कतिपय विद्याओं से ऋद्धि 
का प्रतिलाम होता है| इनसे परचित्त का ज्ञान होता है, ऋद्धिप्रातिह्ाय होता है; अमिज्ञाओं 
की सिद्धि होती है; किन्तु यह अकुशल है। बुद्ध ने कुछ अनुष्ठानों को ग्दित बताया है. 
यथा-अचेलक श्वानशील का समादान करना | यदि शील-त को मोक्ष का साधन 
सममें तो सब्र प्रकार के शील-जत निंद्य है, किन्तु चित्त-संशोधन के लिए तथा निर्वाण के लिए, 
कई अनुष्ठान आवश्यक हैं | वद मिक्ु प्रशंसा का पात्र है, जो कहता है कि---'मैं इस पयंक 
आसन को भिन्न नहीं करूँगा, जबतक मैं आसवों से चित्त को विमुक्त न कर लूँगा? ( मब्मिम 
निकाय ३२१६ ) | बौद्ध-चर्म में जल-परवेश, अग्नि-पवेश, अनशन-मरण मना है | क्‍ 

हम यहाँ अनेक मिध्यादश्टियों को गिनाते हैं, जो शील-बअत-परामश और दृष्टि-परामरश 
के अन्तगत हैं | वसुबन्धु विमाषा के अनुसार मोइज प्राणातिपात, अदत्तादानादि का उल्लेख 
करते हैं--यथा पशुयज्ञ को एक धार्मिक अनुष्ठान समझकर पश्ुन्वध करना, यया धर्मपाठकों के 
अधिकार से राजा दुश्शों के सत्र का अपदरण करता है, यथा बहुत से लोग विश्वास करते हैं 
कि सप-बृश्चिकादि के वंध की आज्ञा है, क्‍योंकि यह पशु अपकारक हैं। वह समभते हैं कि 
आहार के लिए वन्य-पशु, गो-वृषम, पत्ती, महिष को मारने में पाप नहीं है | कुछ बातियों 
में यह विश्वास है कि वृद्ध और व्याधित माता-पिता के वध से पाप नहीं होता, किन्तु पुण्य 
होता है: क्‍योंकि मरंण से उनकों अमिनव और तीकुण इन्द्रियों का लाभ होगा। वाह्मण 
यज्ञ के लिए पत्ु का वध करते हैं, और विश्वास करते हैं कि पश्नु की स्वग में उपपत्ति होती है | 
उनके घर्मपाठक कहते हैं कि दुष्टों को दण्ड देना राजा का मुख्य पुण्य-कर्म है। यह स्तेय और 
मृषावाद को युक्त सिद्ध करते हैं | वह कदते हैं कि--“उपहास में, स्त्रियों से, विवाह में, मय में 
पम्रपावाद अव्द्य नहीं है |” यह सब अज्ञानवश पापाचस्ण करते हैं| अतः शील के लिए 
तत्तज्ञान की आवश्यकता है। 


तो क्या वह पाप का भागी नहीं होता, जो यह न जानकर कि वह पाप कर रहा है 
पाप कर्म करता है | नहीं । माता-पिता का वध, चाहे पुण्य बुद्धि से किया जाय या द्वेषादि से 
पाप है| वसुकन्धु राजा, घर्मपाठक, सैनिक, डाकू सबको एक ही श्रेणी में रखते हैं | 


ऐसा मोद मिध्यादृष्टि है, जो 'अकुशल? नहीं है। संत्कायदृष्टि और शाश्वत-हृष्टि 
बम कर्म में हेतु हो सकते हैं| मैं घुम कर्म करता हूँ, क्‍योंकि में फल की आशा करता हूँ। 
मैं दूसरे पर करुणा करता हूँ, क्योंकि उसकी आत्मा भी मेरे समान दुःख भोगती दै। लौकिक 
करुणा के अभ्यास के बिना यथार्थ कदणा का उत्पाद नहीं होता | प्रथम लौकिक कदुणा की 
सांपता होनी चाहिये | इसमें दुःखी “आत्मा” का अवधारण होता है। पश्चात्‌ दुशखी ख्ल़ 
से प्रथक दुःख का अवधारण होता है। बुद्ध और आय लौकिक चित्त का प्रत्याख्यान 
नहीं करते | 





३१७ बोख-घमे-यशात 


- - किलु आत्माभिनिवेश सब॑ अकुशल में देतु है। “'जो आत्मा में प्रतिपन्न है, वह उसमें 
झमिनिविष्ट होता है। आत्मा में अमिनिविष्ट काम-सुख के लिए सतृष्ण होता है, 
गरावश वह सुख-संप्रयुक्त दःख को नहीं देखता |” “जब्तक मन अहंकार सह्दित होता है, 
. तबतक छन्‍्म-प्रबंध शान्त नहीं होता | जक्तक आत्मदृष्टि होती है, तबतक दुदय से अहंकार नहीं 
जाता | दे बुद्ध | आपके अतिरिक्त दूसरा नेरात्म्यवादी नहीं है | झतः आपके मत को छोड़कर 
मोच्षमार्ग नहीं है? ( बोधिचर्याबतार ए० २३० )। 
._गझ्ात्मा नित्य है, ध्रुव है, वस्तुसत्‌ है, इस दृष्टि का परित्याग करना चाहिये; किन्तु 
प्रज्ञप्ति-सत्‌ आत्मा का प्रतिषेष उच्छेद-दष्टि है, अर्थात्‌ जो चित्त-संतति कर्म का उत्पाद करती 
.. है, और कर्मफल का परिमोग करती है, उस प्रज्ञप्ति-त्त्‌ आत्मा का प्रतिषेष नहीं 
करना चाहिये | 
सत्व सचेतन हैं; असत अचेतन है। एक ओर नित्य चित्त-सन्तान है, जो कभी 
शुद्ध चित्तन्वैत्त होता है ( आरूप्य-चात ), और कमी जिसका रूपी आश्रय होता है, 
झोर विविध रूप अर्थात्‌ महामृत और मौतिक रूप हैं; यथा--परव॑त, देवविमानादि। 
एक झोर सत्व-लोक है, दूसरी ओर भाजन-लोक | सत्वों के उपमोग के लिए रूप है | रूप 
चित्त-सन्तान को सेद्धिय शरीर ( आश्रय ), विज्ञान-विषय, वेदना-विषय, आहार और निवास- 
स्थान प्रदान करता है | रूपी सल्वों की चित्त-सन्तति का निभ्रय रूप है, और इस प्रकार इनकी 
प्रवृत्ति होती है | रूप का ऐसा उपयोग है, वद सत्वों के लिए ही है । 
४ जैसी मनुष्य की चेतना, चित्त और कर्म होते हैं, वेसा वह होता है | सत्ों की अवस्था 
में जो वैचित्य पाया जाता है, वह सलों की गति का कर्मज है। प्रत्येक के कर्म के अतिरिक्त 
कोई दूसरा प्रमुख कारण नहीं है। 
सर्वौत्तिवादी पुनः कहते हैं कि लोक-बैचित्र्य मी सत्वों के कर्म से उत्पन्न होता है | 
कम-फल पंचविष है | इनमें अधिपति-फल कास्णु-हेतु से निबृंत फल है। कारण-देतु से 
झधिपति का प्रादुर्माव होता है। सब धर्म स्वतः से अन्य सब के कारण-हेतु हैं | कोई धर्म 
अपना कांस्ण-हेतु नहीं है। इस अपवाद के साथ सब घर्म, सब संस्कृत धर्मों के कारण-देतु हैं 
क्योंकि उत्पत्तिमान्‌ धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येक धर्म का अविप्न-भाव से अवस्थान होता है | 
सल्वों के कर्म का प्रभाव भाजन-लोक पर पड़ता है। सत्वों के पाप से औषध, भूमि-आदि 
बाह्य-माव अल्पवीर्य द्वोते हैं; ऋतु-परिणाम विषम होते हैं; यह शिलाबृष्टि, घूलि-बृष्टि, या 
कीर्-वृष्टि से झभिभृत होते हैं। यह अधिपति-फल् हैं | 


दूसरी और विपाक-फल और निष्यन्द-फल है | विपाक एक अव्याकृत घम्म है, अर्थात्‌ 
कुशल और अकुशल से इसका व्याकरण नहीं होता। यह सल्वाख्य हैं। यह व्याकृत से 


उत्तर काल में उत्पन्न होता है। विपाक अकुशल या कुशल साल्नव धर्मों से उत्पादित होता. 
है । हेतु कुशल या अकुशल है, किन्तु फल सदा अव्याकृत है। क्योंकि यह फल स्व॒द्देतु से . 








कऋ्र्योद्श अध्याय स्द्ज 


भिन्न है, और “पाक? है। इसलिए इसे “विपाकः (७ विसदश पाक ) कहते हैं। पक्‍त-नदी' 
आदि असत्वाख्य धर्मों को विपाक-फल नहीं मानते. यद्यपि वह कुशल-अकुशल कर्मों से 
उत्पन्न होते हैं। असत्वाख्य धर्म स्वमाववश सामान्य हैं। सब लोग उनका परिभोग-कर ,-- 
सकते हैं। किन्तु विषाक-फल स्वमभावतः स्वकीय है | जिस कर्म की निष्पत्ति मैंने की है, उसके 
विपाक-फल्ल का भोग दूसरा नहीं कर सकता | विपाक-फल के अतिरिक्त कर्म अधिपति-फल का 
उद्माद करता है। सब इस फ़ल का समान परिभोग करते हैं, क्योंकि कम-समुदाय इसकी 
अमिनिर्वृति में सहयोग करता है। अतः भावन-लोक सल्-समुदाव के कुशलन्ञ्रकुशल कर्मों 
से जनित होता है। यदद अब्याकृत है, किन्तु यह विपाक नहीं है; क्योंकि विषाक एक 
सत्व-संख्यात धर्म है। अतः यह कारणद्देतु-मृत कर्मों का अधिपति-फल है। हेतु-सलहश फल 
निष्यन्द कहलाता है। समभाग-देतु और सर्वत्रग-हेतु यह द्ेतु-दइय निष्यन्द-फल प्रदान करते हूं 
क्योंकि इन दो देतु का फल ख्हेतु के सहश है, यथा-कुशलोतन्न कुशल और 
अकुशलोतबन्न अकुशल | 


कर के अधिपति-फल से लोक-घात की सृष्टि और स्थिति होती है | लोक-घातु सल्तों 
के लिए, बाह्य-भाव प्रदान कर्ता है | 


लोक-घात अनन्त हैं | किसी की संवर्तनी ( विनाश ) होती है, तो किसी की निवर्तनी 
( उत्पत्ति ) होती है। किसी अन्य की स्थिति होती है | 

एक मदाकल्प में ८० अन्तःकल्प होते हैं | इनमें विवत, विबृत्त की स्थिति, संबृत्त की 
स्थिति और संवर्त का समप्रमाण है | एक बार विबृत्त होने पर यह लोक २० अन्तःकल्प तक 
अवस्थान करता है | लोक-संवर्तनी के अनन्तर दीर्षकाल तक लोक विनष्ट रहता है; २० अन्तर- 
कल्प तक विनष्ट रहता है | बहाँ पहले लोक था वहाँ अब आकाश है | बब आत्तेपक कर्मवश 
अझनागत भाबन-लोक के प्रथम निमित्त प्रादुर्भूत होते हैं, जब आकाश में मन्द मन्द वायु का 
स्पन्दन होता है, उस समय से २० अन्तरकल्प की परिसमाप्ति कहनी चाहिये | जिसमें लोक 
संबृत्त था और उसे २० अन्तरकल्प का आरंभ करना चाहिये, जिस काल में लोक की 
विवरतमान अवस्था दोती है । वायु की वृद्धि होती जाती है, और अन्त में उसका वायुमण्डल 
बन जाता है। पश्मात्‌ इस क्रम और विधान से भाजन की उतत्ति होती हैः--वायुमण्डल 
अबूमण्डल, कांचनमयी प्रथिवी, सुमेद आदि | विवर्त कल्प का प्रथम अन्तरकल्प भाजन, बाह्य 
विमानादि की निर्ृति में अतिक्रांत होता है। इस कल्प के अवशिष्ट १६ अ्न्तरकल्यों में 
नरकन्सल के प्रादुर्माव तक मनुष्यों की आयु अपरिमित होती है । जब विव्र्तन की परिसमात्ति 
होती है, तब उनक़ो आयु का ह्वास होने लगता है, यहां तक कि १० वर्ष से अधिक आयु .. 
का सतल्ल नहीं होता | बिस काल में यह हास होता है, वह विशृत्त भ्रव॒स्था का पहला 
अन्तरकल्प है । क्‍ 

पर 
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पञ्मात्‌ श्८ अन्तरकल्प उत्कर्ष और अपकर्ष के होते हैं | १० वर्ष की आयु से बृद्धि 
होते होते ८०००० यर्ष की आयु होती है | पश्चात्‌ आयु का हास होता है, और यह घट कर 
१० यर्ष की दो जाती है| जिस काल में यद उत्तप और अपकर्ष होता है, वह दूसरा अन्तर- 
कल्प है। इस कल्प के झनन्तर ऐसे १७ अन्य कल्प होते हैं। बीसवां अन्तरकल्प केवल 
उल्कर्ष का है | मनुष्यों की आयु की वृद्धि १० वर्ष से ८०००० वर्ष तक होती है| १८ कल्यों 
के उत्कर्प और अपकर्ष के लिए. जो काल चाहिये, वह प्रथम कल्प के अपकर्ष काल और 
अन्य कल्प के उत्कर्प काल के बराबर है। इस प्रकार लोक २० कल्प तक नि्ृंत रहता है। 
भाजन-लोक की निर्दृति एक अन्तरकल्प में होती है। यह उन्नौस में व्याप्त होता है, यह 
उन्नीस में शृत्य होता है, यह एक अन्तरकल्प में विनष्ट होता है। जब आयु १० बर्ष की 
होती है, तब अन्तरकल्प का निर्याण होता है| तब शस्त्र, रोग और दुर्भिक्ष से जो यथाक्रम 
सात दिन सात मास, सात दिन सात मास, और सात वर्ष अवस्थान करते हैं; कल्प का 
निर्याण होता है । द 

कल्प के अन्त में तीन ईतियाँ होती हैं | कल्प के निर्याण-काल में देव नहीं बस्सता | 
इससे तीन दुर्मिक्ः--चंचु, श्वेतास्थि, शलाकाइत्ति दोते हैं। चंचु कोष का दुभिदय है; 
शवेतास्थि, श्वेत अस्थियों का दुर्मेत्ष है; शलाकाबृत्ति वह दुर्भिक्ष है, बिसमें चीवन-बापन 
शलाका पर होता है । इसमें छह के प्राणी शलाका की सूचना के अनुसार भोजन करते हैं; 
आज ग्रहपति की पारी है; कल ग्रह॒पक्षी की पारी दै। अब संवर्ततनी का समय उपस्थित होता 
है | सत्व अधर-भाजनों से अन्तहिंत होंते हैं, और किसी ध्यानलोक में संनिपतित होते हे । 
अम्नि-संवर्तनी सप्त सूर्यों से, जल-संवर्तनी वर्षावश और वायु संवर्तनी वायु-धाठु के क्षोम से 
होती है। इन संवतैनियों का यह प्रमाव होता है कि विनष्ट मान का एक भी परमाणु 
अवशिष्ट नहीं रहता। चत॒र्थ ध्यान अनिज्लित ( स्पन्दन-हीन ) है । इससे उसमें संवर्तनी 
नहीं है | द्वितीय प्यान अग्नि-संवर्तनी की सीमा है। इसके नीचे जो कुछ है, वह सब दुग्ध 
हो जाता है । तृतीय ध्यान जल-संवर्तनी की सीमा दै | इसके जो अधः है, वह सब॒विलीन हो 
जाता हैं| चतुर्थ ध्यान वायु संवर्तनी की सीमा है। इसके जो अधः है, वह सब विकीण 
हो जाता है । 

मनुष्य-बन्म में जो कर्म-बल से आक्तिस होता है, सदा अकुशल कर्मों का विपाक 
कर रहता दै, जो दुःखावेदना आदि के जनक हैं। यह अकुशल-कर्म मूल में दो म्कार के 
होते दैं;--१. यह गुरु हैं, जिन्होंने पूर्व अपाय-जन्म-नारक, तिर्यक्‌ , प्रेत-का उत्पाद किया है, 
और जो झब अवशिष्ट बल का क्षय मनुष्य जन्म का परिपूरक हो करते हैं। २. यदद लघु 
हैं, ज्ञो जन्म के आज्लेपक नहीं हो सकते, और जिनका सारा बल परिपूरक है | यदि कोई 
पुद्गल निर्धन है, तो इसका यह कारण है कि उसने कोई शुम कर्म किया है, बिलके सामर्ष्य 
से वह मंनुष्य-बन्म अहण करता है; किन्तु उसने अदत्तादान का अवद्य किया है, लिसका 
विपाक पूर्व नरक में हुआ और अब उसका दण्ड दाखि के रुप में मिला है| अथवा इसका 
कारण यह है कि मनुष्य-कन्म में, जो अन्यथा शुभ है, उसने दान नहीं दिया दै।। 
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कर्म नियत या अनियत हैं| जिसका प्रतिसंवेदन आवश्यक नहीं है, वह अनियत है | 
नियत कर्म तीन प्रकार का है ॥-- न 
इष्घर्म-वेदनीय--अर्यात्‌ इसी जन्म में वेदनीय | 
उपपच्च-वेद्नीय--अर्थात्‌ उपपन्न होकर वेदनीय, जिसका प्रतिसंवेदन समनन्तर जन्म 
में होगा | 


३. अपरपर्याय-वेदनीय--अर्थात्‌ देर से वेदनीय | 

अझनियत कर्म को संग्रहीत कर विपाक की अवस्था की दृष्टिसे चार प्रकार होते हैं । 
एक मत के अनुसार कर्म पाँच प्रकार का है। ये अनियत कर्मों को दो प्रकारों में विमक्त करते हैं- 

१, नियत-विपाक-वह जिसका विपाक-काल अनियत दै,किन्तु बिसका विपाक नियत है | 

२, झनियत विपाक--वह जिसका विपाक अनियंत है, जो विपच्यमान नहीं हो सकता | 

दृष्पम॑-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जो उसी जन्म में विपच्यमान होता है, या विपांक- 
फल देता है, घहाँ वह संपत्न हुआ है | यह दु्बल कम है| यह जन्म का आ्चेप नहीं करता 
यह परिपूरक है। यह त्यष्ट है कि जो पाप दृ्टर्म-वेदनीय है, वह्द उस पाप की अपेद्ा लघु 
है. जिसका विपाक नरक में होता है | 

सौत्रान्तिकों का कहना है कि यह स्वीकार नहीं किया जा सकता कि एक बलिप्ठ कर्म 
का विपाक दुर्बल हो । इसलिए, .दृष्र्म-वेदुनीय कर्म के विपाक का अनुक्ध अन्य बन्‍्मों में 
हो सकता है, किन्तु क्योंकि इस विपाक का आ्रार॑ंभ इस दृष्ट जन्म में होता है, इसलिए, इस 
कर्म का दृश्पर्म-वेदनीयः यह नाम व्यवस्थित करते हैं | 

वैमापिक इस दृष्टि को नहीं स्वीकार करते | वह कहते हैं कि एक कर्म वे हैं, जिनका 
संनिकृष्ट फल होता है | दूसरे वे हैं, जिनका विप्रकृष्ठ फल होता है | नियत-विपाक कर्म के 
बिपाक का स्वभाव बदल सकता है | संनिकृष् छन्‍्म में नरक में वेदनीय अमुक कर्म दृष्टधर्म में 
विपाक देगा | 

किन लक्षणों के कारण एक कर्म दृष्टधर्म-वेदनीय होता है | 

क्षेत्रविशेष ओर आशय-विशेष के कारण कर्म दृष्टयर्म में फल देता है। क्षेत्र के 
उत्कर्ष से यद्यपि आशय दुर्बल हो, यथा--वह भिन्नु जिसका पुरुष-ब्यक्षन अन्त्दित ड्वोता है 
और ल्ली-व्यक्षन प्रादुर्भूत होता है, क्योंकि उसने संघ का अनादर यह कहकर किया कि-- 
'ुप् ल्ली हो! आशय-विशेष से, यथा--वह पंद किसने बृषमों को अपुस्त के मय से 
प्रतिमोच्तित किया और अपना पुरुषेन्द्रिय फिर प्राप्त किया | 

यदि किसी भूमि से किसी का अत्यन्त वैराग्य द्ोता है, तो वह उस भूमि में पुनः उत्पन्न 
नहीं हो सकता | इसलिए इस भूमि में, किन्तु दूसरे जन्म में, विपच्यमान-कर्म अपने स्वमाव 
को बदलता है, और दृष्टधर्म में विपच्यमान होता है, चादे वह कुशल हो या अकुशल | 

जो कर्म विपाक में नियत है, किन्तु जो विपाक की अवस्या ( काल ) में अनियत है, 
वह कर्म दृष्ट्धर्म-वेदनीय होता है। ज्ञो कम विपाक की अवस्था में नियत है, उसका उत्ी 
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अवस्थान्तर में बिपाक होता है | अवस्थान्तर की किस भूमि में उसके कर्म का नियत विपाक है, 
उस भूमि से उस पुदूगल का अत्यन्त वैराग्य असंभव है। जो कर्म अनियत-विपाक है, वह 
विपाक नहीं देगा, यदि पुदूगल का उस भूमि से वैराग्य है, जहाँ वह विपच्यमान होगा | 

निरोघ, मैत्री, अरणा, समाधि, सत्यद्शन, अर्हत्फल से व्युत्यित पुदूगल के, प्रति किया 
गया उपकार और अपकार सहसा फल 

उपपद्य-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जिसका प्रतिसंवेदन समनन्‍्तर जन्म में होगा। 
यह आननन्‍्तय॑-कर्म है | कोई कर्म, कोई अनुताप, इनके समनन्तर विपाक में आवस्ण नहीं है | 
गुक्ता के क्रम से यह इस प्रकार है ;--मातृवध, अहंत्‌-वध, संघरमेद, दुष्टचित्त से 
तथागत का | 

आनन्तर्य-सभाग ( उपानन्त्य॑ ) सावद्य से मी पुद्रगाल नरक में अवश्यमेव उत्पन्न होता 
है | माता का वृूषण, अहंन्ती का दूषण, नियतिस्थ बोधिसत्व का मारण,- शैक्ष का मारण, संघ 
के आायदार का हर्ण, स्तृपभेदन, यह पाँच आनन्तर्य-सभाग सावच्य हैं | 

झपरपर्योय-वेदनीय कर्म--वह कर्म है, जो तृतीय जन्म के ऊर्ष्व अपर-कन्म में विपच्य 
मान द्वोता है । 

अनियत-विपाक कर्म--कुछु कर्मों के विपाक का उल्लंघन हो सकता है | 

कुछ आचार्यों के अनुसार कर्म अ्रष्टविध है :-- 

१. दष्टधर्म-देदनीय और नियत-विपाक कर्म; २, दृष्टघर्म-वेदनीय और अनियत-विपाक 
कम; ३. उपपद्च-वेदनीय और नियत-विपाक कर्म; ४. उपपद्य-वेदनीय और अनियत-विपाक कर्म; 
भू, अपरणपर्याय-वेदनीय और नियत-बिपाक कर्म ६. अपरपर्योय-वेदनीय और अनियत-विपाक कर्म; 
७, अनियत या अनियत-वेदनीय किन्तु नियत-विपाक कर्म; ८. अनियत-वेदनीय और झनियत- 
विपाक कर्म | 
४३० किस कर्म का विपाक प्रथम होता है! 

उपपद्य-वेदुनीय कर्म का विपाक-काल नियत है। किन्तु सब लोग आनन्तर्य कर्म 
नहीं करते | अपरपयोय-वेदनीय प्रकार के बहुकर्मों का समुदाचार हो सकता है। प्रश्न है कि 
बह कोन कम है, जो मृत व्यक्ति के समनन्तर जन्म का अवधारण करता है! 

- समननन्‍्तर कम का निश्चय प्नियमाण के चेतसिक धर्मों के अनुसार होता है| मरणु- 
चित्त उपपत्तिनचित्त का आउसन्न हेतु है। मज्किम [ ३।६६ ] में है कि मरणकाल में पुद्गल 
जिस लोक की उपपत्ति में चित्त को अधिष्ठित करता है, जिसकी मावना करता है, उसके वह 
संस्कार इस प्रकार भावित हो उस लोक में उपपत्ति देते हैं। किन्तु प्रियमाण अपने अन्त्य 
चित्त का स्वामी नहीं होता | यह चित्त उस कर्म से अभिसंस्कृत होता है, जिसका विपाक सम- 
नन्तर जन्म में होता है। यदि किसी पाप कर्म का विपाक अपाय गति में होता है तो उसका 
मस्णु-चित्त नारक होगा | 

विविध कर्मों के विपाक का यह क्रम है -- 

१७ गुरु, २० आसल्न, ३० अम्यस्त | जब मस्ण-चित्त स-उपादान होता है, तब उसमें 
नवीम माव के उत्मादन का साम्य होता है । इस चित्त के पूर्ववर्ती स्व प्रकार के अनेक कर्म 
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होते हैं, तथापि वह गुर कम से आहित सामर्थ्य है, जो अन्तिम चित्त को विशिष्ट करता है| 
गुरु कम के अमाव में आसचह्न कर्म से आहित सामथ्य, उसके अमाव में अभ्यत्त कम से आइित 
सामर्ष्य, उसके अभाव में पूर्वन्‍म-कृत कर्म से आद्वित सामथ्यं, अन्तिम चित्त को विशिष्ट करता 
है। राहुल का एक श्लोक वहाँ उदाइत करते हैं :--गुर, आसन्‍्न, अभ्यस्त, पूर्वकृत--यह 
चार इस सनन्‍्तान में विपच्यमान होते हैं| इसीलिए बौद्धों में मस्ण-काल में विविष अनुष्ठान 
करते हैं, और उपदेश आदि देते हैं। वस्त॒तः जैसा बुद्ध ने कहा है--कर्म-विपाक 
दुजजञय है । 
हेतु सहश धर्म निष्यन्द-फल है। कोई घमम शाश्वत नहीं हैं। वर्ण केवल वर्ण-च्षण 
का सन्तान है; विज्ञान केवल चित्तसंतति है। प्रत्येक धर्म के अस्तित्व का प्रत्येक क्षण जो 
पूर्व-ज्ण के सदश या कुछ ठ॒ल्य है, इस क्षण का निष्यद है। इस प्रकार स्मृति का 
व्याख्यान करते हैं--चित्त-संतत्ति में झाहित एक भाव अपना पुनरुतयाद करता हैं। प्रायः 
एक कुशल-चित्त एक दूसरे कुशल-चित्त का निष्पन्द-फल होता है | यह साथ ही साथ कुशल 
मनसिकार-कर्म का पुरुषकार-फल भी है । 

तुत्न में उक्त है ;- अ्रमिध्या, व्यापाद और मिथ्यादृष्टि; मावित, सेवित, बहुलीकझृत होने 
से नारक, तिर्यक्‌ , प्रेत उपपत्ति का उत्पाद करते हैं। ( यह अभिष्या-कर्म, व्यापाद-कर्म और 
उस मानस-कर्म के, जिससे तीर्थिक मिथ्यादृष्टि में अ्रमिनिविष्ट होता है, विपाक-फल हैं ) | यदि 
लोमी, हिंसक और मिथ्याइश्टि-चरित पुदूगल पूर्-शुभ-कर्म के विपाक के लिए. अपरपयय में 
मनुष्य जन्म प्राप्त करता है, तो वह सतृष्ण, दुष्ट और मूठ होगा। लोम॑, द्ेष , मोइ-चरित 
पुदूगल लोभ, द्वेष, मिध्यादृष्टि का निष्यन्द-फल है । 

वस्वुत: यह कहना दुष्कर है कि कम का निष्यन्द-फल होता है। कर्म कर्म का उत्पाद 
नहीं करता | कोई कर्म ऐसे फल का उत्पाद नहीं करता, जो उसके सर्वथा सहश हों । अभिष्या 
एक अब है, चित्त का एक अकुशल-क्म है, जो स्वीकृत होता है। वह कर्म नहीं है, 
तथापि मनोदुअरित है | दाष्टीन्तिक ( एक प्रकार के सौत्रान्तिक ) इसे मनस्कर्म मानते हैं, किन्तु 
वैमाषिक कहते हैं कि इस पत्ष में क्लेंश और कर्म का ऐक्य होगा। दुअरित होने से परत 
के स्वीकरण की विषम ख्ूद्दा नारकादि विपाक प्रदान करती है। अभिष्या, व्यापाद और 
मिध्यादष्टि सामान्यतः काय-बाकू-कर्म के समुत्यापक हैं। अभिष्या के स्वीकृत होने से वह अपने 
बल की वृद्धि करती है, और चित्त-सन्तान में इृड़ स्थान का लाभ करती हैं । इससे जब यह 
वाकू-काय-कर्म में व्यक्त होती है, तब चित्त-सन्तान को वासित कसती है। अतः अभिष्या का 
निष्यन्द-फल अभिष्या है, अभिष्याचरितल हे | 

इसी प्रकार व्यापाद और मिथ्यादहष्टि को समभला चाहिये | 

स्व क़ंश--राग-द्वेष और मिथ्याहष्टि--के दो आकार होते हैं) कदाचित्‌ यह ुप्ता- 
उध्या में होता है। तब इसका प्रचार सुद्रम और दुर्विशेय है । बह क्लेश के समुदाचार के 
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की अवस्था है। तब इसकी “अनुशयः आख्या होती है। अनुशव अण॒ु होते हैं; यंद्द 
हिंद्रान्वेषी शत्रु के सहश ग्रतिष्ठा-लाभ करते हैं | राग, प्रतिघ आदि अनुशय हैं | कदाचित 
क्लेश पर्यवस्थित होता है, अर्थात्‌ सत्व क्रेश से परेत होता है। यह क्लेश का दूसरा आकार 
हे | यह केश की तीआवस्था हैँ | क्लेशानुशय प्रयवस्थित् केश को निष्यन्द-फल है; पर्य- 
कसथान की अवस्था में जो क्लेशानुशय तथा बाह्य-विष्य इष्ट विषय-राग के पर्यवस्थान का 
समुत्थान करता है, और अयोनिशो-मनसिकार की अपेक्षा करता है। विपाक-फल विपाक के 
बल को ज्ञीण करता है, किन्तु निष्यन्द-फल का स्वभाव ऐसा है कि इसका स्वतः अन्त नहीं 
होता । अकुशल चित्तों के निष्यन्द-फल का समुच्छेद आार्य-मार्ग की भावना और सोतापत्ति- 
फल के प्रतिलाभ से होता है। कुशल चित्तों के निष्पन्द-फल का निरोघ केवल निर्वाण में 
होता है। 

प्रत्येक सत्व जो यत्किचित्‌ गति में उत्पन्न होता है ( प्रतिसन्धि, उपपत्ति ) जन्म क्षण में 
स्वभूमि के अनुकूल सब॑ क्लेश से-राग, द्वेष, मो से-क्लिष्ट होता है, इसका कारण यह है कि 
अपने पूव॑ंजन्म के अन्तकाल में उसका चित्त इन क्लेशों से क्लिष्ट था | 

जो कामघाठु में उत्पन्न होता है, उसका चित्त द्वेष, गन्ध-स्स के लोम और मैथुन-राग से 

समन्वागत होता हैं। इसी कारण इस चित्त का निश्चय वह सेन्द्रिय शरीर होता है , जो इन 
विविध तृष्णाओं और द्वेष-समुत्यित दुःख का वहन कर सकता है। किन्तु कुशल-मूल से सम- 
न्वागत होने के कारण वह स्वभूमिक क्लेश का नाश कर सकता है। मान लीजिये कि एक 
मिक्तु है, जो मरणु-काल में द्ेष और सर्व प्रकार के औदारिक राग से मुक्त है। ऐसा मिक्ञु 
केवल ऐसे ही धातु में उत्तनन दो सकता है, जहाँ पाणेद्धिय और बि्लेन्रिय का अमाव है | 
यदि इस भिह्ु का राग प्रथम ध्यान के सुख में है, तो मरण-काल में उसका चित्त इन सुखों 
से क्लिष्ट होगा, और वह प्रथम ध्यान-लोक में उपपन्न होगा | 

महामाह्लु क्य-छुत्त [ मज्किसनिकाय १|४३२ ] में है कि--हे मान्ु क्यपुत्त ! दहर- 
कुमार के सक्ताय भी नहीं होता तो फिर उसके सल्काय-दृष्टि कैसे उत्पन्न होती है; उसके घर्म 
भी नहीं होते तो फिर धर्म में उसकी विचिकित्सा कैसे होती है; उसके शील मी नहीं 
होते तो फिर शीलों में शोलबरत-परामरश कैसे होता है; उसके काम मी नहीं होते तो 
फिर कामच्छुन्द केसे होता है ; भगवान्‌ कहते हैं कि इसका कारण यह है कि उससें 
क्शानुशय है | 

हम उन विपाक-फलों का विचार करते हैं, जिनका कि मनुध्य परिमोग करते हैं। नारक 
दु/ली होते हैं, देव केवल सुल का भोग करते हैं। मनुष्य वर्ण, संपत्ति, सौन्दर्य, आयुष्य, 
सुल-दुःख में विविध होते हैं। वह सुख से सर्वया विरहित नहीं होते, किन्तु रोग और जरा 
के अधघौन हैं। 

देव शुक्न-कर्म के फल का भोग करते हैं, नारक कृष्ण-कर्म के फल का भोग करते हैं, 
और मनुष्य श॒ुक्न-कष्ण-कर्म का भोग करते हैं। मनुष्य-जन्म का आक्षिपक शुक्ल कर्म होता है, 
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किन्तु प्रत्येक मनुष्य-बन्म के परिपूरक विविध शुक्ल-कृष्ण-कर्म होते हैं | उसी प्रकार मनुष्य का 
स्वमाव कुशल अकुशल दोनों है | 

प्रत्येक मनुष्य काम, क्रोध, क्लेश तथा मोह से समन्‍्वागत होता है| इसमें दो अपवांद 
हैं-- १. शैक्ष मनुष्य-जन्म लेते हैं, क्योंकि वह रागन्द्रेष से विनिमुक्त नहीं हैं, किन्तु मोह से 
विनिम्रु क् हैं २. चरम-भविक बोधिसत्व क्लेश से विनिमु क्त हैं, किन्तु बोधि की रात्रि को ही 
बह मोह से मुक्त होते हैँ । 

क्योंकि सर्व मनुष्य-जन्म शुभ कर्म से आच्िस होता है, अतः सब मनुष्य तीन कुशल- 
मूल से समन्वागत होते हैँ | वह अद्वेप, अलोभ, सम्यगू-दृष्टि के भव्य हैं| अवस्थावश कुशल- 
मूल का समुदाचार होता है | सदुपदेश और सत्संगवश ऐसा होता है । 

एक पुदूगल प्रकृति से तीव्र राग-द्वेष-मोइजातिक होता है | वह रागज, देषज, मोहज 

ख-दौम॑नस्य का अमीक्ष्ण प्रतिसंवेदन करता है। वह दुःख-दौम॑नस्य के साथ रुदन करता 

हुआ परिशुद्ध ब्रह्च्य का आचरण करता है। वह मस्णानन्तर स्वर्ग में उत्तन्न होता है। घम- 
समादान से उसका आयति में सुख-विपाक द्वोता है। एक पुदुगल प्रकृति से तीज राग-दोप- 
मोहजातिक नहीं होता। वह रागज, देषज, मोहज दुःख-दौर्मनस्य का अमीक्ष्ण प्रतिसंवेदन नहीं 
करता | वह ध्यान में सुगमता से समापन्न होता है, और स्वग में उपपन्न होता है | वह वर्तमान 
में भी सुखी है, ओर भविष्य में मी उसका सुख-विपाक है | 

संसार में पर्यात दुःख है, जिससे मनुष्य सरलता से 'सव दुशखम्‌? इस रुत्य को तथा 
वैराग्य और निर्वाण को समभते हैं | देव अत्यन्त सुखी होते हैं | दूसरी झ्लोर नारकों के समान 
मनुष्य का अविन्छिन्न दुःख नहीं है। किन्तु मनुष्यों में भेद है। कुछ अनेक जन्मों में मनुष्यत्व 
में नियत हैं| उन्होंने कुशल-मूल का आरोपण किया है। कोई ल्ोत-आपन्न हैं और उनके 
सात भव और हैं, किन्तु कमी अकस्मात्‌ मंनुप्यल् का लाम होता है। कर्म-विपाक दुर्विशेय है । 
नारक और तिर्यंग योनि से मनुष्यत्व की प्राप्ति होती है | इसका कारण कोई पूर्वजन्म कृत 
दुर्बल शुभ कर्म होता है | मनुष्य-बन्म आशर्यकर घटना है | 

नरक में दो प्रकार के मिन्न-प्रल्ाप, पारुष्य, व्यापाद होते हैं | भिन्नग्रल्लाप :--क्योंकि 
नारकीय सत्व परिदेव, विलाप करते हैं | वारुष्प :--क्योंकि नारकीय सत्व श्रन्योन्य निम्रह करते 
हैं; ब्यापाद :--क्योंकि चित्त-सन्तान के पारुष्य से वह एक दूसरे से द्वेष करते हैं | नारकीय रत्तों 
में अभिष्या और मिथ्यादृष्टि होती है, किन्तु नरक में यह संमुख्खीमावतः नहीं होती। क्योंकि 
वहाँ सव र॑जनीय वस्तु का अभाव होता है, और कमफल प्रत्यक्ष दोता है। नरक में प्राणा- 
तिपात का अभाव होता है, क्योंकि नारकीय सत्व कर्मक्षय से च्युत होते हैं। वहां अदत्तादान 
ओर काम-मिथ्याचार का भी अमाव होता है, क्योंकि नारकीय सल्वों में दब्य और ख्ी-परिगरह 
का अभाव होता है| प्रयोजन के अ्रमाव से मृषावाद और पैशुन्य नहीं दोता | 

तियंक्‌ का चित्त दुर्बल होता है, किन्तु उसका दुष्ट त्वमाव प्रकट होता है। यह 
झानन्तर्य से स्पष्ट नहीं होते | किस्तु बिन पशुओं की बुद्धि पढु द्वोती है; यथा-आजानेय 
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ख्रश्व; यह सदा आनन्तय से स्पृष्ट होते हैं । अतः जो सत्व पूर्वकृत शुम कर्मंदश नरक और 
तिर्यक योनि के अनन्तर मनुष्य-जन्म न्‍ हैं, वह मनुष्य-जन्म में अपने पूर्वक़ंश से समन्‍्वागत 
होते हैं, और यह क्लेश नरकवास या तिर्यक्योनि में वास के कारण बहुलीकृत होते हं। 

.._ कल्प के निर्याण-काल में पुदूगल अधर्मरागरक्त, विषयलोमामिमृत और मिथ्याघर्मपरीत 
हो बाते हैं | शस्त्र रोग और दर्भिक्ष से कल्प का निगम होता है। उस समय कंपाय 
झम्यधिक होते हैं | इसलिए. मनुष्यों में बहुत ऐसे होते हैं, जिनमें अमीक्ष्ण क्लेश होता है। 
यह निरवोण में आवरण है। क्लेशावस्ण सर्वपापिष्ठ है| मिथ्यादृष्टि से समन्‍्वागत मनुष्यों की 
संख्या और भी अधिक है | 


विसंयोग-फल 
: « हमने अबतक साक्षव कर्मों के फल की परीक्षा की है। यह कर्म कुशल या झकुशल 
हैं, और राग ( सुख की इच्छा या ध्यान-लोक की इच्छा ) तथा मोद ( आमर्दृष्टि ) से 


क्लिष्ट हैं। तृष्या से अभिष्यन्दित यह कर्म विपाक-फल देते हैं, किन्तु अ्नाक्षव कर्म का 
विपांक नहीं होता | क्योंकि यह अन्य तीन कर्मों का क्षय करता है। यह अश्ुक़् है।यह 
'घांतुपतित नहीं है । यह प्रवृत्ति का निरोध करता है| अनाद्धव कर्म के फल को विसंयोग-फल 
'कहते हैं। ये कर्म मोह श्र क़ेश के मूल का स्मुच्छेद करते हैँ, अर्थात्‌ क्लेश-प्राति का 
समुच्छेद करते हैं | जो आये इन अनाझ्षव कर्मों को संपादित करता है, उसका क्लेश समुदाचार 
नहीं करता | वह क्लेशों के निष्यन्द-फंल का समुच्छेद करता है | 

कुछ साखव कर्म, जो वैराग्य के लौकिक मार्ग में संग्रहीत हैं, अपने प्रतिपक्षी क्लेशों 
से विसंयोग-फल अनैकान्तिक रूप से प्रदान करते हैं | जो योगी बीत-कामराग है, वह काम- 
भूमिक क्लशों की प्राप्ति का छेद करता है। पुनः वह पूर्वकृत कर्म और काम की प्राप्ति का छेद 
करता है | वह इन कर्मों के विपाक का उल्लंन करता है | 
पुरुषकार-फल 
.. पुरुषकार ( पौरुष )-फल सहमू-देत ओर संप्रयुक्त+-देठु का फल है। पुरुषकार 
पुरुषमाव से व्यतिरिक्त नहीं है, क्योंकि कर्म कर्मवान्‌ से अन्य नहीं हैं। जिस धर्म का जो 
कारित्र है, वह उसका पुरुषकार कहलाता है, क्योंकि वह पुरुणकार के सदश है| एक मत के 
जनुसार विपाक-देतु को छोड़कर श़्न्यप हेतुओं का मी यही फल दोता ह्व्‌ | वस्तुत: यह फल 
सहोसन्न है, या समनन्तरोसन्न है; किन्तु विपाक-फल ऐसा नहीं है| अन्य आचार्यों के अनुसार 
विपाक-देतु का एक विप्रकृष्ट पुरुषकार-फल भी द्वोता है | 

कर्म बीज के सदश स्वकीय सामय्य से अपने फल का उत्पाद करता है। अत; कर्मों 
की धर्मता नियत है | किन्तु बौद्ध-धर्म यह स्वीकार करता है कि कर्म-फल का उल्लंघन संभव 
है, और वह पुणंय-परिणामना भी मानता है। 
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आये ऋषि आदि का मद्दान्‌ सामष्य होता है। उनके मनश्मदोष से दश्डकादि 
निर्जन हो गये | ँत्य-क्रिया ( सच्चकिरिया ) में विश्वास बड़ा प्राचीन है। विशुद्ध पुरुष अपनी 
विशुद्धि का प्रख्यापन कर धर्मता ते ऊपर उठ बाता है। अशोक का पुत्र कुणाल ज्ञापित करता 
है कि अपनी माता के प्रति उसका कभी दुष्टचित्त नहीं हुआ | इस सत्यक्रिया से वह अपनी 
आँखों से देखने लगता है | 

पुण्य-अपुए्य आशय पर आशित है, किन्तु क्षेत्र के अनुसार पुण्य-अपुण्य अल्प या 
महान होता है । 

कर्म-विपाक दुविशेय है | कर्म बीज के समान है, जो अपना फल प्रदान करता है | 
यह सुखा' या दुःखावेदना है। कर्म का विप्रणाश नहीं है। जत्र समय आता है, और 
प्रत्यय-सामग्री उपस्थित होती है, तब कर्मों का विपाक होता है | 

यमराज के निस्यपाल सत्व को ले चाते हैं, और यम से दण्ड-प्रणयन के लिए. प्रार्थना 
करते हैं | यमराज उससे पूछते हैं. कि तुमने देवदूत को नहीं देखा ? वह कहता है कि देव ! 
मैंने नहीं देखा है। यम १--तुमने क्‍या चरा-बीण्ण, रोगी, अवश्यकारी को नहीं देखा है ! तुमने 
यह क्‍यों नहीं जाना कि तुम भी जाति, बरा, मत्यु के अधीन हो ! ठमने यह क्यों नहीं सोचा 
कि मैं कल्याण कर्म करूँ ? यह पापकर्म न तुम्हारी माता ने किया है, न तुम्दारे पिता ने 
न तुम्हारे माई-बहन ने, न तुम्हारे मित्र-अमात्य ने, न ज्ञातृ-संबन्धियों ने, न भ्रमण-त्राक्षण ने 
न देवताओं ने | तुमने ही यह पापकर्म किया है | इसके विपाक का प्रतिसंवेदन उुम्हीं करोगे । 

यह कथा लोक-विश्वास पर आश्ित है | यम केवल नारकों के दण्ड का प्रणयन 
करता है | पुनः यम के निसयपाल नारकों को दण्ड नहीं देते हैं | उनकी यातना उनके स्वकीय 
कर्मों के कारण है | यथार्थ में कर्म बीज के तुल्य हैं । यह अपनी जाति के अनुसार, चल्दी 
या देर से, अल्प या महान्‌ फल देते हैं । 

किन्तु ईश्वरवादी कहते हैं कि यद्यपि समग्र बीज का बपन उदंरा भूमि में हो, तथापि _...” 
वर्षा के अमाव में बीज में अंकुर नहीं निकलते । अतः उनका कहना है कि यह ईश्वर की 
शक्ति मेल जो कर्मों को विपाक-प्रदान का सामथ्य देती है। बौद्ध कहते हैं कि तृष्णा से 
अभिष्यन्दित हो कम विपाक देते हैं| आय तृष्णारह्ित हो कर्म करता है, इसलिए वह कर्म 
से लिस नहीं होता | 
कुम-विपाक के संबन्ध में विभिन्न मत 

सर्वास्तिवादी ( वैमाषिक )--के मत में विपाक-फल समनन्तर नहीं होता | कर्म का 
विपाक खुला दुःखावेदना है | यह विपाक-कर्म के संपादन के बहुत काल पश्चात्‌ होता है। कहते 
हैं कि कर्म अपने विपाक-फल को क़रिया-काल में आक्तिप्त करता है, और कर्म के अतीत होने पर 
विपाक का दान करता है| एक कठिनाई है| सर्वात्तिवादी का मत है कि अतीत और झ्नागत 
का अस्तित है | देतु-प्रत्यय अनागत को प्रत्युत्नन्न में उपनीत करते हैं। अनित्यता प्रत्युत्पन्न को 
अतीत में ले बाती है । 

३४ 
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प्रश्न--मान लीजिए कि मेरे अतीत कम का अस्तित्व है। यह भी मान लीबिये कि 
इसमें फल-प्रदान का सामरध्य है | क्योंकि मैं उन ज्णिक धर्मों की रन्तति हूँ, जो नित्य उत्तद्यमान 
होते रहते हैं । इसलिए वह दया है, थो इस कर्म को मुमसे रंदद्ध करता है ! 


उत्तर--स्व-सन्तान-पतित अरूपी संस्कृत धर्म होते हैं ( किततु यह चित्त-विप्रयुक्त 
हैं) छिन्हें प्राप्ति कहते हैं। सर्व कर्म कर्ता में इस कर्म की प्राप्ति? का उत्पाद 
करते हैं | इसी प्रकार सर्व चित्त, सर्व राग उस चित्त, उस राग की 'प्राप्ति? का उत्पाद करते 
हैं। इस प्राप्ति! का निरोध होता है, किन्तु यह स्वततृश एक प्राप्ति! का उत्पाद करती है। 
जबतक हम इन कर्मों की 'प्राप्तिः का 'छेदः नहीं करते, तकतक हम अपने कर्मों की प्राप्ति? से 
समन्वागत होते हैं | जब्र हम इस प्राप्ति? के निरन्तर उत्पाद का निरोघ करते हैं, तब इस प्राप्तिः 
का छेद होता है | इस प्रकार कर्म कर्ता को फल-प्रदान करते हैं | 


.  मध्यमक्यत्ति [१०७॥१३] और मध्यमकाकतार [६।३६] में चन्द्रकीत्ति ने इस वाद 
का निराकरण किया है ;--कर्म क्रिया-काल में निरुद्ध होता है, किन्तु यह कर्ता के चित्त 
सन्‍्तान में एक 'अविप्रणाश! नामक द्रव्य का उत्पाद करता है। यह अरूपी धर्म है, किन्तु 
चित्त से विप्रयुक्त है | यह 'अविप्रथाश! न कुशल है, न अकुशल | निरुद्ध कर्म अविप्रणाश 
द्रव्य में अंकित हो जाता है| यह फल को कर्ता से संबद्ध करता है | 

सौत्रान्तिक--सोत्रान्तिक अतीत और “श्राप्ति नामक घ्मों के अस्तित्व को 
नहीं मानते | 

यदि अतीत, अनागत द्वव्यसत्‌ हैं तो वह प्रत्युलन्न हैं। यदि अतीत कर्म फल-प्रदान 
करता है, तो उसका प्राप्त कारित्र हैं; अतः वह प्रत्युसन्न है। यदि बुद्ध अतीत कर्म के 
अच्तिल का उल्लेख करते हैं, तो उनका अभिप्राय केवल इतना हैं कि अतीत कर्म का विपाक 
होगा । बुद्ध प्राप्तियों का उल्लेख नहीं करते | 

सौज्ान्तिकों के अनुसार कर्म चित्त-सन्तान को ( चित्त-चैत्त, सेन्द्रियकाय ) जिसे 
तीर्थिक आत्मा! कहते हैं, विपरिशुत करता हैं | कर्म संतान के परिणाम-विशेष को निश्चित 
करता हैं | इसका प्रकर्ष वह अवस्था हैं, जो कर्म का विपाक हैं| दुश्खावेदना का उत्पाद होता 
है, यदि अकुशल-चित्त से संतान का परिणाम-विशेष होता हैं। चित्त-संतान का कर्म-कल से 
एक यूछ्म परिणाम होता है, और कर्म के अनुसार चित्त-संतति का निश्रय, दुःख-सुख होता हैं । 
तैत्रान्तिक बाह्ममाव और सेद्धियकाय का ग्रतिषेष नहीं करते, किन्तु कमे और कर्म-विपाक को 
वह केवल चित्त में आहित करते प्रतीत होते हैं | 

विज्ञानवादी--एक ओर वह रूप के अस्तित्व का प्रतिषेष करता है | 

हम इसके बीज वैभाषिक-सिद्धान्त में पाते हैं। आत्मा” को चित्त ओर वेदना की 
सनन्‍्तान अवधारित करना, जो पूर्ववर्ता चित्त-वेंद्ना से निश्द्वीत होता है, यह कइना कि चित्त 
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रूप का उत्पाद करता है, वेदना ओर सेन्द्रियकाय के 'विपाक-फल? मानना और बाह्ममाव को 
अधिपति-फल अवघारित करना विज्ञान-वाद की ओर मुकना है । 

दूसरी और वह सौत्रान्तिकों का संतान”! और कम परिणामः नहीं मानता। 
आत्मा? प्रवृत्ति-विज्ञान के संतान से अन्य होगा | इम यह कैसे मान सकते हैं कि ऐसा संतान 
अनागत चित्त के बीजमूत पूर्व चित्त के चिह्न धारण करता है, और इसका '“बछ्म परियामः 
होता है ! वस्तुतः प्रवृत्ति-विज्ञान का आश्रय एक आलय-विज्ञान होता है, जो बीजों का संग्रह 
करता है | 
कर्म-फञ् का अतिक्रमण 

यद्यपि कर्म का विप्रयाश नहों है, तवापिं फ़ज़ का सम्रतिक्रम हो सकता है, यदि 
अनुतापपूर्वक पाप-विरति हो । मैत्री-भावना द्वारा यदि अवद्यड्रारी अपने चित्त को विधुक्त करता 
है, तो जो कर्म उसने किया है, उतका महत्व कम हो जाता है| प्रवारणा ( वर्षावास के अंत 
में मिज्लुओं का एक अनुष्ठान ) के समय संब्र के संमुख् पाप स्व्रीकार करने से कर्म से बुद्धि 
होती है | एक प्रश्न है कि क्‍या परिसमात पाप कर्म को पाप-स्लोकरण, पाप-विराति क्षीण कर 
सकते हैं ? नहों। किन्तु यदि मौल-फर्म की परिसमात्ति के समनन्‍्तर अनुताप होता है, तो 
पृष्ठ के अभाव में कम की परिसमाति नहीं होती; यया--जब्र प्रयोग का अभाव होता हूँ, या 
वह दुबंल होता है, तो अवद्य पूरा नहों होता | उत्तो प्रकार जब पापों अपने अवद्य को अवद 
मानता है, और पाप-विरति का समादान करता है, तो अवद्य पूरा नहीं है। यह उतका 
प्रतिपक्ष है । 

यह कर्म नियत-विपाक ( नियतवे इनोय ) है, जो केवजञ कृत नहीं है, किन्तु उपचित 
भी है। उपचित-कर्म वह है, नितको परितमाप्ति हुईं हे, ओर जितका विपाकन्‍दान 
नियत है | 

कोई एक दुश्वस्तिवश दुगगति को प्राप्त द्वोता है, कोई दो के कारण, कोई तीन के 
कारण ( कार्य, वाकू, मनोदुअरित )। कोई एक कर्मपय के कारण, कोई दो के कास्ण, “' 
कोई दश के कारण दुर्गति को प्राप्त द्ोता है। जो जिस प्रमाण के कम से दुर्गति को 
प्राप्त होता है, यदि उस कर्म का प्रमाण अत्तमाप्त र्दे तो कर्म 'इत? हैं, 'उपचितः नहोँ | 
प्रमाण के समाप्त होने से कर्म “उपचित” होता ह। अंग्रुतरनिकाय [१।२४०] में है कि 
थोड़े जज्न को थोड़े लवण से नमकीन कर सकते हैं, किन्दु यदि बहुमात्रा में भां लवण द्वो तो वह 
गज्ा के जल को नमकीन नहीं कर सकता | 

तीब क्लेश, तीज प्रसाद ( श्रद्धा ) से किया हुआ कर्म और निरंतर इत कर्म नियत 
है। वस्तुतः तीव भ्रद्धा और तौत्र राग सन्‍्तान को अत्यन्त वासित करते हैं। निरन्‍्तर इत-कर्म 
चित्त-स्वभाव को बनाता है । यह लक्षण पूर लक्षण के विरुद्ध नहीं है। केवेज् उठों को 
तीज प्रसाद या तीतब राग हो सकता है, जिपने बडुकुरांत या अकुराल कर्म किए हैं | 
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गुणक्षेत्र में क्रिया हुआ कर्म मी नियत-विपाक है, यथा--पितृबंध नियत-विपाक है | 
जो कम बुद्ध, संघ, आये, माता-पिता के प्रति किया जाता है, वह नियत-विपाक है | 

तीन प्रकार के कर्म हैं :--- 

आह ८8, ज्सिका विपाक नियत है, और जिसका विपाक-काल नियत है, जिसने 
-कम किया है, वह उसका फल अगले जन्म में अवश्य भोगेगा | उसका नरक में 
विभिफ्रत होगा | 

२, वह कर्म जिसका विपाक नियत है, किन्तु काल नियत नहीं है | एक मनुष्य ने एक 
कर्म उपचित किया है, जिसका विपाक नियत है, और सत्वमाव ऐसा है कि वह केवल 
ग़म-धांतु में ही विपच्यमान हो सकता है; या ऐसा है, जो स्वर्ग या नरक में फल दे सकता है, 
किन्तु वह ऐसा नहीं है कि समनन्तर कन्म में ही इसकी उपपत्ति हो। यह कर्म दूसरे कर्म से पिद्ित 
हो सकता है । यदि यह पुदुगल आरय॑-मार्ग में प्रवेश करता है; काम से वीतराग होता है, 
अनागामी होता है, तो वह इसी बन्म में उस कर्म के फल्न का प्रतिसंवेदन करेंगा | यह अपर- 
पर्योय-वेदनीय कर्म था, यह दृष्टधर्म-वेदुनीय हो जाता । यहाँ अंगुलिमाल का दृश्शान्त द्वष्व्य है 
[ मण्करिमनिकाय, २।६७ ]-- 

अंगुलिमाल एक डाकू था| उसने गांवों को, निगमों को, जनपदों को नष्ट कर दिया | 
बह मनुष्यों को मारकर उनकी अंगरुलियों को माला बनाकर पहनता था| एक समय भगवान्‌ 
भावस्ती में चारिका करते थे । वह उप्त स्थान की झोर चलने, बहाँ अंगुलिमाल रहता था | 
अंगुलिमाल ने दूर से भगवान्‌ को देखकर विचारा +--आश्रय है कि इस मार्ग से कोई नहों 
आता; यह श्रमण एकाकी आ रहा है | वह भगवान्‌ के पीछे दो लिया | भगवान्‌ ने ऐसा 
ऋद्धि-संस्कार किया कि डाकू उनको न पा सका | डाकू को बड़ा आश्चर्य हुआ, क्योंकि वह 
दौड़ते दवाथी को भी मारकर गिरा देता था | उसने मगवान्‌ से रुकने को कह्ा--भगवान्‌ ने 
कुहा--में ठहरा हूँ | तुम रुको । डाकू ने इसका अर्थ पूछा । भगवान्‌ ने कद्दा--मैं सब जीकों में 
दण्ड से विरत हूँ | तुम असंक्‍त दो | इसलिए, तुम अध्थित हो, मैं स्थित हूँ | यह सुनकर 
अंगुलिमाल को वैगम्य उत्तन्न हो गया | उसने प्रतरज्या ली और मिक्तु हो गया | अंगुलिमाल 
प्राताकाल पात्र-चौवर लेकर भावत््ती में मिक्ठा के लिए प्रविष्ट हुआ | किसी ने उस पर ढेला 
फँका, किसी ने दस्ड का प्रद्दार किया । उसका सिर फट गया, पाँव हट गया, और संघाटी फट 
गई | भगवान्‌ ने उससे कह्दा ३--हे अंगुलिमाल ! बिस कर्म के विपाक से ठुमकों निस्य में 
सहल्लों वर्ष निवास करना पड़ता, उस कर्म के विपाक-संवेदन तुम इसी जन्म में कर रहे हो । 

३. वह कर्म जिसका विपाक् अनियत हैं। सोत-आपन्न की संतति का, अपायगामिक 
पूरवोपचित कर्म के विपाकद्ान में वैगुए्य है। क्योंकि अ्रयोगश्ुद्धि ओर तिरक्ष ( बुद्ध, धर्म, 
और संघ ) के प्रति आशय-शुद्धि के कारण उसकी संतति बलवान कुशल-मूलों से अधिवासित है । 
अबुघ अल्प पाप भी करके अधोगत्ति को प्राप्त होता हैं, बुध महापाप भी करके अपाय का 
त्याग करता है | थोड़ा मी लोहा पिणड के रूप में जल में दृब जाता है, और यही लोदा 
प्रभूत भी क्‍यों न हो, पात्र के रूप में तैरता रहता है । 
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. सामान्य नियम यह है कि काम सकीय है | जो कर्म करता है, वही उसका फल 
भोगता है; किन्तु 'पालि-निकाय में भी पुण्य-परिणामना ( पत्तिदान >प्राप्तिदान ) है। वह 
यह भी मानता है कि मृत की सहायता हो सकती है | स्थविरवादी प्रेत और देवों को दक्षिणा 
देते हैं, अर्थात्‌ भिज्षु को दिए हुए दान से जो पुण्य ( दक्षिणा ) संचित होता है, उसको 
देते हैं | हम अपने पुण्य में दूसरे को संमिलित कर सकते हैं, पाप में नहीं | 

निष्कर्ष यद है कि क्लिष्ट-धर्म सावश्च, क्लेशान्छुल और हीन हैं। शुभ और अशुम 
धर्म ही प्रणीत हैं | जो घर्म न हीन हैं, न प्रणीत: वह मध्य हैं। अतः संस्कृत शुभ-धर्म ही 
सेव्य हैं| इन्हीं का अध्यारोपण सन्तान में होना चाहिये। बस्तुतः अर्सस्कृत-धम अनुताद् 
हैं | उनका अभ्यास नहों हो सकता | असंस्कृत का कोई फल नहीं है, और फल की दृष्टि से 
ही भावना होती है| 
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निर्वाण 


बुद्ध की शिक्षा का एक मात्र रस निर्वाण है| सब बोद्ध-दर्शनों का लक्ष्य निर्वाण है, 
किन्तु निर्वाण के त्वरूप के संबन्ध में अवश्य मतभेद्‌ है| इस अध्याय में हम इस विषय के 
विविध आक़ारों पर वि्लार ते विचार करेगे | 

निर्वाण का स्वरूप चाहे जो हो, सब बोदों को यह समान रूप से इष्ट है कि निर्वाण 
संसार-दुःख का अत्यन्त निरोध है, संतार से निःसरण है, और अतण्व़ उपादेय है। विद्वानों 
का कहना है कि आत्म-प्रतिषेघ ईश्वर-प्रतिषेष, सहेतुक और ज्षणिक सत्ता के सिद्धान्तों के होते 
हुए निर्वाण निरोधमात्र, अमावमात्र ही हो सकता है | 

पाश्यात्त्य बिद्वानों के मत 

बर्थलेमी, सेन्ट-हिलेरी, चाइल्ड, रीज़ डेविड्स और पिसल का कहना है 
कि बुद्ध तथा उनके अनुवाइयों ने अपने सिद्धान्तों के इस अनिवार्य निष्कर्ष को 
क्चार-कोटि में लिया है, ओर वह निर्वाण का स्वरूप अमावमात्र ठहराते हैं। किन्तु 
रीज़ डेविडस साय साथ यह भी कहते हैं कि बुद्ध-जचन के अनुसार निर्वोण “भामश्य! 
भी है। बय ओर ओल्डनर्क्ग का मत है कि यद्यपि बौद्ध जानते हैं कि उनके छसिद्धान्तों का 
भुकाव किस ओर है, तथापि उनको स्पष्ट शब्दों में इस विनिश्चय के कहने में विचिकित्सा होती 
है| इनके अनुसार उन्होंने निर्वाण के स्वरूप का वर्णन या तों कवि की आलंकारिक भाषा में 
किया है, और उसे द्वीप), 'शस्ण, अम्ृतः की आख्याएं प्रदान की हैं. या उन्होंने यह स्वीकार 
किया है कि निर्वाण के स्वरूप का व्याकरण बुद्ध ने नहीं किया है। पूछे जाने पर बुद्ध ने 
इसे 'स्यापनीय”ः प्रश्न कहकर इसका व्याकरण नहीं किया है। बुद्ध ने अपने भावक़ों को 
चेतावनी दी हैँ कि, यह प्रश्न कि निर्वाण के अनन्तर तथागत कई जाते हैं, अयोपसंद्वित 
नहीं है; ओर इसका विसर्जन विराग, दुःख-निरोध और निर्वाण के अधिगम में सहायक नहीं 
है | अतः इन प्रश्नों की उलकन में पड़ना निरर्थक और निष्पयोजनीय है | ढिन्तु यह सत्र विद्वान 
समानरूप से मानते ६ कि बौद्ध उपासकों की दृष्टि में निर्वाण एक प्रकार का स्वर्ग है | 

पालि-अभिषम्म में चित्त और रूप दोनों के नैरात्म्य की प्रतिज्ञा है। वह आत्मा का 
स्वंथा प्रतिषेध करते हैँ, और निर्वाय का लक्षण दुःख का नाश” और 'विराग” तथा 
(राग-क्षयः बताते हैं | इस विचार-सरणी के अनुसार हम निर्बाण को ऐहिक सुख मान सकते हैं, 
किन्तु यह परम लक्ष्य नहीं हो सकता | चूज्ान्त इसे स्यापनीय प्रश्न बताते हैँ, और कुछ दूज्ान्त 
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ऐसे हैं, जो निर्वाण को अजात, अमृत, अनन्त कद्दते हैं। इससे कठिनाई उपस्थित होती है | 
यूरोपीय विद्धान्‌, बनफ के समय से, बार-बार यही मत प्रकट करते आए. हैं कि निर्वाण 
अमावमात्र ही हों सकता है | पुर्से का मत है कि बौद्ध योंगी बे और अबाच्य की अभिज्ञता 
रखते ये, जो न भाव है, और न अ्रमाव | यह प्रपंचातीत है । वह कहते हैं कि यह समकना 
कठिन है कि बौद्ध निर्वाण को अमृत, योग-देम और अच्युत क्‍यों कहते हैं। यह अभाव के 
समानार्थक शब्द नहीं है। रीज़ डेविडस अमृत? का यह निरूपण करते हैं कि यद्द आर्यों का 
आहार है, और 'निर्वाणः का अर्थ वीतराग पुरुष की सम्पक्‌ प्रज्ञा करते हैं। जब बौद्ध कहते 
हैं कि बुद्ध ने मार ( मृत्यु ) पर विजय प्राप्त की है, और अमृत का द्वार उद्घाटित किया है 
तो कर्न इसका यह अर्थ करते हैँ कि बुद्ध पर मृत्यु का कोई अधिकार नहीं है, और उन्होंने 
उस अमृत-पद का आविष्कार किया है, जिसके द्वारा उस परम-सत्यका अधिगम द्वोता है, जो 
मनुष्य को मृत्यु पर आधिपत्य प्रदान करता है, उसको निर्मय बनाता है । 

रीब डेविड्स कहते है कि बुद्ध का आदश आध्यात्मिक था, और उनके निर्वाण का 
अर्थ इस लोक में प्रज्ञा और सम्पक-शान्ति द्वारा मोक्ष प्राप्त करना था। किन्तु श्रावक शास्ता 
के विचारों को सम्यक रीति से समभने में असमर्थ ये, और उन्होंने इस आदर्श को अमृत, 
झनन्त, द्वीपादि की आख्याएँ दीं। इससे शास्‍्ष्ता के सिद्धान्त को क्षति पहुँची | 

पुर्से के अनुसार इन विद्वानों की मूल इसमें है कि वह बौद्ध-धर्म को एक वैज्ञानिक मतवाद 
सममते हैं। वे यह भूल गए. कि बौद्ध-घर्म एक वराग्य-प्रधान धार्मिक संस्या है। सेनात॑ 
ने इस विचार का विरोध किया है कि बौद्ध-धर्म एक वैज्ञानिक मतवाद है। .सेनात॑ के अनु- 
सार निर्वाण का अथ भारतवर्ष में सदा से परम-क्ञेम और मोक्ष रहा है, जो अमाव की संज्ञा से 
सर्वया परे है। सेनात॑ ने बौद्ध-चर्म के प्रमाव की परीक्षा की है। उनका कह्दना है कि बौद्ध-धर्म 
का उद्गम-स्थान योग है | योग भारत की पुरातन शिक्षा है | इसमें यम-निमंम, ध्यान, धारणा, 
समाधि ओर ऋद्धि-सिद्धि का समावेश दै | योगी लोकोत्तर-शक्ति की प्राप्ति तथा मोक्ष-लाम के 
लिए समान रूप से यत्नवान्‌ होता हैं। 

यह साधारण विश्वास है कि बुद्ध की शिक्षा का आधार वेदान्त ( उपनिषद्‌ ) अथवा 
सांख्य है। उन्होंने केबल वेदान्त के परमात्मा और सांख्य के पृरुप का प्रतिषेघ किया है। यह 
भी सामान्य विचार है कि बुद्ध शील-बत, पौरोहित्य और वर्ण-धर्म के विरोधी ये तथा आर॑भ 
से ही बोद-धर्म निरोधवादी था। किन्तु सेनात॑ के मत में यह विचार अयथार्थ है | उनका कहना 
है कि बौद्ध-धर्म का उद्गम एक प्रकार के योग से हुआ है, जिसका स्वरूप अभी पूर्णरूप से 
स्थिर नहीं हुआ था, और जो निःसन्देह निरोधवादी न था। वे यह भी कहते है कि बुद्ध के 
पश्चात्‌ कई शताब्दियों में इस धर्म में परिवर्तन हुए, और यह ठीक नहीं है कि आरंभ से ही 
उसका स्वरूप निश्चित था| 

पुर्से कहते हैं कि में निश्चितरूप से यह नहीं कद्द सकता कि निम्न वाक्य बुद्ध-बचन हैः- 

“पं केंदना का अस्तित्व मानता हूँ, किन्तु मैं यह नहीं कहता कि कोई वेदक है |” किन्तु निम्न 
वाक्य बुद्ध का हो सकता हैं।-“जाति, जरा, रोग, मरण से अ्रमिमृत मैंने अजात, अरुग्ण, अजीर्ण 


अमृत का अन्वेषण किया है "“”*"] एक अजात, झजीण, अमृत, अकृत है। यदि अजात न 
होता तो बात के लिए शरण न होता' *"* १४ 

बर्य ने (फोर्टी ईयस आफ इंडिंयनिज्म, मा० १, ४० ३०३) लिखा है कि यदि हम यह 
चाहते हैं कि निर्वाण अभाव नहीं है, तो हमको उस धर्म की संज्ञा बतानी चाहिये जिसका 
लक्षण बौद्धों के अनुसार शाश्वतत्व है। किन्तु प्रश्न है कि क्या यह शाश्वत-धर्म निर्वाण 
नहीं है, बिसे पालि में अमता धातु! कहा है। 

पुसे कहते हैं कि आरंम में बौद्धों का लक्ष्य संसार के निःसरण ( पार ), नैश्रेयत- 
सुख, अनिर्वाच्य अवस्था की प्राप्ति था | कई वचनों से स्पष्ट है कि निर्वाण से उनका अर्थ एक 
परमार्थ-सत्‌ से था। अभाव एक निकाय-विशेष का ही मत रहा है| कई बचनों से हम यह 
सिद्ध कर सकते हैं। इसके समर्थन में कई देतु भी दिए जा सकते हैं | पुर्ते का मत है कि 
आरंभ की अवस्था में बोद्ध-धर्म निर्वाण को एक अनिरवंचनीय वस्तु-सत्‌ मानता था| वह इस 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि कई प्रसिद्ध निकाय 'अजातः को वस्ह-सत्‌ मानते हैं | 

पुल का मत 

पुर्से ने “निर्वाण”/ नाम की पुस्तक में इस विषय की आल्लोचना को है। हम उनके 
मत का विस्तारपूर्वक वर्णन करेंगे और अन्त में अपना वक्तव्य भी देंगे 

पुर्से कहते हैं कि वौद्ध-चम के दो रूप हैं, इनमें भेद करना चाहिये। एक उपासकों 
का धर्म है, दूसरा भिन्नुओं का। उपासक स्व की प्राप्ति के लिए प्रय्नशील होते हैं, और 
मिक्तु निर्बाण-मार्ग का पथिक है । उपासक स्तृप-चैल की पूजा करते हैं, और बौद्ध-ती्थों की 
यात्रा करते हैं | वह पंचशील का समप्रादान करते हैं, पाप से विरत रहते हैं, उपवासजत 
रखते हैं, मिन्नुओं को दान देते हैं, ओर धरम-अवशण करते हैं। शील की रक्षा और दान-पूजा 
से वह पुण्य-संचय करते हैं, और अभ्युदय आसादित करते हैं। उनके धर्म में निर्वाण का 
कोई बड़ा स्थान नहीं है | यह ठीक है कि प्रत्येक बौद्ध एक दिन निर्वाण के अधिगम की आशा 
करता है [ अमिधर्मकोश ४|४६ ), किन्तु .सामान्यतः निर्वाण-मार्ग में प्रवेश करके के लिए 
भिक्षु-भाव का होना आवश्यक समझा जाता हैं। अमिघरमंकोश का विचार है कि उपासक 
अत हो सकता है। जिस क्षण में वह अत होता है, उसी क्षण में वह भिक्नु होता है 
उसी दिन वह संघ में प्रवेश करता है। मिलिन्दप्रश्न का भी यही मत है | कुछ के अनुसार 
वह अनागामि-फल का लाम कर सकता है, किन्तु किसी अ्रवस्था में भी वह अहंत्‌ नहीं 
होता । केवल भिक्तु ही अहंत्‌ होता है । मिकु के लिए ही निर्वाण का मार्ग है । 

आर्य-मार्ग की चर्या निर्वाण की चर्यों हैं। संघमद्र कहते हैं कि निर्वाण के विचार- 
विमश में विचिकित्सा का उत्पाद नहीं करना चाहिये। क्योंकि निवाण के अधिगम के लिए 
ही श्रमण संसार का परर्याग करते हैं, और संघ में प्रवेश करते हैं। निर्वाण स्वर्ग का विप- 
यय सा हैं| जीव के दी्घकालीन संसरणश में स्वर्ग एक स्थान है, किन्तु निर्वाण सुंसार का 
अन्त है| स्वर्ग पुण्य का विपाक है, किन्तु निर्वाण पाप-पुण्य दोनों से परे हैं | इसका एकमात्र 


लक्ष्य क्ेश-राग का विनाश है। निर्वाण का अधिगम प्रत्येक को स्वये करना पड़ता है । 
उपाध्याय द्वारा मार्ग के भावित होने से शिष्य के क्लेशों का प्रहाण नहीं होता | प्रत्येक को 
स्वयँ इसका साद्ाक्कार करना होता है | बुद्ध की विशेषता केवल इसमें है कि उन्होंने सर्वप्रथम 
मोक्ष-मार्ग का आविष्कार किया और दूसरों का मार्ग-संदशन किया। इसी. अर्थ में वह ब्वेष्ठ 
और श्रेष्ठ हैं। वह दूसरों का त्राण वर-प्रदान कर या अपनी ऋद्धि के बल से कथवा अभाव से 
नहीं करते, किन्तु सद्धम॑ की देशना से करते हैं | इस प्रकार इम देखते हैं कि उपालक और 
भिक्तु के उद्देश्य, च्यों और मार्ग में भेद है, और एक दृष्टि से इनका पर्र विरोध भी है | 


निर्वाण क्या है ! इसमें सन्देद नहीं कि यह परम-च्षेम है, दुःख और संसार का अन्त 
है, मृत्यु पर विचय है। निर्वाण के यह लक्षण क्या इसलिए है कि यह अभावमात्र है ( 
अथवा यह अमृत है? भिक्तु के लिए, मार्ग में उत्तरोत्तर उन्नति करना प्रधान बात हैं। कई 
कहेंगे कि निरवाण का अनुसन्धान करना अनावश्यक है| दूसरे कहते हैं कि यह अमृत-पंद 
है, या यह सर्व-राग, दुःख, पुनजन्म का निरोंघमात्र है। यह अमिषघर्म का प्रश्न है । इसलिए, 
हम यद्द नहीं कह सकते कि एक दूसरे की अपेक्षा अधिक अच्छा है| जिस काल में पिटक का 
सैग्रद हुआ, उस काल में अनेक निर्वाण में प्रविष्ट हो चुके ये | येर ( स्थविर ) और थेरियों 
के “उदानों? का संग्रह है, और इनमें निर्वाणाधिगम के सुख का वर्णन पाया चाता है । 


कई वचन ऐसे हैं जिनसे यह व्यवस्थापित होता है कि मिक्कु और उपासक में बड़ा भेद 
रखा गया हैं| जब आनन्द बुद्ध से पूछते दें कि सुगत के धातुलर्भ के ग्रति मिक्कुओं का क्‍या 
माव होना चाहिये, तब बुद्ध उनसे कहते हैँ कि--“हे आनन्द ! मेरे धातुओं की पूजा की फिक्र 
न करो | सुश्रुत और भ्रद्धालु क्षत्रिय, आरक्षण और नेगम मेरे धातुओं की पूजा करेंगे। तुम 
भिक्कुओं को मोक्ष की साधना में सलग्न होना चानिये |? [ दीघनिकाय, २।१४१ ]। कमी 
कभी ऐसी प्रतीति होती है कि भिक्नु-संवर से मक्ति, पूजा और लोकोत्तर बुद्धवाद से कोई संचन्ध 
नहीं है। किन्तु यह युक्तियुक्त नहों है। इसमें सन्देह नहीं कि बौद्ध कौतुक-मंगज़ तिथि- 
नज्नत्नादि के विरुद्ध थे | उनमें तर्कंवादी मी ये | किन्त यह एक ही दिक्‌ हैं। दूसरों ओर 
हम देखते हैं कि आनन्द को इस बात से बड़ा सन्तोष था कि बुद्ध अपने सामर्थ्य से त्रिसाहल- 
लोक-धातु को अवभासित कर सकते ये, और अपनी अनुशासनी की वहाँ प्रतिष्ठा कर सकते 
थे | :उदायी आनन्द से कहते हैं कि :--दे झानन्द ! आप यह कैसे कहते हैं कि शाह्त्ता का 
यह सामध्य॑ है ! इसमें सन्देह नहीं कि बुद्ध के ऋद्धि-बल का उनकी दृष्टि में विशेष महत्त् 
नहीं है; तथापि बुद्ध उदायी से कहतें हैं कि तुमकों ऐसा नहीं करना चाहिये। इसका 
प्रमाण है कि बुद्ध ने मिच्ुओं को तीर्थॉन का आदेश दिया था, और मिक्छ स्वृप-पूजा करते 
ये। संघ में ध्यायियों की संख्या बहुत न थी। [ कयाकल्यु, १७१ ] से पता चलता है 
कि अहंत्‌ स्तूपों को माल्य-गन्ब-विलेपन चढ़ाते थे | हम निर्वाश को चर्या को धर्म से प्रथक 
नहीं कर सकते | मार्ग में प्रवेश वही कर सकता है, बिसने पूरव॑चन्म में कुशल-मूल का आयोपण 
किया है [ अभिषमंकोश ४।१२४५ ६२४; »३०,३४ ] | 
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हीनयान को पुराना झम्नाय लो पिटक में उपनिवद्ध है, स्पष्ट नहीं है | उसके वादों 
में परत्पर विरोध पाया जाता है। पुनः इम सब निकायों के विचारों से भली भाँति परिचित 
मी नहीं है। इस कारण प्राचीन मत के घानने में कठिनाई है; तथापि पूसे इसके जानने 
का प्रयत्न करते हैं । 
योग और बौद-घ्म 

पुर्से का कहना है कि एक बात जो बड़े महत्व को है, असन्दिग्व है। वह यह है कि 
बैद-घर्म योग की एक शाखा है। योग में ब्रह्मचय, यम-नियम, ध्यान-धारणा-समाधि, 
नासाग्र-शूभष्यादि का दर्शन, काय-स्थैये, मंत्र-बप, प्राखायाम, तादु में चिह्ठा का धास्ण, 
महामूतों का ध्यान, भूत-जय, अशिमादि अष्ट ऐश्वर्यों की प्राप्ति और लोकोत्तर ज्ञान रुंदद्दीत 
$। योग की इस प्रक्रिया का घा्मिंक जीवन और शील से कोई संबन्च नहीं है। किन्तु इसका 
उनसे योग हो सकता है | 

बौद्-घर्म का केद्ध भिक्तु-संघ है। बुद्ध के पहले से मारत में श्रमणों के अनेक संघ 
ये | बुद्ध का मिछु-संघ भी इसी प्रकार का एक संघ था । अन्य संघों के समान इसके भी शील- 
सम्राधि के नियम ये । इसकी मौलिकता इसमें है कि इसको बुद्ध ऐसा शात््ता मिला, जिसकी 
शिक्चा से प्रभावित होकर योग की च्या और उसके ठिद्धान्तों ने एक विशेष रूप घासण किया। 

ऋरंम में बौद्ध-चर्म अस्थिर भ्रवस्था में था| वह युग स्थिर और निश्चित मतवाद 
का न था, और न धर्म-बनय में अभी स्थिरता आई यी । प्रायः सब योगी रुमान मार्गों से एक 
ही लक्ष्य की प्राप्ति के लिए उद्योग करते थे, किन्द वह शास्ता और संघ को समय समय पर 
बदला करते ये, और कमी वे 'थिरवाद? से ( स्थविस्वाद ) और कभी ज्ञानवाद ( आाणवाद ) 
को स्वीकार करते ये [ मब्किम ११६४ ] | उस युग में वाद-विवाद बहुत होता था। अमया 
कहते सुनाई पड़ते थे किलो मैं कहता हूँ वह सत्य है, अन्य सब मिख्या है |”''''मैं 
जानता हूँ, मैं बुद्ध हैँ | उनका विश्वास या कि आल्लोक का ध्यान करने से जशान-दशन होता है 
[ दीघ ३२२३ ] | वदद कहते थे कि ध्यान में प्रवेश कर मैंने देखा है कि लोक शाश्वत 
050: | बौद्ध-घर्म में ज्ञान का विशेष महत्त्व है, यद्यपि वह तक का शाभय लेता है। 
वस्तुओं का ययाभृत-दर्शन समाधि में होता दे, [ मज्किम १७१ ]। निम्न प्रश्नों पर उस 
समय विवाद होता था ३--लोक का आदि है, या नहीं १ दुःख का समुदय क्‍या है १ क्‍या 
आत्मा और काय एक हैं ! क्‍या मस्णानन्तर सत्व का सर्वधा विनाश होता है १ किन्तु ऐसा 
प्रतीत होता है कि वह निम्न प्रश्नों में इनसे भी अधिक रस लेते थे :--क्या निर्वाण के 








ऋनन्तर आये की उत्पत्ति हो सकती है ! कौन से तपों की अनुज्ञा है / दिव्यचछु, दिव्यभोत्र 
और परिचित ज्ञान कैसे होता है ! । 


ऐसी परिस्थिति में बौद्ध-संघ का जन्म हुआ था। विनय के ग्रन्थों से ज्ञात द्वोता दे 
कि विविध संप्रदायों में आचार की विविधता थी | उनमें दो प्रकार के भ्रमणों की तुल्लना 
की गयी दै--आरण्यक और विद्वार में निवांस करने वाले मिछु। कई बातों से ऐसा सूचित 


हैँ 
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होता है कि सत्र प्रकार के मिक्तु बुद्ध को शास्ता मानते थे, और कम-फल को स्वीकार करते थे, 
तथा बक्नचर्य के नियमों का पालन करते ये | वह संघ में प्रवेश कर सकते थे, यद्यपि उनके 
अपने वाद और आचार थे | केवल . एक शत थी कि वह अचेलक नहीं रह सकते ये | बहुत 
काल तक स्थिर रूप न हो सका | विनये के नियमों के साथ साथ "मार्ग! का भी बड़ा महस््व 
था। आगम से मालूम होता है कि आजीव प्रातिमोंद्तन और अमभिषघम के संबन्ध में संघ में 
विवाद होता था। किन्तु चार स्मृत्युपस्थान, चार सम्यक-प्रधान, चार ऋद्धिपाद, भ्रद्धादि 
पंचेन्द्रिय, पाँच बज़, सात बोध्यज्ञ और आर्य-अश्ांगिकमार्ग के विषय में मतभेद न या। 
भगवान्‌ आनन्द से कहते हैं कि जो विवाद आजीव और प्रातिमोक्ष के विषय में होता है 
बह अल्पमात्र है, किन्तु यदि मार्ग के विषय में विवाद उत्पन्न हों, तो वह बहुजन का 
अहित और अनर्थ करेगा [ मज्किम २२४४ ]। किन्त॒ शीतीभूत, विरक्त, वीतराग, आर्य बोद्ध 
धर्म की देन नहीं है। यह योग की देन है | यद्द ठीक है कि बौद्ध-बर्म ने आंत का व्शोध 
किया और आर्य को पूजा बना दिया | बुद्ध को देव की पदवी देने में बौद्ध-बर्म को संकोच 
होता था, किन्तु यह समाधि का मार्ग था, बिसका लक्ष्य निर्वाण-ल्ाम या। यह स्पष्ट है कि 
बौद्ध-घर्म का आधार योग की क्रियाएं थीं, किन्तु बौद्ध-घर्म ने इनका उपयोग शील और प्रज्ञा के 
लिए किया या और आर्यत्व को प्रथम स्थान दिया था। बौद्ध-घर्म के अनुसार क्रेश-क्षय और 
अमिसमय” भामएय-फल हैं | किन्तु यह पाँच अभिज्ञाओं में संग्रहीत हैं। बौद्धों का विश्वास 
है कि आर्य अभिज्ञाओं से समन्‍्वागत होता है, किन्तु वह यह भी मानते हैं कि आयेतर मी इनसे 
समनन्‍्वागत होते हैं | उनका यह मत नहीं है कि ध्यान-लाम मोक्ष है, किन्तु समाधि में ही 
योगी सत्यों की यथार्थ मावना करता है। वह आत्महत्या का प्रतिषेध करते हैं, और जो योगी 
ताल में बिह्ठा-घारण इत्यादि करता है, उसकी किसी सूत्रान्त में प्रशंसा है और किसी में निन्‍्दा हैं 
[ मज्मिम १४५४४, ३। २८; अंगुत्तर ४।४२६; अमिघर्मकोश ६।४३ ] | 

संघ में विविध सिद्धान्तों का व्यवस्यापन आरंम में इतना न था। उसके अन्तर्गत जो 
निकाय ये उनका प्रवचन एक ही था | किन्तु इसका यह अथ नहीं है कि सबको समानरूप 
से एक ही वचन मान्य है। हम जानते हैं कि पुदुगलवादी कुछ वचनों की प्रामाणिकता 
नहीं मानते; अन्तरामाव के अ्पवादक कुछ अन्य वचनों को प्रामाणिक नहीं मानते। यह 
ताधास्ण रूप से माना जाता है कि मूल संगीति का श्रंस हुआ है, किन्तु सामान्यतः विविध 
निकाय एक ही बचन का अर्थ भिन्न भिन्न प्रकार से करते हैं। इस तंबन्ध में हम संघभद्व के 
न्यायानुसार दो वाक्य उद्धृत करते हैं। 

१, संघमद्र एक सूत्र उदाइत करते हैं, जिसमें 'स्प्व्यः का लक्षण दिया गया है; और 
कहते हैं ;--इहमारे प्रतिपक्षी ल्यविरः इस चूत्र का अस्तित्व नहीं स्वीकार करते | उनका कहना 
बयार्य नहीं है, क्योंकि यह यृत्र संगीति में संग्रहीत है; क्योंकि इसका अन्य सूत्रों से विरोध 
नहीं है, और यह युक्तिसंमत भी है। अतः यद प्रामाणिक दै। इमारे प्रतिपक्षी उत्तर 
देते हैं कि यह संगीति में संग्रहीत नहीं है, क्योंकि यह सामान्यरूप से पढित नहीं है, 
क्योंकि यह कल्पित है, किन्तु इस प्रकार वादों किसो भी चूत का प्रत्याख्यान कर सकता दे | 
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२. यह लोग व्यर्थ ही कहते हैं कि अमिघम-शासत्र बुद्धनचचन नहीं है, क्योंकि 
विविध निकायों के अलग-अलग अभिषघरम हैं। विविध निकायों के सूत्र भी व्यंजन और 
झर्थ में मिन्न हैं | दे 

प्रवचन में परत्पर विरोधी बाद हैं। अनेक निकायों के सहयोग से यह संग्रह 
प्रस्तुत हुआ है । “बुद्ध ने जो कुछ कहा है वह सब सुमाषित है |” इसका परिपूरक यद्द वाक्य 
है कि “ध्यत्किचित्‌ सुमाफ्ति है, वह बुद्ध-बचन है |?” ऐतिहासिक काल में निकाय और सिद्धान्तों 
का विरोध बौद्धों की एकता को नष्ट नहीं करता । इस विरोध के होते हुए. भी एक सामान्य 
विश्वाप्ष पाया जाता है | यद्ट विश्वास योग से मिन्‍न नहीं है | इस योग के तीन या चार प्रधान 
विचार हैं :--घुनर्जन्म, स्वर्ग-गरक की कल्पना, पुण्य-अपुण्य, मोक्ष, परम और आत्यन्तिक ज्षेम 
तथा मार्ग | दूसरों के समान बौड़ों नें भी इन विचारों को योग से लिया, और इनके मूल 
अर्थ को सुरक्षित रखते हुए उनको एक नवीन आकार प्रदान किया | 

विश्वास और सिद्धान्त में विशेष करना अच्छा है। वौंद्धों का विश्वास है कि सत्व 
अनेक जन्मों में संतरण कर झपने कर्मों के फल का भोग करता है, और वह अभितमय द्वारा 
मुक्त होता है | बौद्ध विश्वास की यह मूल मित्ति है | इसमें दाशंनिक विश्वास जोड़े गये हैं | 
इनमें से कुछ इस विश्वास को विनष्ट करनेवाले हैं, किन्तु विश्वास अडिग होता है । 
घुनजन्म--विश्वास और बाद 

योग से बौद्ध-घर्म ने पुनर्जन्म और कर्म-फल्ल के वाद को लिया है । बौद्ध-धम में कुशल 
अकुशल-स्वमाव और बुद्धिपूवंक किए, हुए, कर्म की गुदता पर जोर दिया गया है, तथा मौन 
बत, स्नानादि को निरयंक समका गया है । 

कर्म गतियों का आज्लेपक दै | प्रत्येक जीव अपने मनःकर्म, चेतना और कावय-वाक 
कं| परिणाम है | प्राणियों का सामुदायिक कर्म संवत-कल्पों के अनन्तर, लौक का विवत्तन 
करता दे | कर्म ही 'एड्कारक! है| कर्म और उसके फल का निषेष करना मिथ्या-दृष्टि है | 
परलोक का अपवाद करना ओर उपपादुक सत्वों के अस्तित्व का प्रतिषेष करना मिध्या-दृष्टि है | 
सिद्धान्त है । 

इस विश्वास में सिद्धान्त जोड़ दिए, गए हैं। बोद्-धर्म ने विवेचनात्मक मनोविज्ञान 
का आश्रय लिया । उत्तके अनुसार आत्मा सेन्द्रिय शरीरूवेदना-संज्ञा-संस्कार-विज्ञानात्मक है | 
यह नित्य धम नहीं हैं। आत्म-चुद्धि और विर्पास्णाम-बुद्धि में वह विरोध देखता है | वह 
झात्मा के धर्मों का नेगात््य और उनकी शूज्यता मानता है। 'मनः आत्मा? नहीं है. 'मनः 
आत्मा? का नहीं है, ऐसा मानने का यह आवश्यक अर्थ नहीं है कि आत्मा का अस्तित्व नहीं 
है | यह केवल इस बात की प्रतिज्ञा है कि आत्मा मन के परे है। दे मिद्धुओं। जो: तुम्हारा 
नहीं है, उसका प्रहयय करो ** | तुम्हारा क्या नहीं हैं ! चक्ु, अर्थ, चक्तुविशान 
घर्म ( मनोविज्ञान के विषय ), मनोविज्ञान [ संयुत्त ३१३; ४।८२ ]। उपनिषद्‌ के अनुसार 









झोत्मा नित्य और लोकोत्तर है। बौद्ध-घर्म आत्मा का प्रतिषेष करता है | - यह अपवादिका 
बुद्धि कर्म, कर्म-फल, और प्रतिसंधि की बुद्धि का विनाश करती हैं। इस समस्या के दो 
समाधान हैं ;-- 

१. पहला पुद्गलवादियों का समाधान है। दुर्भाग्यवश उनके शाज्त्र नष्ट हों गये 
हैं. और यह 'तीर्थिक' समझते जाते हैं। प्रायः पाँच या सात निकाय इस वाद के मानने 
वाले ये | 

'पुदूगल? का निर्वंचन स्पष्ट नहीं है| जैनागम में 'पुद्गलास्तिकायः नाम की संज्ञा 
है | इसका अथे 'अजीवः है। बौद्धों में आत्मा के लिए पुरुष, जीव, सत्व, पोष, चन्‍्तु, 
यक्ष और पुदूगल [ सुत्तनिपात, ८७४ ] यह आख्याएँ मिलती हैं। पुदूगल का चौनी 
अनुवाद 'पुरुषः हैं | तिब्कती निर्बंचन इस प्रकार है--यूयते, गलति चेति पुद्गलः। 'अष्ट 
पुदूगल? आठ आये हैं। इतिवुत्तक, २४ में कहा है कि यदि किसी एक पुदूगल के विविध 
भर्रों की सब अस्थियाँ एकत्र की जायं तो उनका एक परव॑त हो जायगा | 

भारहारखूत में इस शब्द का पारिमाषिक अर्थ इस प्रकार है--पाँच रकम भार हैं! ** 
पुदूगल भारहारक हैं, यथा--अमुक गोत्र का, अमुक नाम का यह आयुष्मान्‌ भिकु | भार 
का आझादान तृष्णा है, जो पुनर्मव का उत्पाद करती है; उसका निक्षेप इस तृष्णा का सर्वया 
क्षय है, [ संयुत्त ३२५; संयुक्त २२२२; उद्योतकर कृत न्याववात्तिक, ३४२ ]। 

छिस काल में पुदूगलवादियों ने अपने बाद को सुपल्लवित किया, उस समय नेरात्म्यवाद 
सब निकायों को मान्य था। अतः पुद्गलवादियों ने यद्ू निश्रय किया कि कम से कम 
पुदूगल के ख्माव का लक्षण नहीं बताया जा सकता | “पुदुगल न र्कन्बों से भिन्न है, न 
अभिन्न | इस दृष्टि का समर्थन भगवान्‌ के इस बचन से होता था--जीवितेद्धिय शरीर से अभिन्न 
नहीं है; जीवितेन्द्रिय शरीर से भिन्न नहीं है।” इस प्रकार वह भी दूसरों के समच्ष आत्मा 
का प्रतिषेध करते हैं। इनकों बोधिचर्याकतार में 'सौगतंमन्य', अन्तश्वर तीथिकः कहा है | 
पुदूगल की उपलब्धि पंच विश्ञान-काय और मनोविज्ञान से होती है, किन्तु स्कन्ध-्यतिरिक्त 
अर्थात्‌ शरीर-बेदना-विज्ञान के अतिरिक्त उसकी उपलब्धि नहीं होती। अतः यह स्कम्धों से 
भ्रन्य नहीं है, यथा--अग्नि इन्धन से अन्य नहीं है । विपक्ष में पुदूगल स्कन्घ-स्वभाव नहीं है, 
क्योंकि उस विकल्प में वह जनन-मरण-शौल होगा | पुनः पुद्गल कर्म का संपादन करता है, 
संसरण करता है, अपने कर्मों के फल को भोगता है, और निर्वाण का लामी होता हैं। बुद्ध कहते 
हैं कि इतने कल्प व्यतीत हुए कि में सुनेत्र नामक ऋषि था। अतः पुदूगल एक वस्तुन्सत्‌ 
है, एक द्रव्य है, किन्तु इसका स्कन्धों से संबन्य अनिव॑चनीय है| इसी प्रकार यह न नित्य 
है, न अनित्य | | 

२, वूसरा समाधान यह है कि जिसे लोक॑ में आत्मा आदि कहते हैं, वह एंक 
सन्तान ( सन्तति ) है, बिसके अंगों का देतु-फल-संबन्ध है। यह आत्मा का अपवाद है, किन्तु 
श्रात्मा जीवित है, यद्यपि वह एक नित्य द्रव्य नहीं है। आत्मा का यह समाधान प्रायः मान्य 
है, किस्ु सन्तति का निर्देश मिन्न प्रकार से किया जाता है। वह बोद-घर्म की विचित्रता हैं कि 
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आागम कर्म और कर्म-फल को स्वीकार करता है, किन्तु कारक का प्रतिषेघ करता हैं। कोई 
सत्व नहीं है, बिसका संचार (८ संक्रान्ति ) हो | किन्तु यइ सन्‍्तति जीवित है। मृत्यु से इसका 
उपच्छेद नहीं होता | मृत्यु केवल उस क्षण को सूचित करती है, जब नई परिस्थितियों में नवीन 
कर्म-समूह का विपाक प्रारंम होता दे । 

. अह कइना अययार्थ न होगा कि संतति स्वतंत्र है। अपने कर्म और अपनी इच्छाओं 
के वश इसकी प्रवृत्ति होती है। यद्द सेन्तरियकाय और स्व-वेदना के विषयों का उत्पाद अन्य 
संतानों के सहयोग से करती है । 

सत्य तो यह है कि कोई स्कन्ध एक भव्र से दूसरे भव में संक्रान्त नहीं होते | वस्तुतः सत्व 
का विनाश प्रतिक्षण होता है | हे शिश्षु नहीं है, किन्तु उससे मिन्न भी नहीं है। नारक 
मनुष्य नहीं है, किन्तु अन्य भी नहीं है| यह नेरात्म्य है। यह स्पष्ट है कि यह अपवादिका दृष्टि 
एक विशेष प्रकार की है। यह अवयवों को देखती है, अवयवी को नहीं | यद्द केवल धर्मों 
की सत्ता स्वीकार करती है, धर्मी की नहीं। कोई नित्य आत्मा नहीं है। शरीर को आत्मा? 
भ्रवधारित करना मूढ़ता नहीं हैं, क्‍योंकि उसका दीघंकालीन अवस्थान होता है; किन्तु जो 
प्रतिक्षण विसद्श होता रइता है, कैसे आत्मा हो सकता है ९ 

नैरात्ममवाद से पुनजन्त और कर्म के प्रति उत्तरदायित्व के घिद्धान्त को क्षति नहीं 
पहुँचती । आत्मा की प्रतिशञा करना भूल है; सनन्‍्तति का उल्लेख करना चाहिये | रंक्रान्ति का 
उल्लेख करना भूल है; कहना चाहिये कि मस्ण-चित्त प्रतिसंधि-चित्त का उत्पाद करता है | 
“(विज्ञान का अस्तित्व हैं, किन्तु विज्ञान नहीं जानता |? 
इसमें वाक-चाहुरी है, किन्तु यह एक पहेली है | एक सूत्रान्त में कहा है कि बुद्ध स्व 
है, क्योंकि जिस संतति की संज्ञा 'बुद्ध/ है, उसका यह सामर्थ्य हैं कि चित्त के आमोगमात्र से 
इस संतति में प्रत्येक विपय॑ की ययामूत प्रज्ञा उपस्थित होती है | जिस संतति की कल्पना बौद्ध 
करते हैं, उसमें आत्मा के सब सामर्थ्य पाए जाते हैं । 

..निर्वाण का वाद भी योग से लिया गया है। सामान्य जन, चाहें गद्दी हों अथवा भ्रमण, 
त्वर्ग की कामना से संतुष्ट होते हैं | कोई स्वर्ग में अप्सराशों के साथ संभोग करने की कामना 
से ब्रक्मचर्य का पालन करते हैं। कोई भ्रलौकिक सिद्धियों के लाभ के लिए ध्यान में समापन्न 
होते हैं। बुद्ध अभिज्ञाओं के बिना आर्यत्व को संभव नहीं मानते, किन्तु यंय्रार्थ मिक्त 
अश्नव ता का अन्‍्केश्ण करता है। मोक्ष की एक अतिप्राचीन और लाइुशिक संज्ञा 
अमृतः है | 

मोचु-संज्ञा निश्चित थी | यह चेतो-विमृक्ति है | मृत्यु पर विजय प्राप्त करके ही बुद्ध 
“बुद्ध? हुए. है । बुद्धत्व प्रात करने के अनन्तर शाक्यमुनि का जो पहला उद्गार या, वह यह 
था कि उन्होंने अमृत” का लाभ किया है [ मज्मिमनिकाय ११७२: महावग्ग १६,१२ ]। 
हमको संजय के अनुयायी शारिपुत्र और मौदूगल्यायन के संघ में प्रविष्ट होने की कया विदित 
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है। इन्होंने आपस में यह समय किया था कि हममें से जो प्रथम अमृत का आविष्कार करेगा 
बह उसे अपने सब्रह्मचारी कों बता देगा [ महावरम, ११२३ ]। उपनिषदों में अमृत को 
निरेश है. और वह उसे 'ब्रद्मः के नाम से संकीतित करते हैं। बौद्ध-धम में ब्रह्म की उपेक्षा की 
गयी है, किन्तु उसकी प्रतिज्ञा है कि अमृत! है। इस अमृत को निर्वाण, निरोध, परम-क्षेम 
विराग कहते हैं । 

बौद्ध-धर्म में भामण्य की झ्ाख्या बक्षाचय है, और आर्य-समापत्ति को "ब्रह्मविद्रः 
कहते हैं| भिक्षु के लिए. सबसे बढ़ा दण्ड “ब्रह्मदण्डः है। 'आमण्यः 'ब्राह्मण्यः है। आर्य 
की सैशाएं. ब्राह्षण, बेदगू, भोत्रिय और स्नातक हैं। किन्तु बोद उपनिषदों के आत्माः 
और "ब्रह्म? की उपेक्षा करते हैं | वह वेदान्तवर्णित योग का उल्लेख नहीं करते, जो ईश्वर में 
बीवात्मा के लीन होने की प्रक्रिया है | 

इसका कोई प्रमाण नहीं है कि बौद्धों के निर्वाण की कल्पना ब्राह्मणों की किसी 
कल्पना का प्रतिपक्ष थी | निर्वाण एक अदृश्य स्थान है, चहाँ आर्य तिरोहित हो बाते हैं | 
उदान ८।१० में [ उदानवर्ग, ३०।३६ में 'अचलं पद? कहा है; अमिघर्मकरोश : ४।२२९ ] 
बुद्ध कहते हैं कि जैसे हम यह नहीं जानते कि निर्वापित अग्नि कहाँ जाती है, उसी प्रकार 
हम नहीं कह सकते कि वह विमुक्त आये कहां जाते हैं, किन्होंने तृष्णारूूपी ओघ का 
समतिक्रम किया है, और जिन्होंने अकोप्य ज्ञेम का लाभ किया है | निर्वापित होने पर अग्नि 
अदृश्य हो जाती है, अर्थात्‌ अग्नि नहीं रहती | इसी प्रकार परिनिबृंत आर्य, जीव, पुदूगल 
चित्त नहीं रह जाता | भव के जितने परिचित आकार हैं, या जिनकी कल्पना दो सकती है 
उनका अतिक्रमण करना ही मोक्ष है | यह अमाव नहीं है । 

अईत का यद्द पुराना वाक्य विचारणीय है--मेरे लिए जाति (5 बन्म ) नहीं है। 
मैंने अपना कतंव्य संपन्न किया है; अब मेरे लिए और करणीय नहीं है। यहाँ मेरे पुनः 
आगमन का कोई कारण नहीं है | निर्वाण सर्वश्रेष्ठ सुख है | 

किन्तु उदायी पूछता है कि निर्वाण में सुख कैसे है! क्योंकि वहाँ वेदना 
का अमाव है। शारिपुत्र उत्तर देते हें कि निर्बाण छुल़वेदना का अभाव ही है [ अ्रंगुत्तर, 
४४१४ ] | इससे कोई कोई यह अनुमान करते हैं कि निर्वाण अचेतन अवस्था है, जहां 
बेंदना का अमाव है, और विमुक्त पाषाण के तुल्य सुखी होता है | किन्तु भारतीयों की दृष्टि 
में पुदूगल और सुख क्या है, यह समझना कठिन है। अवाच्य का लक्षण नहीं बताया 
जा सकता | कद्दा जाता है कि संज्ञावेद्ित-निरोध निर्वाण सदश हैं। यह समापत्ति अचेत् 
अवस्थामात्र नहीं है | 

अब दमको यह देखना है कि निर्वाण का पीछे क्‍या स्वरूप हों गया | जो निकाय 
आत्म? या 'प्रमास्वर-चित्त” स्वीकार करते हैं, वह उसे चेतसिक घर्मों का आशय मानते हैं 
और अमृत तथा विनश्वर की संज्ञाओं को परस्पर संबद्ध करते हैं । 

पुदूगलवादी मानते हैं कि आत्मा एक मव से भवान्तर में सक्मण करता दै; और 
निर्वाण प्राप्त कर धर्मों के रूप में विद्यमान रद्द सकता है | 





कथावत्थु' की अर्थक्या के अनुसार यह कहना कि पुदूगल का निर्वाण में अस्तित्व है 
नित्यता की प्रतिज्ञा करना है, और इसका प्रत्याख्यान करना पुद्गल के निरोघ को स्वीकार 
करना है । भव्य के अनुसार वात्सीपुत्रीय कइते हैं कि--हम न यही कह सकते हैं कि 
निवाण घर्म है, और न बदही कद सकते हैं कि यह उनसे अन्य है |- विज्ञानवाद 
ग्राह्मआाहक की कल्पना से क्लिष्ट विशिष्ट चित्तों से भिन्न एक विश्ुद्ध 'प्रमास्वर-चित्तः 
मानता है। द्वीनयानः में इस मत का पूर्वरूप है [ अंगुच्तर १।१०: अमिषर्मकोश, 
६|७७. दीघनिकाय १७६: बुद्धपोष-अत्यतालिनी, पू० १४० ]। अतः पाँच या 
आठ पुदूगलवादी निकाय, चार महासांघिक निकाय, ( महासांघिक, एकब्यवद्यारिक 
लोकोत्तरवादी, कुकुटिक ) और विमज्यवादी निर्वाण की इस कल्पना को मानते हैं। 
किन्तु जिन निकायों को हम सबसे अधिक जानते हैं, वह नैरात्यवादी हैं.। नेरात्म्य को 
मानते हुए भी सन्तति के नैरन्तर्य में विश्वास किया जा सकता है | आर्य दग्ध-बजीज के सहश 

शक्तिष्ट और वन्ध्य-चित्त का उत्पाद करके सनन्‍्तति का उच्छेद करता है। यथा प्रशस्तपादमाध्य 
में कहा है ;:--“अलत्यन्तमुच्छिचते सनन्‍्ततित्वाद्‌ दीपसन्ततिवत्‌ |” वह कहते हैं. कि यदि आत्मा 
सन्ततिमात्र है, तो निवाण अमावमात्र है। मज्किमनिकाय में कहा है :-“'न कृत्यचि उप्यज्जति 
न कुद्दिलि उप्पज्जति” [ मज्किम ३।१०३ ]। 
.... किन्तु बैद्धों की दृष्टि में निर्वाण और आत्मा के प्रश्न एक दूसरे से संबद्ध नहीं है | 
सैत्रान्तिक निर्वाण को अमाव मानते हैं। किन्तु वैमाषिक उसे द्रव्य-सत्‌ मानते हैं। सौत्रान्तिकों 
का मत है कि निर्वाण देतु-फल-परंपरा का उच्छेंद्र हैं। वैमाषिकों के मत में इस उच्छेद का 
हेतु निर्वाण का प्रतिलाम है। वैमाषिकों के अनुसार निर्वाण में प्रतिसंघि और मृत्यु का स्वया 
निरोध है. निर्वाण अजात और अविपरिणामी है; यह क्लेश दुःख और भव का निरोध करने 
वाला सेतु हैं | यहाँ तक समझने में कोई कठिनाई नहीं है। किन्तु प्रश्न है कि मरणानन्तर आर्य 
का निर्वाण से क्‍या सँबन्ध होगा। हम जानना चाहते हैं कि यह निकाय निर्वाण॒-प्रवेश का 
क्‍या अर्थ करता है, उस निर्वाण का जिसका अवध्यथान आर्य के चरम चित्त के अनन्तर होता 
| ( बुद्धघोष ) । 

हमको इन प्रश्नों का उत्तर नहीं मिलता। चित्त-निरोध और रूनन्‍्यों का अत्यय होने से 
ही निवाण में प्रवेश होता है । यही मोत्ष हैं। किन्तु जो स्व्रीकार करता है कि मोक्ष है, वह 
यह मी मानता है कि मोक्ष नित्य और शान्त है। अन्यथा मोक्ष में किसी को मी रुचि न 
होगी [ संघमद्र, अमिपर्मकोश ५|८ ]। आभिधामिक कहता है कि यह वस्तु-सत्‌ है, और 
उसका एक आकार दुःख-विमोक्ष है, किन्तु उसके संबन्ध में न यह कह सकते हैं कि इसका 
अस्तिल है, और न यह कह सकते हैं कि नहीं है | 
इश्घर्म-निर्वाण 











इस जन्‍म में अमृत का सुख होता है, यह भाव भी योग से लिया गया 
हैं| अंगुत्तर २२०६. मफ्किम १(३४१; अभिषर्मकोश ३॥१२: इत्यादि में कहा है कि 
वह बिमुक्त है, निबृंत है, विगत-तृष्ण है। योगी समापत्ति में प्रवेश करता है | जिस कण में 
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प्रज्ञा का उत्पाद होता है, उस क्षण में वह निर्वाण का साह्ात्कार करता है| [ मब्मिम 
१४१०; अंगुत्तर ११४६; निब्चान पच्चर्त वेदितन्ब॑ विज्जृदि ]। क्‍ 

आशिषार्मिक कहते हैं कि आज्ञातावीदिधिय से तमन्वागत आर्य ही निर्वाण का दर्शन 
करता है, यह इच्धिय अरियचक्खु” (अ्श्रार्यचच्छु ) कदलाती है। यह मन का वेदना- 
विशेष और अरद्धादि पंचेन्द्रिय से संप्रयोग है | इस इन्द्रिय के द्वारा निर्वाण का “उपभोग? होता 
है | क्‍योंकि आर्य सौमनस्य और सुख का अनुभव करता है, जो निर्वोण को स्ृष्ट करके ही 
होता है। [ अमिघर्मकोश ११०१; २११०, ११२, ११६ ]। 


ध्यान और आारूस्यों के अभ्यास से निर्वाण में सहायता मिलती है, किन्तु बुद्ध को यह 
समापत्तियाँ अपरयात्त प्रतीत हुईं। उन्होंने इल कमी को पूरा किया। उनकी शिक्षा है कि 
निर्वाण 'संदिद्विकः ( दिद्वधम्म-निन्‍्बान ) है | बुद्ध कहते हैं कि राग के प्रहाश से अम्ृतत्व का 
साक्षात्कार होता है [ संयुत्त 4।१८१ ]। अन्यत्र दृष्पर्म-निर्वाण को कछ्षय-ज्ञान से संज्ञावेदित 
निरोध कहा गया है [ अंगुत्र ४४५४ ]। यद्द दो परत्पर विरोधी संज्ञाएं हैं। उदायी 
आनन्द से पूछते हैं--इष्टधर्म-निर्वाण क्या है ! आनन्द उत्तर देते हैं--काम-सुख से वीतराग 
भिक्तु ध्यान और आरूप्यों में समापत्न होता है | इन अवस्थाओं में से प्रत्येक के लिए. मगवान्‌ 
ने पर्याय से कहा है कि यह दृ्टर्म-निर्वाण है। किन्तु जब मिक्त चतुर्थ आरूप्य का समतिक्रमण 
कर संज्ञावेदित-निरोध का साक्षात्कार करता है, और वहाँ श्रवस्थान करता है, और श्ञान द्वारा 
उसके क्लेश क्षीण होते हैं, तब भगवान्‌ इस अवस्था को निष्पर्यायेण दृष्र्म-निर्वाण कहते हैं 
[ अंगुत्तर ४४४४ ] | 

एक दूसरा वाक्य है--दृष्टधर्म-सुख-विद्ाए' | आमिधामिक इस वाक्य का व्यवद्दार केकल 
अंत के लिए करते मालूम होते हैं। निर्वाण की प्राप्ति एक बात है; निर्वाण का सुख दूसरी 
बात दै। आर्य निर्वाण की प्रासि करता है। उसके क्लेश चीण दोते हैं, क्योंकि उसके और 
निर्वीण के बीच एक संकर्ध-विशेष होता है। आर्यत्व निरवाण नहीं है, किन्तु निर्वाण 
की प्राप्ति है | 

आमभिधामिंक विशेष करते ईं--१, आत्वन्तिक निर्वाण और क्लेश क्षय, २. निर्वाण 
की प्राप्ति, जो सर्व क्लेग और अपूर्व भव को अनुलत्तिधर्मा बनाती है । यह सोपधिशेष 
निबाण है | ३, निर्वाण-प्राप्ति का ज्ञान । इस ज्ञान का लाम ध्यान में दोता है। यह सुलल 
है। यह इस लोक का अग्न-निर्वाण है। ४. संज्ञावेदितनिरोध की प्राप्ति। इसका संकेदन 
काय से होता है। ५. चसम-चित्त में निर्वाण-प्रवेश | यह निरुपधिशेव निर्वाण है| ५. अभुक 
अमुक क्रश के प्रति निर्वाण की प्राप्ति यह आंशिक आर्यत्व है । 
निर्वाय का स्वरूप--परम्परा के अल्जुसार 
कुछ प्रश्न स्थापनीय॑ हैं, बिनका भगवान्‌ ने नहीं किया है | त्रिपिटिक में यह 
स्‍्थापनीय प्रश्न पाये जाते हैं | बुद्ध इस प्रश्न का उत्तर नहीं देते कि तथागत हैं, वा नहीं । 
वह इस प्रश्न का मी उत्तर नहीं देते कि जीवितेन्द्रिय शरीर से मिन्न हैं या अमिन्न। पस्मार्य 
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दृष्टि से सत्व की सत्ता नहीं है। सत्व संबृति-सत्‌ है, वह प्रज्ञप्तिमात्र है | वसुबरस्धु [ अमिषम्म 
कोश, ६ ] इस संबंन्ध में नागसेन की एक कथा का उल्लेख करते हैं। वसुक्धु कहते हैं कि 
भगवान्‌ प्रश्नकर्ता के झाशय को ध्यान में रखकर उत्तर देते हैं | जीवितेन्द्रिय संवन्धी स्थापनीय 
प्रभका अर्थ पुदूगलवादी अन्य प्रकार से करते हैं। यदि बुद्ध तत्व या अन्यत्न का प्रतिषेघ 
करते हैं, तो इसका कारण यदद है कि पुदूगल यथार्थ में त्कम्घों से अभिन्न नहीं है, और न 
उनसे मिन्न है | स्कन्षों के प्रति पुदूगल अवाच्य है | “स्कन्धों से प्रयक्‌ पुदूगल को उपलब्धि 
नहीं होती। अतः यद उनसे मिन्न नहीं है । यह तत्लवमाव नहीं है, क्योंकि उस अवस्था 
में यह बन्‍्म-मरण के अधीन द्ोगा। पुदुगल द्रव्य है; यह कर्म का कारक और फल 
का भोक्ता है |! 

निर्वाण का प्रश्न स्थापनीय नहीं है, किन्तु निवृंत आर्य का प्रश्न स्थापनीय है| निर्वाण 
है, किन्तु यह क्‍या हैं ! इसका उत्तर नहीं है | 

सौत्रान्तिक आकाश के तुल्य निर्वाण का प्रतिषेष करते हैं। वह कहते हैं कि यह 
अभावमात्र है| सर्वास्तिवादियों का मत है कि निर्वाण परमार्थ-सत्‌, द्वव्य, अत्विषम्मः 
( बुद्धघोष ) है। बुद्ध ने निर्वाण का व्याकरण किया है, क्योंकि यह तृतीय श्ार्य-सत्य है| 
यह 'लक्षण-घर्म' ( लक्ख़ण-धम्म ) हैं। दुःख का निरोध है, और दुःख-निरोध का अर्थ, 
विषय, ( वत्युसन्च 5 वस्तु-सत्य ) भी है, अर्थात्‌ उसका विषय असन्मात्र, विरोधमात्र नहीं है; 
किन्तु द्व्य-सत्‌ है [ कथावत्थु ]। 

प्रारंभिक काल के बोड्ों के लिए एक दूसरा प्रश्न है| निर्वाण है, किन्तु उसका खरूप 
हम क्या समभते हैं ! क्या हम यह कह सकते हैं कि मुक्ताइस्था का अस्तित्व कहाँ है ? क्या 
यह कहना अधिक ठीक होगा कि इसका अस्तित्व नहीं है ! अथवा क्‍या हम यह कह सकते 
हैं कि यद है भी, और नहीं भी है; या इनमें से इम कुछ भी नहीं कह सकते १ इन प्रश्नों का 
उत्तर बुद्ध ने नहीं दिया है| निर्वाण है, किन्तु वह अनाख्यात है । 

इसका प्रमाण है कि निकायों ने इन दो प्रश्नों में विशेष किया है | वैमाषिक निर्वाण 





के प्रश्न को स्थापनीय नहीं समझते | निर्वाण है,किन्तु तथागत का मरणानन्तर अस्तित्व रहता है 
या नहीं, यह प्रश्न स्थापनीय है; क्‍योंकि तथागत प्रज्ञप्तिमात्र है | 

स्‍्थविरों के लिए निर्वाण का प्रश्न स्थापनीय है, क्योंकि निर्बाण प्रशप्तिमात्र है| उनका 
यह मत उस दूत्र के आधार पर नहीं है, जिसमें तथागत के अस्तित्व के प्रश्न का उल्लेख है, 
किन्तु यह शारिपुत्र के एक दूसरे सूत्र पर आश्रित है, किसमें वह निर्वाण के प्रश्न का व्याकरण 
बह है [ अंगुत्तर २१६१ ] | परिनिवृत चक्ुरादि से जाना नहीं जाता, यह कई स्थलों में 

“जब आर्य का तिरोमाव होता है, तो क्या यह कहना चाहिये कि वह नहीं है (नत्थि), 
वह सदा के लिए अरोग ( सत्मतिया अरोगो ) है ? जिसका तिरोभाव हुआ है, उसका कोई 
प्रमाण नहीं है । उसके संबन्ध में सर्व बुद्धि की, सबब वचन की, द्वानि होती है? [-झुतत- 
निपात १०७४ ] | 


चतुददृझ अध्याय २६१ 
शक 
५तथागत के संबस्ख में यह प्रश्ाप्त नहीं हो सकती कि वह रूपादि है । इन प्रश्ञप्तियों 
से वह विनिम॒ क्त दै। वह मदोद॒धि के सडश गंमीर और अप्रमेय है। उसके लिए हम नहीं 
कह सकते कि वह है, व नहीं है, इत्यादि” । [ सेयुत्त ४।३७४ ]॥ 
“वह गंभीर, अप्रमेय, अ्ंख्य है। उसे 'निर्बृत! कहते हैं; क्योंकि उसके राग, 
देष और मोह क्ञीण हो चुके हैं” ( नेत्तिप्फकरण )। 
इन बचनों की सहायता से रम समभते हैं. कि बुद्ध ने मत ओर विभव की तृष्णा 
की क्यों निन्‍दा की है [ अमिधर्मकोश ५१६ ]। इनमें से एक भी निर्बाण नहीं है | इसी कारण 
से बुद्ध दो अन्तों का अपवाद किया करते हैं। यह कददना कि जो मिक्तु क्लेशन्तय करके मृत्यु 
क्षो प्राप्त होता हैं, वह निरद्ध हो जाता है, उसका अस्तित्व और नहीं होता ( न होति ), 
पापिका दृष्टि है [ संयुत्त ३११०६ |। दूसरी ओर यद्द कइना कि आये दुशख से विनिमु क्त हो 
नित्य आरोग्यावस्‍्था में अवस्थान करता है, उचित नहीं है। ( किल्तु निवोण का लक्षण 
आारोग्यः कहा गया है ) | 
घुसे का विचार है कि इनमें से कई निरूपण कृत्रिम हैं। उनका विश्वास है कि एक 
समय था ऊन बौद्ध-घर्म इन वादों से विनिम॒ऊ था और_निर्वाण-लाम के लिए सर्व ज्ञेय के सर्वथा 
जशञान को आवश्यक नहीं समझा जाता था। निर्वाणथ अमावमात्र है, इस विचार से भी 
वह परिचित नहीं था| वह अभी किसी पद्धति में गठित नहीं हुआ या, किन्तु वह बुद्ध में, 
प्रतिसंधि में, निर्वाण में, और परम-सक्षेम में विश्वास करता था | हमको ऐसी गाथाएँ. मिलती 
हैं, जहाँ 'सन्तान” शब्द प्रयुक्त हुआ है। निर्वाण के संबन्ध में वह गायाएँ. श्रपने को सष्ट 
शब्दों में व्यक्त करती है । यह सनन्‍्तान ऐसी है, यहाँ कोई लजा नहीं दे | स्कन्धों का इस प्रकार 
धंग्रधारण कर वीर्यतरान, मिछ्छु राग का प्रद्यण करता है; शस्ण का अन्वेबण करता है; यह 
तमभ कर कि उसका शिर अग्नि से प्रष्वलित हो रहा है, वह अचल, मु को लक्ष्य मानकर 
झग्नतर होता है. [ सेयुत ३१४३ )। किन्धु वह परिनितंत आय की अवस्या के संचन्घ में 
किसी प्रकार की कल्पना करने का प्रतिषेष कर्ता है | क्योंकि बह वाणी और मन से अतीत हो 
गया है। जिस प्रकार वह काम-सुख और कष-तप दोनों अन्तों का परिद्दार करता है, उत्ती प्रकार 
वह शाश्वतत्व, विमब, लोकअमव आदि की निन्‍्दा कंस्ता है। वह दृष्टियों को विपर्यास और 
भोह का कास्ख समभता है । जो कहते हैं कि तर्क मेरी ओर दै, आपका वाद सिध्या है, जो मैं 
कहता हूँ वह सत्य है, अन्य सब मूलंता है, उनका अलाप शान्ति, बैराग्य और मोक्ष के 
झनुकूल नहीं है । 
पुरे के अनुसार द्दीनयान एक विद्या नहीं है। योग की अन्य शालाएँ, हैं, 
जिनमें मोक्ष किसी विद्या पर आशभित है। इनमें आत्मा और ईश्वर के तादात््य-ज्ञान 
पर, अथवा प्रकृति और पुरुष के विवेचनात्मक ज्ञान पर मोक्ष निर्मर कस्ता है। किन्तु 
यह ज्ञान आध्यात्मिक नहीं है| यह मानना कि शरीर अमेष्य है, चीवन क्षणिक है, 
बेंदना दुःखात्मक है, वस्तु सारदीन है; जान! नहीं है। यह एक इठ़ विश्वास है, जो बाग 
का क्षय करता दे | 
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आभिषार्भिक ४९ कहते हैं कि अपने भोताओं के चरित के अनुसार बुद्ध विविध प्यौव से 
देशना करते थे, और इसीलिए कुछ तृत्नान्त 'नीतार्थ' हैं, और कुछ "नेयार्थ' | आगम कें 
अनुसार बुद्ध एक चिकित्सक हैं | आभिषार्मिकों के अनुसार वह किसी को पुद्गल की देशना 
देते हैं, और किसी को नैरात्म्य की | 

वो दृष्टि से छत होता है, वह आत्मा के अस्तित्व में प्रतिपन्न है। जो संबृति-सत्‌ 
( श्राज्मप्तिक ) पुंदूगल को नहीं मानता, वह कुशल-कर्म का भ्रंश करता है| इसलिए बुद्ध यह 
नहीं कहते कि जीव अनन्य है या अन्य, और इस भय से कि कहीं ऐसा कहने से लोग यह न 
समभने लगे कि प्राज्ञप्तिक जीव भी नहीं है, वह यह भी नहीं कहते कि जीव का वास्तव में 
अस्तित्व नहीं है। अतः उनकी देशना उसी प्रकार होती है, जैसे व्यात्री अपने बच्चे को दाँत 
से पकड़ कर ले जाती दे । 

सेनात॑ अपनी पुस्तक में कहते हैं कि बौद्धों का नास्ति-वाद योग के शील संकर्घो 
विचारों से प्रभावित हुआ है। इनच्द्रिय-विष्य के महत्व को न मानने से, और इस पर 
जोर देने से कि विषयों को इस प्रकार अवधारित करना चाहिये, मानों उनका अस्तित्व ही 
नहीं है; हम बिना किसी कठिनाई के इस निर्णय पर पहुँच सकते हैं कि इन्द्रियार्थ का अस्तित 
दी नहीं है 

'धम्मपदः की एक गाथा और 'संयुत्तः के एक सूत्रान्त [ २१४२ ] की परस्पर तुलना 
करने से इसकी सत्यता स्पष्ट हो जाती है | “जो सत्व लोक को जल-बुदुबुद, मरीचिका आदि 
अवधारित करता है, वह मृत्युराज के अघीन नहीं होता |” जिस यूत्रान्त में भ्रज्ञा-पारमिताओं 
का दर्शन बीजरूप में पाया जाता है, वह पुदूगल के स्कन्घों को द्रव्य-सत्‌ नहीं मानता, उसको 
असदूभूत मानता है। बुद्ध ने कहा है कि शरीर फेनोपम है । वेदना जल-बुदूबुद के समान 
है, संज्ञा मरीचिका के तुल्य है, संस्कार कदली-स्तम्मवत्‌ निःसार है, विज्ञान मायावत्‌ प्रतिमास 
है। आार्य-माग के सिद्धान्त और उसके श्रभ्यास का क्ुकाव पुद्गल-नैरह्म्य को और था; पश्चात्‌ 
वह धर्म-नैरात्म की ओर हो गया। 

राग का प्रतिपक्ष यथार्य-ज्ञान है | एक निमित्त का निवारण प्रतिपक्ष नियम से होता है 
| मब्फिम १११६ ]। जब इषट संज्ञा का एकान्ततः प्रहाण होता है, तब राग का निरोष होता 
है | अतः जरा, रोग ओर मस्ण का चिन्तन करना आवश्यक है, और यह जानना आवश्यक है 
कि मद्दान्‌ कष्ट उठाकर जो काम-सुख लब्ध होता है, वह क्षणिक है, और उसके लिए नरक का 
दु/ख सहन करना होता है | यह तत्व-मनस्कार है, किन्तु यह अपर्यात्त है | राग-रोग अधिमृक्ति- 
मनस्कार [अमिषर्मक्रोश २।३२५] का उत्पाद कर्ता है | इसलिए अशुचि और अश्युभ की भावना 
करने से व्ञी-संज्षा की व्याबृत्ति होती है | इस रीति से योगी यह अवधारित करने लगता है कि 
सब दुःख है “सब दुःखम! यह एक दृष्टि-विशेष से ही सत्य है | बौद्धों का यह विश्वास नहीं है कि 
संसार केवल दुःख ही दुःख है । इसके प्रतिकूल वह मानते हूँ कि इष्ट वस्तु मनोश्ञ है, और इसी- 
लिए, आर्य उनको अमनोश के आकार में देखने के लिए, प्रय्षशील होते हैं। यह ठीक है कि 
तौज्रान्तिक और महासांघिक मानते हैं दि सर्व वेइना दुःख-लभाव है । [ अमिषरमकोश ६३) 
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किन्तु इन्हीं बौद्धों का यहं भी कहना है कि जो बुद्ध को एक पुष्प दान में देता है, वह इस 
दान के कारण कल्प भर स्वर्ग-सुख का मोग- कर्ता है; किन्तु वह कहते हैं कि यह सुखावेदना 
आगयो को प्रतिकूल प्रतीत होती है। वह कहेंगे कि सांसारिक सुख यथार्थ सुख नहीं है, क्योंकि 
यह अनित्य है | इसी प्रकार वह कहेंगे कि 'आराध््मा? मायोपम है। क्योंकि वह अहंकार और 
ममकार का प्रह्मण करना चाहते हैं | 
अ्रहंकार और ममत्व के विनष्ट होने पर योगी शान्त होता है | उत्की रुचि निर्वाण में 

भी नहीं होती । “मैं विमुक्त और वीतराग हूँ । में विश्वुद्ध हूँ, किन्तु इस विशुद्धि में, इस विमुक्ति 
में, चादे वह निर्वाण ही क्‍यों न हो, मेश अधिमोक्ष न होना चाहिये । 
वैभाषिक झोर सौब्रान्तिक मत 

पुर्से के अनुसार आरंभ में बौद्ध-चर्म आत्मा, पुनज्म और निर्वाण में विश्वास करता 
था | वह दर्शन न था| पीछे से घर्म-नैरात्म्म की भावना और मद-निर्म्देन के लिए, नैरात्म्य- 
वाद का प्रारंभ हुआ | इसके दो रूप हुए ;--पुदूगलवाद और सन्ततिवाद; किन्तु पुनर्जन्म में जो 
विश्वास था वह नश्ट न हो सका | जो सन्ततिवाद के मानने वाले हैं, उनमें कोई निर्वाण को 
वस्तु-सत्‌ मानते हैं, कोई निर्वाण को क्लेश और पुनमंव का अमावमात्र मानते हैं। यह दूसरे 
सौत्रान्तिक और “पुन्बसेलियः हैं | इनमें हम स्थविरों को भी संमिलित कर सकते हैं। पहली 
कोटि में विमज्यवादी, सर्वाक्ष्वादी और वैमाषिक हैं; अर्थात्‌ आमिधामिक प्रायः पहले मत 
के हैं | 'पुन्बसेलियः निर्वाण को वस्तुसत्‌ नहीं मानते (बुद्धघोष के अनुसार )। श्थविरों 
का मी मत दै कि निर्वाण का अश्तित्त नहीं है | 

सौत्रान्तिकों का कहना है कि जो कुछ है, वह द्ेतु-प्रत्यय-ननित है; अर्यात्‌ वह संस्कृत, 
प्रतीत्य-समुत्प्न, देतु-प्रमव दे | संस्कृत संस्कार भी है। यह अन्य संस्कृतों का उत्पाद करता है | 
दैतु-फल-परं परा के बाहर कुछ मो नहीं है | यह पररपरा प्रवृत्ति, संसार है| निर्वाण केवल क्वेश- 
जन्म का अमाब है; क्लेश-कर्म-बन्मरूपी प्रवृत्ति की निृत्तिमात्र है। एक शब्द में केवल संस्कृत 
का अस्तित्व है। वे असंख्कृत का प्रत्याख्यान नहीं करते, किन्तु वह कद्दते हैं कि यह कोई 
को त्तर वस्तु-सत्‌ नढीं है; यद अतदूमृत है, यवा--जोऊ में के इते ई कि उत्पत्ति के पूर्व या 
निष्पत्ति के पश्चात्‌ शब्द का अस्तित्व नहीं होता | वे एक सूत्र उद्धुत करते हैँ, जिसे उनके 
प्रतिपद्षी प्रामाणिक नदीं मानतेः--अतीत और अनागत वस्तु, आकाश, पुदूगल ओर निर्वाण 
प्रश्तिमात्र हैं [ अभिषर्मकोश, ४४२ ]। निर्वा, अभावमात्र, अप्रदृत्तिमाज (अप्वष्ट 
है। सूत्में निर्दिष्ट लक्षण इस प्रकार है ;--सर्वया प्रद्दाण, वैराग्य, विशुद्धि, चुय, निरोध, दुश्ख 
का अत्यन्त अत्यप, अनुत्पाद, अनुपादान, अ्प्रादुर्भाव | यह शान्त, प्रणीत है, अर्थात्‌ सर्वोपधि 
का प्रत्याज्यान, तृष्णा-झय, निर्वाण है [ संयुत्त १३४; अमिषर्मकोश २, ४० २८४ ]। 

ञागम के अनुसार निवाण तृतीय सत्य है। यह दुश्ख का निरोध, अर्थात्‌ तृष्णा का 
छय, तृष्णा से वैराग्य, तृष्णा का प्रत्याख्यान, दृष्णा से विभृक्ति है। इसको अक्षरशः नई 
लेना चाहिये, क्योंकि ऐसे अनेक वचन हैँ, बिनमें कद्दा है कि दुशख का निरोध जन्म, भत 
रून्चों का निरोध है, क्योंकि दुश्ख का लक्षण तृष्णा नहीं दै, क्योंकि तृष्णा दुःख का 0207 





है। निर्वाण का लक्षण कुछु मी क्‍यों न हो, यह 'अनुत्यादः है। स्थविर निर्वाण को 
परमायं-सत्‌ नहीं मानते [ अमिघर्मकोश ६।४ ]। स्थविर के अनुसार निर्वाण का प्रश्न १४ 
स्थापनीय प्रश्नों में से हैं। [ अंगुत्तर २।१६४; संघमद्र की आलोचना के लिए कोश 
$|४ देखिये ]। 


सौत्रान्तिक यह निष्कप निकालते हैं कि सूत्र का यह दृश्ान्त प्रणीत है। यया--अग्नि 
का निर्बाण है, तथा चेतोविमुक्ति है। अग्नि का निर्वाण, अग्नि का गअत्ययमात्र है। यह द्रव्य 
नहीं है [ कोश २।५४ ]। पर संदर्म से मालूम होता है कि अग्नि का निर्वाण अग्नि 
का अभाव नहीं है [ उदान ८१०, मज्किसम १४८७, येरीगाथा ११४, सुत्तनिपात 
१०७४ ]। संघमद्र का निरूपण हैं कि अग्नि की उपमा से हमकों यह कहने का 
अधिकार नहीं है कि निर्वाण अमावः है। यह निर्वोण का दशन्त नहीं है, किन्त 
घह निरपधिशेष निर्वाणु-प्रवेश के क्षण में जिसका अत्यय होता है, उसकी उपमा है 
[ कोश ६।६६ ] | राग और चित्त के निरोध होने पर ही प्रवेश ही सकता हैं। 
असंस्कृत के संवन्ध में वचन 
ऐसे भी वचन हैं जो अर्सुस्कृत कों अभाव बताते हैं, किन्तु अनेक बचन ऐसे भी हैं 
जो असंस्कृत का लक्षण अमृत, अकोष्य, अवाच्य, और द्रब्य बताते हैं | प्राचीन साहित्य 
में अनेक वाक्य हैं, जो इसका समर्थन करते हैं कि यह 'भावः है। अमृत और असंस्कृत यह दो 
सैज्ञाएं एक ही समय की नहीं है | निर्वाण अम्रत है, यह पुरातन विचार है | निर्बाण अक्ृत 
है, यह झाख्याएं उतनी पुरानी नहीं है, और ये पारिभाषिक शब्द हैं । जब लौक 
धांतु की कल्पना हुईं, तब निर्वाण को प्रतीत्य-समुत्पाद की तंत्री से बद्धिगत किया, और असंस्कृत 
की संज्ञ। दी | 
१, धम्मपद में इसे 'अमत॑ पदुं? कहा है | येरीगाथा [ ५११-॥१३ ] में कहा है-- 
शबर हि किजलिमाने किन्तव कामेद्दि ये झुबरा | 
प्रस्णबन्याधिगहिता सब्बा सब्बत्य जातियों ॥| 
इदमबरमिदममरं इद्मजरामस्णपदमसो क॑ | 
अ्रसपत्तमसंब्राध॑ अललितममय निरुफ्तापं॑ ॥ 
अधिगतमिद॑ं बहुहि अमतं अब्जापि च लभनीयमिद । 
यो योनिसों प्रयुज्ति न च सक्का अधघग्मानेन ॥ 
मेज्फिम [ १११६७ ] में निर्वाण को अनुत्तर-योगक्खेम, 'अनुधन्नः कहा है | 
२, असंस्कृत को उदान [ ६।३] में, तथा इत्बित्तक [५३] में अनुप्पन्न ( अनुत्यन्न ), 
झकत ( ऊ अकृत ) कहा है| अंगुत्तर [+।३४], संयुत्त [३१।१२] में कहा है कि सब संस्कृत और 
असंस्कृत वस्तुओं में वरत्म॑-च्छेद, तृष्णा-क्लय, विराग, निर्वोण अग्रम है| निर्वाण अग्र-धर्म, द्वितीय 
रन; अग्र-प्साद, शरण है | संयुत्त के असंजतव॒का [ ४३४७ ] में अनेक पर्यायवाची शब्द हैं | 
वह राग, देप, और मोद का क्षय है | मैं तुपफ्ों अन्त, अनाजव, सत्प, पार, निपुण, सुदुर्दे्श 





अतुदश अध्याय र्श्ष 


झजलर, अव, अनिदर्शन, निष्पपंच, सत्‌, अमृत, प्रणीत, शिव, क्षेम, आअय, अद्भुत, निर्वाण 
विराग, शुद्धि, मुक्ति, अनालय, द्वीप, लेण, त्राण, परायण का निर्देश करू गा | 

३, निर्बाण, असंस्कृत, अमृत, निरोध--इन शब्दों के आगे धातु शब्द ब्रोड़ते हैं। 
सर्वोत्तिवादी के लिए. विराग-धात॒, प्रहाण-घातु, निरोध-घातु, निर्वाण को पज्ञत्त करता है| 
यह आख्याएं आय॑ की अवस्था को प्रश्ञतत नहीं करतीं| जब हम कहते हैं कि यह .अमिसमय 
तथा निर्वाश-प्रवण नहीं है, तब निर्वाण का अर्थ चित्त की शान्ति होता है। “निर्वाण-घातु' 
केवल शाश्वत निर्वाण है| बौद्धों के अनुसार केक्‍ल तीन धातु हैं--कामघातु, रूप" 
आारूप* | किन्तु इतिवुत्तक [४१] में मगवान्‌ की शिक्षा हैं कि तीन धातु रूप*, अरूप*, और 
निरोध-घातु हैं। निरवाण को प्राय+-पद, शरण, पुर अवधारित करते हैं। आय॑ निर्वाण में प्रवेश 
करता है ( प्रविशति )। निर्वाश-धात॒ घरहाँ आये का ह्ास या बृद्धि नहीं होती [ अंगुत्तर 
४।२०२ ] निर्वाण नामक भाजन है | अमिसमथालंकारालोक के अनुसार निर्वाण को धातु कहते 
हैं, क्योंकि यह आये-चित्त का आलंबन है| आर्य विनश्वर अर्थों से अपने चित्त को व्यावृत्त 
करता है, और अमृता-घातु की भावना करता है | [ अंगुत्तर ४४२३ ] | द 
निवांण का मुख्य आकार 

निर्वाण का सबसे मुख्य आकार क्षय! का है | वस्तुतः निवाण निरोध हैं। निर्वाण 
अप्रादुभीव है। यह तृप्णा-ज्म और दुःख-निरोध है। सर्वात्तिवादी उसे प्रतिसंख्या-निरोध 
कहते हैं। आये समाधि में इसका दरशन करते हैं, किन्तु यदि तत्त्व का सान्षात्कार केवल 

सप्ताधि की अक्‍्स्‍्या में होता है, तो यह वाणी का विषय नहीं हो सकता | शास्ताने इसे 

उख्यतः 'निरोधः व्याकृत किया है। यह द्रव्य है, कुशल है, नित्य है। इसे निरोध, क्सियोग 
कहते हैं | 

निरोध बल्तु-सत्‌ है | इसी प्रकार मंडनमिश्र का कहना है कि अविद्या-निवृत्ति जो 
अभाव है, विम॒क्त आर्य में नित्य अवस्थान करती है। न्याय-वैशेषिक इन विचारों से परिचित 
हैं। निरोध केवल एक आकार है | निर्वाण में अन्य आकार शान्त, प्रणीत, निम्मरण हैं | 
निरोध द्वव्य है, अमाव नहीं है। इसमें नीचे दिए हुए देतु बताए जाते हैं।-- 

१. यदि यह अमभावमात्र होता तो यह आरये-सत्म कैसे होता ! जिसकी सत्ता नहीं है, 
वह मन का विषय नहीं दो सकता | 

२, अमाव को तृतोय-सत्य केसे अवधारित करते | 

३, अमाव संत्कृत-अतंस्कृत में अग्र केसे दोता | 

हे यदि ठृतीय आर्य-रत्य का विषय द्वब्प-सत्‌ नहीं है, तो उसके उपदेश से कया 

लाभ है ( 

५, यदि निरोध निवृत्तिमात्र है, तो उन्छेदन्दष्टि सम्बक-दृष्टि होगी | 

यद्यपि रोग का अमाव अमावमान्न है, तथापि यह सदूमूत है; झोर इसे आरोग्य 
कहते हैं । दुःख का भ्रभाव सुख कद लाता है | 











३३६ बोद-धरमम-दृशत 


संस्कृत के लक्षणों से विनिम्ठ॑ क्त पदार्य असंस्कृत' है, किन्तु आयंत्व राग का अभाव है 
और मार्ग-बनित है | यद 'पस्कृत' है, अत; दो में विशेष करना चाहिये :-- 
|. ६, निर्वाण राग़-हय हैं, उस क्लेश से मित्न एक धर्म है, जिसका यह क्षय करता है, उस 
मार्ग से अन्य है, जो निर्वाण का प्रतिपादन करता है | 

२, अंत निर्वाण नहीं है, किन्तु निर्वाण का लाम है | 
*  निर्वाण का त्रिविध आकार है ;--विराग-घातु, प्रदाण-धातु, निसेष-धातु, [ कोश 
६।७६,७८ ]। आर्य निर्वाण का उत्माद नहीं करता ( उत्पादयति ), वह उसका साज्ञात्कार 
करता है: ( सान्नीकयेति ); वह उसका श्रतिलाम करता है ( प्राप्नोति )। मार्ग निर्वाण का 
उत्पाद नहीं करता; यह उसकी प्रासि का उत्पाद करता है । 
निर्वाण के अन्य प्रकार 
|, ,. निवाण खुल है, शान्त है, प्रणीत है | जो उसे दुःखबत्‌ देखता है, उसके लिए मोक्त 
संभव नहीं है [ अंगुत्तर ४४४४२ ] | अमिपरमंकोश [ ७४१३ ] में इन आकारों का वर्णन है | 
मिलिन्दप्रशन में है कि निर्वाण-घातु अत्विषम्म' (-न्ग्रस्तिवर्म ), एकान्तसुल, अप्रतिभाग है | 
मिलिन्द पुनः कहते हैं कि उसका लक्षण 'स्वरूपत:ः नहीं बताया जा सकता, किन्तु 'गुणतः 
दइश्न्त के रूप में कुछ कहा जा सकता है, यथा जल पिपासा को शान्त ( निन्बापन ) करता है 
उस्सीं प्रकार निर्वाण त्रिविध तृष्णा का निरोध करता है । 


5. निर्वाण एक, नित्य, अविपरिणामी है; किन्तु कोई एक क्लेश के क्षय का लाम करते 
हैं, अर्थात्‌ उस क्लेश के प्रति निर्वाण का अधिगम करते हैं। यह 'तर्दंग-निब्बानः है| अंगुत्तर 
[ ४४१० ] में इसका व्याख्यान है | सर्वास्तिवादी निर्वाण का लक्षण निरोध, विसंयोंग बताते 
हैं। यह एक द्रव्य है, जिसकी प्राप्ति योगी को होती है। जितने क्लेश हैं, उतने विसंयोग हैं। 
विसयोग की प्राप्ति केवल आरयो के लिए नहीं है | जो एक क्लेश से विरक्त है, वह इस क्लेश के 
प्रति निर्वाण का लाम करता दे | 
दो निवाण-बातु 
। दो निवाणों में विशेष करते हैं। यह इस प्रकार है :--स-उपादिसेस, अनुपादिसेस 
या सोपधघिसेस, निरपधिसेस | उपादि (--उपादान ) “प्रायः उपादान-त्कन्ध के अभ्थ में प्रयुक्त 
होता है। पहला स्कन्ध-सहगत निर्वाण है, दूसरा स्कन्ध-विनिमु क्त है। पहले में राग चीण हो 
चुका है, किन्तु स्कन्ध है। इसे “स-उपादि' कहते हैं। जब अर्ईत्‌ का मरण होता है, तब 
द्वितीय निर्वाण में प्रवेश करता है। यह निश्चित नहीं है कि यह निरूपण सबसे 








शरवात्स्की का मत 
पुसे के मत का हमने विस्तार से वर्शन किया है। शरवाल्की ने 'कन्सेप्शन आफ 
बुद्धिष्ट निर्वाण! में इस मत का खणडन किया है | पु्से ने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि 
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आरंभ में निर्वाण आत्मा के अमृतत्व में विश्वासमात्र था| उन्होंने मान लिया है कि बौद्ध-घम 
का एक पूर्वरूप था, जो त्रिपिटिक के विचारों से स्वंथा मिन्न, कदाचित्‌ उसके प्रतिकूल था । 
नाल्तित, आत्म-प्रतिषेघ, स्कमात्र, निरोध, निराशावादिता आदि कदाचित्‌ उसके लक्षण 
नये। शअुद्धि-अभिज्ञा के अभ्यास से यह विश्वास उत्पन्न होता था कि आत्मा अमर हैं। 


किन्तु यदि सबसे प्राचीन साहित्य पीछे का है ओर कल्पित है, तो वह क्या है लिसका 
उपदेश बुद्ध ने किया था, और जिसका स्थान पश्चात्‌ एक दूसरे बौद्ध-धर्म ने लिया ! इसका 
उत्तर पुर्से यह देते हैं कि बुद्ध ने योग की शिक्षा दी थी, और वह योग इन्द्रजाल और लौकिक 
ऋद्वि-प्रातिद्वार्य था | इस योग में ध्यान की क्रिया मी संमिलित थी। इसका यह अर्थ हुआ कि 
बुद्ध पातंचल-योग के सहदश किसी दार्शनिक पद्धति के अनुयायी न थे । वे केवल एक सामान्य 
चिकित्सक थे | पुर्स कहते हैं कि जिस योग से बौद्ध-धर्म की उत्तत्ति हुई, उसमें आध्या- 
त्मिक प्रश्नों के विषय में विचार-विमर्श न था | वह एक प्रतिक्रियामात्र था, और उससे किसी 
नैतिक, धाम्मिक या दाश॑निक दृष्टि से सरोकार न था | 

शरवाल्की कहते हैं कि यह अयधथार्थ है कि बौद्धयोग ऋद्धि-प्रातिद्याय और इद्धनाल 
की विद्या है। इसके प्रतिकूल वह निश्चित दी एक दाशंनिक पद्धति है। योग समाधि या 
चित्त की एकाग्रता और पुनः पुनः निषेवण है| ध्यान और समापत्ति का भी यही अर्य है। 
इन सब व्याख्याद्रों का प्रयोग कम-साधन, करणु-साधन, अधिकरणु-साघन है | इस प्रकार योग 
और समाधि चित्त-विशेष की अवस्था के अर्थ में एक़ाग्र-चित्त है, या उस शकार के अर्य 
में एकाग्र-चित्त है, बिससे यह अवस्था उत्पन्न हुईं है; या उस स्थान के अर्य में एकाग्र-चित्त 
है, जहाँ इस अवस्था का उत्ताद हुआ है । इस अन्तिम अर्थ में 'समापत्तिः शब्द का प्रयोग 
ध्यान-लोकों के लिए होता है, जहाँ के सत्व नित्य ध्यानावस्थित होते हैं। यह शब्द आठों 
मैयों के लिए प्रयुक्त होता है | इस अर्थ में समापत्ति का विपक्ष काम-धातु है, बहाँ के 
ठतल्वों के चित्त असमाहित, विक्षिप्त होते हैं। समापत्ति का यह सामान्य अर्थ है। 
एक विशेष अ्र्य में 'समापत्तिः अरूप-घातु की चार मूमियों के लिए प्रयुक्त होता 
है।उस अवस्था में यह चार ऊध्व॑ भूमि हैं |चार अघर भूमि चार ध्यान कहलाती 
है | समाधि? शब्द का भी सामान्य और विशेष अर्थ है। यह एक चैतसिक घमं है, जिसके 
बल से चित्त समाहित द्ोता है; या इसका अर्थ माक्ति, विपुलीकृत एकाग्रता है | इस अवस्था 
में इसमें एक सामथ्य-विशेष उत्पन्न होता है, जो ध्यायी को ऊध्व॑भूमियों में ले जाता है, और 
उसमें इन्द्रिय-संचार करता है। योग” सामान्यतः इसी अर्थ में प्रयुक्त होता है। अलौकिक 
और अद्भुत शक्तियों को ऋद्धि कहते हैं, किन्तु जब योग से ऋद्धियों का उत्पाद इष्ट होता है, 
तब उपचार से योग शब्द का प्रयोग ऋद्धियों के लिए करते हैं। बौद्ध-योग का मौलिक विचार 
यह है कि समाधि से शमावस्या का उत्पाद होता है | 


ध्यायी पुदूगल क्रियाशोल पुदूगल का विपक्ष है। जीवन का संस्कारों में विभवन इस 
दृष्टि से करते हैं, किसमें उनका एक-एक करके उपशम और निरोध हो | 
शद 
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कस कक करना और सन्तान है | आत्मा नाम का कोई पदार्य नहीं है| 
यह झनात्मा है| इसका यह अर्थ है कि जिस प्रकार शरीर परमाणु संचितरूप है उसी प्रकार 
पुदूगल का अरूपी अंश घम्मय है। ये धर्म एक दूसरे से उयक्‌ हैं। तथापि देतु-प्रत्यय-वश 
थे घाम अन्योन्य संबद्ध हैं। इनमें से कुछ सदा सह्ोत्यज्न ( सहभू) हैं, या ये उत्तरोत्तर कण 
में एक दूसरे के अनुगत हैं। तब ये निष्यन्द-फल हैं, क्षण सन्तान हैं। देतुअत्यय का 

यम प्रतीत्य-समुत्याद कहलाता है | किसी पुदूगल-सन्तान के शरीर-छुण में अरूपी घ॒र्मों की 
संख्या कण-कण पर बदलती रहती दै। इनकी बहुसंख्या दो सकती है; क्‍योंकि प्रमुप्त ध्मो 
को मी वर्तमान अवधारित करते हैं। सौत्रान्तिक उपदास करते हैं, और कहते हैं कि एक कण 
में इतने प्रथक्‌ धर्मों का सहभाव कैसे हो सकता है ! किन्तु इनमें से कुछ प्रतिक्षण ्ल है 
और कुछ अवल्या-विशेष में दी प्रादुमृंत होते हैँ । दस प्रकार के धर्म सदा रहते हैं। इन 
चित्त-महाम्‌मिक कहते हैं | इनमें से समाधि या योग भी है। इनके अतिरिक्त कुछ कुशल- 
'घर्म या अकुशल-घ्म भी होते हैं | एक क्षण के धर्मों की संख्या ही भिन्न नहीं होती, ईनका 
उत्कर्-सेद मी होता है। किसी पुदूगल में छुण-विशेष में एक धर्म का उल्कष होता है | किसी 
में किसी दूसरे धर्म का | | 

|? इन दस महामूमिकों में दी का विशेष माह्दाल्य दै। जब इनका प्रकर्ष होता है, तो यह 
उत्कृष्ट होते हैं | यह प्रज्ञा या समाधि दै। ऐसा भी है. कि इन घ॒र्मो का विकाल और उत्कर्ष 
न हो | तब 'प्रशा? को *मतिः कहते हैं, किन्तु धर्म वद्दी दे। जब इसका पूर्ण विकास होता 
है, तब यह अमला-प्रज्ञा होती है । धयग्बन अविद्या से प्रभावित होता है । अविदया प्रज्ञा का 
विपर्यय है, अमावमात्र नहीं है| यह एक प्रथस्थर्म है, किस्तु इसका नित्य अवस्थान नहीं है । 
यह प्रदीण हो सकता है, और चित्त-सन्तान से अफगत हो सकता है | 

सन्तान में कुशल ओर अकुशल धर्मों के बीच जो संघर्ष होता है, वह नैतिक उन्नति 
है | धर्म प्थम्मूत और क्णिक हैं । इसलिए, ये एक वूसरे को श्रमावित नहों कर सकते | 
तथापि अविद्यादि धर्मों के विद्यमान होने से सकल उन्तान दूषित होता है | उस अवस्था में 
सर्व धर्म साक्षव होते हैं; विज्ञान भी क्लिष्ट हो जाता है | इसको समक्काने के लिए, एक स्वत्रग 
हेतु की कल्पना की जाती है । द 
बौद्धों का कहना दै कि अन्त में कुशल धर्मों की विजय होगी। क्लेश दो प्रकार के 
हैं" दर्शनहेय और भावनादेय । यदि समाधि की विपुल भावना हो तो इसका विशेष सामर्थ्य 
होता है | तब समाधि का संस्कार-समूह में प्राघान्य होता है । तब यह जीवन की गति को रोक 
सकता है | आर्य-मार्ग में यह अन्तिम कदम दै। वह पुद्गल की ऊध्वोंपपत्ति भी कर सकता है। 
: बह तब अच्छे, भास्वर लोक में, रूप-घातु में अथवा अरूप-धात॒ में उत्पन्न होता है | इस दृष्टि 
से भव चैधातुक हैं | एक दूसरी दृष्टि से दो भेद हैं ;--समापत्ति और काम-चातु | काम-बातु में 
नरक, प्रथ्वी-लोक और अधघर देव-लोक संग्रहीत हैं | काम-पातु के देवों में १८ धाद हैं। इनमें 
33 हे योग द्वारा निरुद्ध नहीं हुआ है । यह कामभुक्‌ है । इनमें सबसे ऊर्ध्व॑ पर-निर्मित- 
ह।| 
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: अमरापत्ति-ज्ञोक के दो विभाग करते हैं--१, रूप-लोक, बहाँ के सत्वों के शरीर अच्छे 
होते हैं; २. अरूप-लोक; जहाँ रूप का अभाव होता है। यंहाँ समाघीन्द्रिय का आधघान्य होता 
है, झन्य धर्म अनुचर होते हैं | इन लोकों की कल्पना समापत्ति के अनुसार होती हैं। झरूप- 
धातु चार हैं। इनके सत्व किसी एक भावविशेष में समापन्न होते ई,यथा--अनन्त आकाश, 
अनन्त विज्ञन, आकिचन्य, नेवसंज्ञानासंज्ञा। इस अवस्था में विज्ञान का सबंथा निरोघ होता 
है | ध्यान-लोक भी चार हैं | यह चार घ्यानों के अनुरूप हैं । 


घ्यान-लोक में चार धातु--गन्ध-रस-प्राणु-विज्ञान, जिह्मा-विज्ञान नहीं होते | इन सो 
को कब्ड़ीकार आहार की आवश्यकता नहीं है। किन्तु प्राणेन््रिय और विद्नेन्रिय का अमाव 
नहीं होता, क्योंकि उनके अमाव से शरीर की कुरूपता होती है | सब सकलेद्धिय, अविदी- 
नेन्द्रिय होते हैं | वह दिव्य चन्कु और दिव्य भोत्र से समन्वागत होते हैं। उनकी काय-प्रश्नब्धि 
होती दै। उनको वसल्र की आवश्यकता नहीं हैं, किन्तु वह सबस्य उपपन्न होते हैं| उनके लिए 
विमान बने बनाये होते हैं । वे पुरुषेन्द्रिय, जोन्द्रिय से समन्वागत नहीं होते | सब देव उपपादुक 
हैं । मातृकुक्ति से इनका बन्म नहीं होता | इनमें प्रतिष्र नहीं होता | क्लश का अभाव होने से 
चेतना का अमाब होता है | 

प्रश्न है कि क्या इन अलौकिक शक्तियों से वही योगी संपत्ष हो सकता है, जो इन 
ऊर्ध्य लोकों में उपपन्न होता है; अथवा मूलोंक में भी इनकी प्राप्ति हो सकती हैं | 

योग की यह प्रक्रिया हीनयान के अनुसार हैं। एकाग्र-चित्त करने के लिए जो साधन 
बताये गए हैं, वह सत्र दर्शनों में सामान्य हैँ | पात॑बज्न-दर्शन में सांख्य के सिद्धान्तों के अनुसार 
इनका निरूपणु किया गया है | ह्ीनयान में बहुघमंवाद के अनुसार निरूपण किया गया हैं। 
निर्वाण के लाम के लिए इन विविध पधंमों का प्रविचय होता है | निर्वाण सबसे परे है| यह 
जीवन का पर्यत है, जहां विज्ञान का सर्वया निरोध है । 


आर्य-मार्ग के अन्तर्गत दृष्टि-मार्ग है। यह चतु*सत्य-दर्शन है। चार संत्यों का विनि- 
अय पहले प्रमाण से कर पश्चात्‌ उनका साज्तात्कार करते है | यह योगी-प्रत्य॑ज्ञ है। हीनयान 
के अनुसार सोलइ कण में यह लत्यामिसमय होता है। अमितमय का क्रम द्विविष है :--पहले 
धर्म-दान्ति ( रुचि ) होती हैं; पीछे घ॒र्मो का प्रत्यक्ष-ज्ञान ( धर्म-ज्ञान ) होता है | यह ज्ञान 
काम-धातु के धर्मों के संबन्ध में होता है । पश्चात्‌ यह ऊर्ष्व ध्यान-लोकों के संकन्ध में होता 
है। यह अन्वयज्ञान कदलाता है | 

अत; यह स्पष्ट है कि बौद्ध-योंग इन्द्रजाल की विद्या नहीं है | वस्ठतः बुद्ध ने इन्द्रबाल 
तथा योग के उन अम्यासों का, जो निर्वाण-प्रवण नहीं हैं, प्रतिषेष किया है । 

योग बौद्ध-धर्म की कोई विशेषता नहीं है | ज्ञोकायत और मीमांतकों को छोड़कर अन्य 
सब 3३०३९  शिंद्वां देते हैं। जैन और नैयांयिक भी योगाम्यास की नितान्त आवश्यकता 
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पुर्ते अन्य कारणों से भी यह निष्कर्ष निकालते हैँ कि पूर्वकालीन बौद्ध-धर्म 
दार्शनिक न था। पालि-साहित्य में निवाण के लिए “अमृत” की आख्या का व्यवहार किया 
गया है। इसके आधार पर पुर्से अपना मत पुष्ठ करते हैं। किन्तु यह अमृतत्व क्या 
है ! यह अमिताभ का स्वर्ग नहीं है। यह वैदिकों का असृतत्व नहीं है, जिसका अर्थ है पितृलोक 
का निवास | यह निरोध है। बौद्ध-धर्म में देवलोकों की कमी नहीं है | किन्तु निर्वाण उन सब 
लोकों के परे है, जिनकी हम कल्पना कर सकते हैं | “अमृत” का केवल इतना ही अर्थ है कि 
यह अजर, अचैतन्य, अमृत्यु अवस्था है | क्योंकि यद वह स्पान है, जहां जन्म ( पुनभव )मस्ण 
( पुनःमस्ण )-प्रकध का उच्छेद होता है। न्यायमाष्य में भी अझृतः शब्द का व्यवद्दार पाया 
जाता है, और न्याय का निर्वाण मी अचैतन्य है । 


पुर्से का दूसरा तक यह है कि जब बुद्ध से निर्वाण के विषय में प्रश्न किया 
गया, तब उन्होंने कुछ उत्तर नहीं दिया | इस संबन्ध में वह दो च॒त्रों के वाक्य उद्धृत करते 
हैं। यह स्थापनीय प्रश्न है। पुर्से यह समझते हैं कि बुद्ध के तृष्णीमाव का कारण यह 
है कि वे दर्शन-शास्त्र में व्युत्न नये। वे नहीं बानते थे कि इन प्रश्नों का क्या उत्तर 
होना चाहिए, और इसलिये वे चुप ये | वस्तुतः वे इतलिए चुप थे कि वे बताना चाहते 
ये कि निर्वाण अ्रवाच्य है। वसुब्न्धु [ अभिषर्मकोश ४।२२ ] कद्दते हैं कि चो प्रश्न ठीक तरह 
से पूछा नहीं गया है, वह स्थापनीय है | यदि कोई प्रश्न करे कि क्या स्कन्घों से सत्व अन्य है 
या अनन्य, तो इसका त्यापनीय व्याकरण करना चाहिये | क्योंकि सत्य नाम का कोई द्रव्य नहीं 
है | इसी प्रकार यह प्रश्न भी स्थापनीय है कि वन्ध्या-पुत्र श्याम है या गौर ! 

होनयान के परवर्ती निकाय 

का विचार है कि निर्वाण के संबनध में पीछे के निकायों का मत, यया 
बैभाषिकों का मत, आगम से बहुत कुछ मिन्न दै। शरवात्स्की का कहना है कि वेभाषिक केवल 
स्वौस्तिवाद के मत का समर्थन करते हैं। वे वैमाषिक इसलिए. कहलाते हैं, क्योंकि वे 
विभाषा-शास््र को प्रामाणिक मानते हैं | विभाषा आगम की व्याख्या है। वैभाषिक मत सर्वास्ति- 
वाद का साधारणत: अनुसरण करता है | सौंत्रान्तिकों का निकाय अवश्य मिन्न है। बोद्ध-शासन 
में जो भेद हुआ, और जिसके कारण महायान की उत्पत्ति हुईं, उसका यह निकाय सूचक दै | 
हम यह कह सकते हैं कि सौंत्रान्तिक पूर्व-हीनयान और महायान के बीच का है | 

शरवाल्स्की स्वीकार करते हैं कि बौद्ध-चर्मं की आरंभिक अवस्था में ही आमिधार्मिक 
साहित्य की वृद्धि हुई है । किन्तु यह ठीक नहीं है कि यह पृर्॑रूप से व्यावृत्त हुआ है। बोद्ध- 
धर्म का आर॑म ही बहुघमंत्राद से हुआ है। उसने अत्त्मा का प्रतिषेष किया है, और धर्मों की 
प्रतिष्ठा की है | इनमें से कुछ धर्म केवल प्रशप्ति-सत्‌ हैं | सौत्रान्तिकों ने इनकों धर्मों की यूची से 
बहिष्कृत किया, अतः पर्मो को तालिका में केवल वहीं रह गये, जो इन्द्रिय तथा मन के विषय 
हैं। सौत्रान्तिक बुद्ध-वचन को ही प्रमाण मानते हैं; वे अमिघर्म की प्रामाणिकता स्वीकार नहीं 
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करते | पीछे चलकर सौत्रान्तिक महायानवादियों से मिल गये, और उन्होंने योगाचार-सौत्रान्तिक 
निकाय की प्रतिष्ठा की | सौत्रान्तिकों ने निवौण ( निरोध ) को प्रज्ञति-सत्‌ माना | 

वैभाषिक और सौत्रान्तिकों में निवौण के स्वमाव के संत्रन्ध में बहुत पहले से वाद- 
विवाद होता था। वैभाषिक निर्वाण को वस्तु मानते ये, किन्तु सौत्रान्तिकों का कहना था कि 
निर्वाण अमावमात्र है। जहाँ वैमाषिकों का साहित्य उपलब्ध है, और इसलिए हम वस्तु के 
पक्ष में उनकी युक्तियाँ जानते हैं; वहाँ सौत्रान्तिकों के आचार्य कुमासलाम, भीलाम, मह्दामदन्त, 
वसुमित्र आदि के ग्रन्य अप्राप्य हैं | 

जब वैमापिक कहते हैं कि निर्वाण वस्तु -सत्‌ है, तब उनका यह अर्य॑ कदापि नहीं है कि 
निरवाण एक प्रकार का स्वर्ग है | 'वस्तुः कहने से उनका आशय इतना ही है कि यद अचेतन्य 
की सदवस्था है | दूसरी ओर सौत्रान्तिक निर्वाण को एक प्रथक्‌ धर्म अवधारित नहीं करते; वे 
इसका प्रतिषेध करते हैं कि निर्वाण वस्तु-सत्‌ है। सौत्रान्तिक महायानवादियों की तरह बुद्ध का 
घ॒र्मकाय मानते हैं | 

दर्शन दो प्रकार के हैं--वहुघर्मवादी ( 'ह्यूरलिश्टिक ) और विशनवादी ( झाइडिय- ७ 
लिस्टिक )। यह दो प्रकार सब दर्शनों में पाए जाते हैं। स्वौत्तिवादी, वैभाषिद्र तथा 
न्याय-वैशेषिक निरवाण या मोक्ष को अचेतन वस्तु-सत्‌ मानते हैं। ( यस्मिन्‌ सति चेतलों विमोक्षः३ )। 
यह जड़ावस्था है | वैभाषिक अनात्मवादी हैं, और उनकी दृष्टि में बुद्ध मनुष्य-लोक के थे । 
सौत्रान्तिक और महायानवादी इस अचेतन वस्तु को नहीं मानते | सौत्ान्तिक-मतवाद और 
महायान में बुद्ध का धर्मकाय माना गया है, और वह लोकोत्तर है| 

वैभाषिक तथा पूर्वनिकाय संसार और निर्वाण दोनों को वस्तु-सत्‌ मानते हैं। माध्य- 
मिक्कों के अनुसार संसार और निर्वाण पथक्‌ प्रथक्‌ अवस्त हैं। सौत्रान्तिकों के अनुसार संसार 
बल्ठु-सत्‌ है, और निर्वाण एक एथक्‌ घर्म नहीं हैं। योगाचार या विज्ञानवाद के अनुसार संतार 
अवस्तु है, और निर्वाण वस्तु-सत्‌ हैं । 

वैभाषिक--वैमापिक दो प्रकार के घमम मानते हैं --संल्कृत ओर असंस्कृत | रूप, मन, 
और संस्कार संत्कृत हैं | आकाश और निर्वाण असंस्कृत हैं | संस्कृत-धर्म अतीत, वर्तमान और 
भविष्य अथ्थौत प्रैयध्विक हैं | ये सत्र वस्तु-सत्‌ हैं। अतीत और मविष्य उसी प्रकार वस्तु-सत्‌ 
हैं, जैसे वर्तमान | इस प्रकार घर दो प्रकार के हैं--धर्म-स्वभाव और धर्-लक्षण | जब॑ संस्कार 
शान्त हो जाते हैं, जब सर्व प्रादुर्भाव निदद हो जाते हैं, तब अचेतन वस्तु रद जाती है। यह 
एक प्रथक्‌ धर्म, एक वस्तु है। यह अचेतन है। यह्द सांख्यों के अव्यक्त, प्रधान के तुल्प है । 
यह अबाच्य है--निःसत्तासत्त निश्चद्सद्‌ निस्सद्‌ अव्यक्तमलिज्ञ प्रधानम [ योगवूत्र २१६ पर 
ज्यासमाष्य ]। चन्द्रकीत्ति वैमापिक मत के संबन्च में कहते हैं कि--“यदि निर्वाण भाव है, तो 
आह निरोधमात्र नहीं हो तकता | वस्तुतः यह कहा गया है कि निर्बाणु में चेतस का विमोक्ष 
-है, यथा--इन्बन के न होने पर अग्नि का निर्वापन होता है। किन्तु हमारे मत में चित्त- 
विमोक्ष या निरोघ भाव नहीं है | वैमाषिक उत्तर देते है ;--निर्वाणु से क्लेश-बन्म का निरोध, 
निबृत्ति न सममना चाहिये, किन्तु यों कहना चाहिये कि निर्वाण नाम का धर्म एक बच्यु है, 
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किसमें क्रश-बन्म का निरोध होता है। अग्नि का निरोध दृश्शन्तमात्र है, और इसकी व्याख्या 
यह होनी चाहिये कि यह उस अचेतन वस्तु को निर्दिष्ट करता है, जो अवशिष्ट रह जाता है 
जब कि चित्त का विज्ञोम होता है। 


सौब्राम्तिक--सोत्रान्तिक अतीत और झनागत को भाव नहीं मानते | वे दो प्रकार के 
धर्म नहीं मानते | वे केवल धर्म-लक्षण मानते हैं | निर्वाण क्लेश-बन्म का क्षय है। कोई अचे- 
तन धर्म अवशिष्ट नहीं रहता | सौत्रान्तिक झआलय-विज्ञान के सिद्धान्त को नहीं मानते, और न 
शूत्यवाद मानते हैं | सौत्रान्तिक बाह्य जगत्‌ को मायावत्‌ नहीं मानते | वे बुद्ध का धर्मकाय 
मानते हैं, ओर यह नहीं मानते कि भगवान्‌ के परिनिर्वोण का अर्थ अ्चेतन निर्वाणु में स्वया 
निरोध है। 

योगाचार--अश्वघोष, आर्यासंग और दिडनाग इस वाद के आचार्य हैं। ये सब 
महायानवादी हैं, ओर बुद्ध के धर्मकाय में विश्वास रखते हैं। ये चित्त-विज्ञान के अतिरिक्त एक 
झलाय-विज्ञान मानते हैं; और बाह्य जगत्‌ को आमाउमात्र मानते हैं. उसे बस्तु-सत नहीं 
मानते | हीनयान के विविध धर्मों के स्थान में यह विज्ञानमात्र मानते हैं| अश्वघोष एक 
झालव-विज्ञान मानते हैं | योगाचार के दो निकाय हैं--१. आ्ार्यासंग का: २. दिडनाग का | 
झालय-विज्ञान बीजों का संग्रह करता है | यह बीजों से उपचित होता है। ये बीच विविध 
धर्मों को, अर्थात्‌ सात विज्ञानों को अंकित करते हैं। झआलय-विज्ञान ज्षेय का आश्रय है। 
शुम ओर अश्लुम कर्मों का विपाक-फल जो संसार का क्षेप करता है, आलय-विज्ञान से संग्रहीत 
होता है। आलय-विज्ञान को मूल-विज्ञन, भवांग-विज्ञान भी कहते हैं। आलयमविज्ञान का 
स्वभाव सक्षम है, और वह केवल अपने समुदाचार, अपने परिणाम से जाना बाता है। छितने 
प्रबृत्ति-विज्ञन हैं, वें आलय के परिणाम? है; क्‍योंकि झलय-विज्ञान सब धर्मों का स्माश्रय 
है। यह अनादिकालिक है। इस विज्ञन के होने पर सब गतियों का, और निर्वाण का 
अधिगम होता है। प्रत्यों से छुब्ध होकर यह तरंगों के समान प्रवृत्ति-विज्ञान उत्पन्न 
कस्ता है, किन्तु नदी के समान स्वय॑ सदा अविच्छिन्न रहता है। सांख्यों का प्रधान जो महत्‌ 
झादि में परिणत दोता है, आलय-विज्ञान के सइश प्रतीत होता है। विज्ञानवादी इसको 
स्वीकार नहीं करते | शरवाल्की कदते है कि यह प्रच्छुन्न रूप से दित्त-प्रवाह के वाद के स्थान में 
झात्मवाद को प्रतिष्ठित करना है | चित्त-प्रबाह में पूर्वचित्त-छंण परिचित्त-क्षण का समनन्तर 
प्रत्यय है | इस संबन्ध का स्थान आलंय और उसके परिणाम लेते हैं | 

सांख्य की प्रक्रिया में प्रधान ओर उसके परिणाम वस्तु-सत्‌ हैं। योगाचार दोनों को 
झवत्तु सममंता हैं। अपने पूर्ववर्ती माध्यमिकों से उन्होंने सर्व घर्म की शज़्यता, निःस्वमावता 
लीं। प्रयकू ए्थक धर्म शूत्य ये, क्योंकि वे परिकल्पित थे । यह उनकी लक्षण-निशश्वमावता 
कहलाती थी. क्योंकि थे प्रतीत्य-समृत्पाद के अधीन थे, इसलिए, वे परतंत्र थे और इस 
आर्य में वह वस्तु-सत थे | यह उनकी उत्पत्ति-निःस्वभावता कहलाती थी | जहाँ तक थे तंथंता- 
धर्मता ( एब्सोल्यूट ) में परिनिष्पन्न ये, वहाँ तक उनकी परमार्थ-निश्वमावता थीं। इस श्रकार 








चतुर्दश अध्याय ३०३ 


तथता जैघातुक से न अन्य है, न अनन्य | प्रथकू प्रृथक्‌ धर्मों के समुदाय के रूप में यह अन्य 
है, किन्तु सर्व की इकाई के रूप में यह अनन्य है| यह ग्राह्मआहक रहित चित्त-धर्मता है। 

धर्म-धातु है, और इसलिए यह बुद्ध के धर्काय से अभिन्‍न है। योगी को समाधि में 
इस अद्वय-लक्षण के विशप्तिमात्र का प्रत्यक्ष होता हैं । असंग का मत था कि सब विज्ञप्ति- 
पात्रक है। 'सर्वः से अमिपराय जैघातुक और असंल्कृत दोनों से है [ जिंशिका, १७ पर ह्थिर- 
मति ]। इस दृष्टि के कारण निर्वाण का बाद बिलकुल बदल गया | हीनयान में, जहाँ संसार 
और निर्वाण दोनों वस्तु-सत्‌ हैं, योग द्वारा मव की प्रवृत्ति का निरोध, और निर्बाण में प्रवेश 
होता है | महायान की दृष्टि में तथता में तंसार परिनिष्पन्न है, अतः संस्कृत धर्मों को असंत्कृत 
धर्मों में परिवर्तित नहीं करना पड़ता। योगी को समाधि में तथता का प्रत्यक्ष करना पढ़ता है | 
योगी के लिए. संसार का आकार ही बदल जाता है| अल्पेक घर्म प्रथक्‌ प्रथक्‌ असत्‌-कल्प है, 
किन्तु तयता में वत्तु-सत्‌ है | उसके लिए सब धर्म नित्य शान्त हैं | उनको नित्य बनना नहीं 
है। हीनयान के अनुसार यह धर्म निर्वाण में ही शान्त और निदद्ध होते हैं| योगाचार का 
कहना है कि यदि ये घम दवस्तु-सत्‌ हैं,-तों वे सवंधा निदुद्ध नहीं हो सकते |. अत 
वे 3 रु हैं। नागाजुन कहते हैं कि जो प्रत्यववश होता है, वह स्वमाव से ही 
शान्त ह | 





ध्यमिक--द्वीनयान बहुधरमवादी हैं | कोई आत्मा नहीं है, पंच-स्कन्ध-मात्र हैं| घर्म 
वस्तु-सत्‌ है | किन्तु सत्व, जीव, पुदूगल, प्रज्ञप्ति-सत्‌ हैं। आउ्मा के स्थान में विज्ञान-क्ष्यों का 
आविल्छिन्न प्रवाह है | वेदना, संज्ञा और संस्कार के क्षण इसके सहगत हैं| इसी प्रकार रूप भी 
है | द्ब्य, गुण और क्रिया को यह पदार्थ नहीं मानते। इनके धर्म प्रतीत्य-समुत्याद के नय के 
अनुसार प्रादुर्भत और तिरोह्दित होते हैं | एक से दूसरे की उत्पत्ति नहीं होती । इसके होने पर 
वह होता है । इन क्षणिक संस्कृत धर्मों के अतिरिक्त हीनयान में आकाश और निर्वाण 
असंस्कृत धर्म मी हैं। जो संस्कार संसार में प्रवृत्त थे, वह निर्वाण में निरुद्ध होते हैं. अत 
संसार और निर्वाण दोनों वस्तु-सत्‌ हैं| दोनों मिलकर 'सर्वः हैं, किन्तु 'सब' प्रज्ञप्ति-सत्‌ है | 

ध्यमिक-नय में वस्तु-सत्‌ की भिन्न कल्पना है | जो अकृतक (5 असंत्कृत ) है, जो परत 
निरपेक्ष है, बिसका अपना स्वमाव है, वह वस्तु-सत्‌ है। 


हीनयान में संस्कृत धम वस्तु-सत्‌ हैं। महायान में धर्म संस्कृत दोनें के कारण, परापेक्ष 
होने के कारण, शूत्य, स्वभाव-शत्य हैं। हीनयान में राशि, अवयवी, प्रश्मसिसत्‌ है; और केवल 
घम बस्तु है। महायान में धर्म शूज्य है, और केवल धमंता (<धर्मकाय ) वस्तुसत्‌ है। यह 
धर्मता राशियों का सव है | 


(तत्व? का व्याख्यान इस प्रकार है--यह अशान्त, अद्वब, अवाच्य, विकल्पातीत 

निष्पपंच है | थो परतंत्र है, वह वस्तु नहीं है। हीनयान में पुदूगल, आत्मा स्कन्ध-आयतन- 

तुमात्र है। पुदुगल-नैरात्म्य है। केवल संत्कार-समृह है | महायान में इसके विपरीत, धर्मों 
का नैरात्म्य है, और घमंकाय है | हीनयान में बहुधर्मवाद है | महायान अद्वयवाद है । 
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भद्ायान में प्रतीत्य-समुत्याद का एक नया अर्थ है। जो निरपेक्ष है वही वस्तु है, थो 
परापेंत्न है वह वस्त नहीं है | हीनयान में धर्मों को संस्कृत-असंस्कृत में विभक्त किया है| 
और दोनों वस्तु-सत्‌ हैं । किन्तु महायान में इनमें कोई भी वस्तु-सत्‌ नहीं है, और दोनों शत्यता 
के अधीन हैं | हीनयान का मुख्य विचार बहुघर्मवाद है; महायान का मुख्य विचार धर्मों की 
शत्पता है | 'शत़्यता? का अर्य स्वमाव-श़्य है | जब एक धर्म का दूसरे से संचन्घ बताया जाता 
है, तभी वह थाना जाता है। अन्यथा वह निरथंक हो जाता है। इसलिए 'शूत्यता? प्रतीत्य 
समुत्पाद का समानाथंवाची है | केवल सर्व वस्तु-सत्‌ है, किन्त यह सर्व निष्प्प॑च है। थशत्यताः 
अमावमात्र नहीं है | जो ऐसा समभते हैँ, वह शत्यता के प्रयोजन को नहीं जानते | माध्यमिक 
प्रतीत्य-समुत्याद-वादी है, नास्तिक नहीं है | जो प्रत्यय के अधीन है, वह 'शूत्व” कहलाता है| 
झशुन्य' अप्रतीत्-समुत्पन्न है | निरवशेष प्रपंच के उपशम के लिए, 'शत्यता? का उपदेश है | 

नागाजन हीनयान के परिनिदृंत तथागत का प्रतिषेष करते हैं, जो नित्य अचेतन 
वस्तु है| त्वमावतः तथागत नहीं है। तथागत अपने या स्कन्धों के अस्तित्व को प्रज्ञप्त नहीं 
करते | किन्तु इस प्रतिषेघ का यह अर्थ नहीं है कि मोह की कोई आशा नहीं है। क्योंकि 
निष्प्रपंच तथागत का प्रतिषेध नहीं है | बुद्ध के लिए कोई आरोपित व्यवहार नहीं है| यदि 
अविपरीतार्थ कहना हो तो दम कुछ नहीं कष्ट सकते | शत्य मी व्यवद्वार के लिए कहते हैं। 
बुद्ध का साक्षात्कार योगी को प्रातिम ज्ञान द्वारा दोता है | बुद्ध को धर्मतः देखना चाहिये । 
धर्मता उनकी काय है। घर्मता का स्वमाव अवाच्य है। धर्मता से व्यतिरिक्त संसार नहीं है 
सब धर्म प्रशा-पारमिता से परिशुद्ध हो प्रमाख्वर होते हैँ । बुद्ध-काय भूतकोटि में आविर्मत 
होता है | कु 











निर्वाण का नया स्वरूप 

सर्वोक्षिवाद और वैमाषिक-नय में आकाश और निर्वाण धर्म ये, क्योंकि वह वस्तु, 
भाव ये. उनका स्वलक्षण था। सौच्रान्तिक उनको धर्म नहीं मानते थे, क्योंकि उनके मत में 
इनका कोई प्रयक स्वभाव नहीं था | माध्यमिक भी इनको घर्म नहीं मानते थे, क्योंकि उनके मत 
में जो दूसरें की अपेक्षा नही करता वही स्वभाव है ( अनपेक्षा स्वभाव; ) | श्यता के अन्तगंत 
वैभाषिकों के सब संस्कृत और असंस्कृत घर ह | उस नवीन सिद्धान्त को स्वीकार करने से बौद्ध 
धर्म में मौलिक परिवर्तन हुआ, ओर उसका आधार ही बदल गया । हीनवानवादियों के निर्वाण 
की कल्पना, उनका बुद्ध, उनकी नेतिकता, वस्तु-सत्‌ और प्रतीत्य-समुत्पाद संबन्धी उनके विचार, 
रूप, चित्त-चैत्त तथा संस्कार के वस्टुत्व का सिद्धान्त सब असिद्ध ही बाते हैं | 

नागार्जुन बहुधर्म को असिद्ध ठहराते हैं, और शत्यता की प्रशंसा करते हैं | इस प्रकार 
वह अनिर्वंचनीय, अद्वय, “धर्माणां धर्मता? की प्रतिष्ठा करते है | इसे इदन्ता, इदंप्रत्यता, तथता, 
मृत-तथता, तथागतनार्म और घर्मकाय कहते हैं | तथागत और निर्वाण एक ही हैं | यदि संसार 
वस्त-सत नहीं है, यदि सर्व शूत्य है, किसी का उदय-व्यय नहीं होता; तो किसका निर्वाण इष्ट है ! 
यह समभना कि निर्वाण के पूर्व संसार विद्यमान था, और उसके परिक्षय से निर्वाण पश्चता 
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डोगा, मृड़ग्राह है। निर्वाण के पूर्व घो स्वभाव से विद्यमान थे, उनका झमभाव करना शक्य 
नहीं है। अतः इस कल्पना का परित्याग करना चाहिये | चांदे हम वैमाषिक-मत लें ( बिसके 
अनुसार निर्वाण-धर्म में सदा के लिए विज्ञान का निरोध होता है ), अथवा सौन्नान्तिक-मत 
लें ( जिसके झनुसार निर्वाण क्लेश-बन्म का अभावमात्र है ). दोनों अवस्याओं में यह कल्पना 
है कि निर्वाण के पूर्व कोई वस्तु-सत्‌ विद्यमान है, जो पश्चात्‌ निरुद्ध होता के | इससे निर्वाण 
केवल शज़्य द्वी नहीं है, किन्तु संस्क्तत है। माध्यमिकों के अनुसार निर्वाण और संसार में चूक्म- 
मात्र अन्तर नहीं है। देतु-अत्यय-सामग्री का आश्रय लेकर जो जन्‍्म-मरण-प्रबन्ध ब्यवस्थापित 
होता है, वदी, जब देतु-प्रत्यय की उपेत्षा होती है, निर्वाण व्यवस्थापित होता है । 

अन्त में शल्यता के संबन्ध में नागाजुन कहते हैं कि यदि कोई अशन्य हो तमी कोई 
शूत्य हो सकता है। किन्तु कोई अशत्य नहीं है, तब शल्य कैसे होगा | इसका यह अर्थ नहीं 
है कि शज़्यता का प्रतिषेध होना चाहिये | सर्व दृष्टियों की शल्यता से ही उनका निश्सरण 
होता है, सकल कल्पना की व्याबृत्ति होती है। किन्तु यदि शृत्यता में भावाभिनिवेश हो, तो 
किस प्रकार इस अभिनिवेश का निषेध हो ? तथागत कहते हैं कि जिसकी दृष्टि शूत्वता की है 
वह अचिकित्स्य है | 

स्याय-वैशेषिक सत--केवल दीनयान में ही निर्वाण को अचैतन्य नहीं माना है, न्याय॑- 
वैशेषिक मत में भी मोक्ष (अपवरग, निःभेयस ) अचेतन्य, सव॑ सुखौच्छेद है [११२ पर वाल्स्ा- 
यनभाष्य ] | वात््यायन प्रश्न करते हैं कि कौन बुद्धिमान्‌ इस झपवर्ग को पसन्द करेगा किसमें सर्व 
सुख का उच्छेद है, जो अचेतन्य है,जिसमें सबसे विप्रयोग है, और सर्व कार्य का उपरम है| वह 
स्वयं उत्तर देंते हैं :--यह अपवर्ग शान्त है, यहां सर्व दुःख का उच्छेद है, स्व दुःख की अंस॑- 
वित्ति है | कौन ऐसा बुद्धिमान्‌ है, जो इसके लिये रुचि न उत्पन्न करें ! बिस प्रकार विष-संपृक्त 
अन्न अनादेय है, उसी प्रकार दुःखानुषक्त सुख अनादेय है। जयन्त न्यायमेंजरी में प्रश्न करते 
हैं :---क्या यह संभव है कि बुद्धिमान्‌ पापाण-निर्विशेष की अवस्था के अधिगम के लिए पुरुणाये 
करे १ और वे भी वही कस का | वैशेषिक में भी मोक्ष सबोपरम हैं | 
न्यायकंदली में प्रश्नकर्ता कहता हे कि यदि यह अवस्था शि्षा-शकल के तुल्य है, जड़ है, तो 
मोक्ष ( निर्वाण ) के लिये कोई बुद्धिमान्‌ पुरुष यत्नशील न होगा | ग्रन्थकार उत्तर देता है कि 
बुद्धिमान्‌ केवल सुख के लिए. यत्नवान्‌ नहीं होता | अनुमव बताता हैं कि वह दु/ख-निवृत्ति 
के लिए, भी पृरुषार्थ करता हैं | न्याय-वैशेषिक में संसार को दुःख कहा है | वाल्स्पायन कहते हैँ 
कि दुःख जन्म है | यह केवल मुख्य दुश्ख नहीं है, किन्तु उतका साधन भी दुख है | यही पंच 
उपादान-स्कन्ध है | यही सास्व-धर्म हैं| इनके प्रतिपक्ष प्रशा और समाघि हैं। वात्स्यायनभाष्य 
में प्रज्ञा को 'धर्म-अविवेक! ( >धर्म-पविचय ) कहा है | मोक्ष को न्याय में “अमृत्यु-पदः कहा 
है | वैशेषिक के अनुसार स्वरूपावस्था में झात्मा में न चैतन्य है, न वेदना | 

का का निष्कप--दस विस्तृत विवेचन के अ्नन्तर शरवात्मकी निम्न निष्कर्ष 

न १. छेठी शतान्दी ( ईसा से पूर्व ) में दाशनिक विचार-विमर्श की प्रचुस्ता थी, और 

क्लेश-कर्म-बन्म के निरोध के मार्ग उत्सुकता से दढ़े जाते थे | इनमें से अनेक मोक्ष ( निर्वाण ) 
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को अचैतन्यावत्या मानते थे, और उसको अमृत्यु-पद कद्दते ये | बुद्ध ने नित्य आत्मा 
का प्रतिषेघ किया था, और 'सवः को संस्कृत-असंस्कृत धर्मों में विमक्त किया था | इन संस्कृत- 
धर्मों का निर्वाण में नियत-विरोध होता था| 


२. कई निकाय इस मत के थे। किन्तु धीरे-धीरे बुद्ध को लोकोत्तर बना दिया, ओर 
इस कारण शासन में भेद हुआ | 

३, पहली शताब्दी में अद्बववाद की प्रतिष्ठा हुईं और बुद्ध की पूजा धर्म-काय के रूप 
में होने लगी | 

४. महासांधिक, वात्सीपुत्रीय तथा कतिपय अन्य निकायों में यह मतवाद प्रचलित 
था कि निर्वाण!की अवस्था में एक प्रकार का चैतन्य रह जाता है | 

धू, इनके झनन्तर सौज्रान्तिक आये, जिन्होंने धर्मों की संख्या कों घटाया, कई धर्मों 
को ग्रशपतिमात्र ठहराया | यहाँ तक कि निर्वाण को मी अमावमात्र माना, और उसको एक 
पृथक-धर्म नहीं अवधारित किया | सौन्रान्तिक डुद्ध का धर्मकाय मानते थे । 

६. नया दर्शन अद्वववादी हो गया | इसने बहुघमंवाद का प्रतिषेष किया | 

७, तब इसके दो रूप हो गए। एक ने थ्लालय-विज्ञान नामक आठ्व विज्ञान की 
कल्पना की, जिसके अन्य विज्ञान परिणाम हैं | ये बाह्य-जगत्‌ को मिथ्या और केवल विज्ञान 
को वस्तु-सत्‌ मानते'थे | इनको चित्तमात्रवादी कहते थे | दूसरे बहुधर्म की सत्ता नहीं मानते 
ये | वह केवल सर्व! को वस्तु-सत्‌ मानते ये, जिसका साक्षात्कार योगी को ही होता था | इनके 
झनुसार तत्व का-साज्षात्कार तक और युक्ति से नहीं होता। 

पाँचवीं शताब्दी में सौत्रान्तिक योगाचार से मिल गए | इनके अनुसार निर्वाण 

में ग्राह्मयम्राहकमाव नहीं है । 

शखाल्की का ग्रन्थ सन्‌ १६२७ में प्रकाशित हुआ था | इधर कई विद्वानों ने.इस 
विषय पर विचार किया है, और इनमें से कुछ पुरे के इस विचार से सहमत हैं कि बौद्ध-धर्म 
का एक पूर्वरूप था, जो निर्वाण को सर्वास्तिबाद की तरह अचेतन अवस्था नहीं मानता 
था, किन्तु उसके अनुसार यद अमृत-पद चेतन्य की शाश्वत अबस्या थी | 


हम शर्वात्स्की के मत से सहमत हैं, क्योंकि हमारी समभ में नहीं आता कि जब 
बैद्ध-धर्म अपने इतने लंबे इतिहास में निरन्तर पुद्गलं-नैरात्म और अनात्मबांद की शिक्षा 
देता रहा, तो यद्द कैसे माना था सकता है कि भगवान्‌ बुद्ध ने निर्वाण की अवस्था को चैतन्य 
की शाश्वत अवस्था बताया था| इम ऊंपर देख चुके हैं कि सौत्रान्तिक, जो सत्रान्तों को ही 
प्रमाण मानते हैं, निर्वाण को वस्तु-सत्‌ नहीं मानते, किन्तु उसे अमावमात्र ठहरातें हैं | यह 
सत्य है कि बत्नान्तों में कुछ ऐसे वाक्य आये हैं, बिनमें निर्वाण के लिए अजर, अंमृत आदि 
आख्याओं का प्रयोग किया गया हैं: मुख्यतः इन्हीं वाक्यों के आधार पर ये विद्वान 
ऐसी. कल्पना करते हैं। किन्तु जैसा कि शरवार्ुकी ने न्याय-वैशेषिक शाज्रों से उद्धरण देकर 
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सिद्ध किया है, ये आ्राख्याएं अपवर्ग, निःश्रेयत के लिए इन शात्रों में मी प्रयुक्त हुई हैं 
किन्तु इन आख्याओझों का व्याख्यान चेतन्यावस्था न करके अचेतनावस्था ही किया गया है | 
जब न्याय-वैरेषिक के ग्रन्थ इस अवत्या को जड़ावस्था मानते हैं, और उसे पाषाण-निर्विशेष 
क्ताते हूं, तो खमत खादि व्याख्याओं का सुत्रान्तों में एक भिन्न अर्थ लगाना उचित नहीं प्रतीत 
होता । निर्वाण बौद्ध-चर्म का लक्ष्य है। भगवान्‌ ने कहा है कि जिस प्रकार समुद्र का रस 
एकमात्र लवणरस है, उसी प्रकार मेरी शिक्षा का एकमात्र स् निर्वाण है। भगवान की 
समक्ष शिक्षा निर्वाण-प्रापक है। अतः निर्वाण के संबन्ध में किसी प्रकार का म्रम भावों 
में नहीं रहा होगा।| इस विषय में हम क्रमागत आम्नाय को अधिक प्रामाणिक 


मानते हैं| 
निर्वाण के भेद्‌ 
हीनयान दो प्रकार का निर्वाण मानता है--सोपधिशेष-निर्वाण और निरुपधिशेष 
निर्वाण | पहली जीवन्मुक्त की अवस्था है। इस अवस्था में अ्हत्‌ को शारीरिक दुश्ख भी 
होता है| दूसरा निर्वाण वह है, जिसमें मृत्यु के पश्चात्‌ अर्ईत्‌ का अवसान होता है | किन्तु 
महायान में एक अवस्था अधिक है, यह अ्रप्रतिष्ठित-निर्वाण की अवस्था है, क्योंकि यद्यपि 
बुद्ध परिनिवत हो चुके हैं, ओर विश्वुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त हैं, तथापि वह शून्यता में 
विलीन द्वोने के स्थान में संसरण करने वाले जीवों को रक्षा के निमित्त संसार के तट पर स्थित 
रहना चाहते हैं, किन्तु इससे उनको इसका भय नहीं रहता कि उनका किशुद्ध ज्ञान समल दो 
ज्ञायगा। इस अग्रतिश्ठित-निर्वाण की कल्पना इस कारण हुई कि बोधिस्त्व मदाकरुणा से 
प्रेरित दे, क्योंकि उसने अपने ऊपर सल्वों का भार लिया है, क्योंकि वह अपने से पराये को 
भेए्तर मानता दै। इसोंलिएण अपने को संतप्त करके माँ वह पराथे को साधित करता है | 
इसीलिए, वह शुन्‍्यता में अवेश नहीं करता, और बॉबों को अर्थचर्या और निःश्रेयक्त के 
लिए खतत उद्योग करता हूँ | इस अग्रतिश्ति-निवोणु का उल्लेख अतंग के महायानपुजालंकार 
में मिलता दे | दर 
महायान के अनुसार श्रावक-यान ओर प्रत्येक-बुद्धयान का लक्ष्य चरम निर्वाण नहीं 
है | इनके द्वारा मद्दाभआावक सोपधि-निरपधि-संशक बोधिरूप का लाम करता है, और भव से 
उतज्ञस्त हो आयु के छ्ीण दोने पर निर्वाण प्रात कर्ता है | किन्दु वस्तुतः इनका निर्वाण 
प्रदीप-निर्वाण के वुल्य है। अभिसमयालंकारालोक [ प्रू० ११६-२०, ] में कहा है 
कि आवक ओर प्रत्येक-बुद्ध के लिए केवल त्रैधाठुक जन्म का उपरम होता है, किन्तु 
बह अनाखव-पघातु में, अर्थात्‌ परिशुद्ध बुदु-क्षेत्रों में कमलपन्रों में उल्नन्न होते हैं, और 
पप्राधि की अवस्था में वहीं अ्रवस्यान करते हैँ | तदनन्तर अमिताभ आदि बुद्ध अक्तिष्ट ज्ञान 
की हानि के लिए उनका ग्रबोध करते हैँ, और वह बोधिचित्त का अहण कर लोकनायक बनते 
हैं| लंकावतार में कद्दा है कि भ्रावकयान से विमोक्ष नहीं होता, अन्त में उनका उद्योग महा- 
यान में पर्यासित होता है। नागाझुन एकयानवादी हैं; क्‍योंकि उनके मत में सब यानों का 
समवतरण एक मद्दायान में होता हे | इसका कारण यह है कि इनके विचार से मार्ग का 
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आधार सब जीवों में पाया जाता है । यह आधार बुद्ध-बात है| इसे तथागत-गर्भ, बुद्ध-बीज 
वा बुद्ध-गोत्र भी कहते हैं। इस बीज का धर्म-बातु से तादात्म्य है। अमिसमयालंकार के 
झनुसार 'धम-घात में कोई भेद नहीं है, झ्तः गोत्र-मेद भी युक्त नहीं है। इसके अनुसार 
हीनयान केवल संब्तितः है. वस्तुतः अन्त में सब॒का पर्यवसान मद्दायान में होता है | सब लीदों 
के लिए, बुद्धत्व संभव है | क्योंकि सब बुद्ध-गोन्र से व्याप्त हैं। इस साधना में योगी घर्म-धातु 
का प्रत्यात्म में संवदेन करता है | यह विचार वेदान्त से मिलता है, बिंसके अनुसार बींवात्मा 
परमात्मा का अंश है, और मोक्ष की अवस्था में वह परमात्मा में लीन हो जाता है। अन्य 
हैं जो एकयानवाद को नहीं स्वीकार करते।| उनके अनुसार गोज़ के तोन भेद वस्तुत् हैं । 
आवक क्लेशावरण का अपगम करता है, अर्थात्‌ वह बाह्याथ के वस्तुत्व का प्रतिषेघ करता है; 
किन्तु बोधिसत्व ग्राह्म-पआरहक लक्षण से भी विमुक्त होता है, क्योंकि उसने धर्म-घातु का प्रत्यक्ष 
किया है, उसने धर्मो के अद्वव-तत्त को देखा है | इनका कहना है कि प्रत्येक का गोत्र नियत 
है, ओर बुद्ध भी चाहें तो गोत्र नहीं बदल सकते | 

इस प्रकार हमने निर्वाण के स्वरूप के संबन्ध में व्विध विद्वानों के विचारों का वर्णन 
किया और यह दिखाने की चेश्ा की है कि बौद्ध-धर्म के अन्तर्गत विविध दर्शनों ने निर्वाण 
का क्या स्वरूप माना है | 











चतुर्थ खण्ड 
बोद्ध-दशेन के चार प्रस्थान $; विषय-परिचय ओर तुलना 
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पचदतद्य अध्याय 
सर्वास्तिवाद (| वेमाषिक-नय ) 


झब हम एक एक करके प्रत्येक दर्शन का संद्धित वर्णन करेंगे। हम प्रत्येक दशन के 
एक-दो प्रामाणिक ग्रन्थों के आधार पर मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों को संक्षेप में देंगे | हमको यह 
प्रकार समीचीन मालूम होता है कि मूलग्रन्थों के द्वारा ही किसी दर्शन का ज्ञान कराया बाय | 
सबसे पहले हम सर्वाक्षिवाद का विचार करेंगे | इस वाद का बहुत कुछ साहित्य नष्ट हो गया है | 
सर्वास्तिवाद का अपना आगम था और यह संस्कृत में या | इसके भी विनयघर और आमभिषा 
मिंक ये। अमिघर्मकोश की व्याख्या में आमिधामिंकों को 'पटपादामिधमंमात्रपाठिन:? कहा है | 
ये सर्वास्तिवादी हैं, किन्तु यह विभाषा को प्रमाण नहों मानते | इनको केवल ज्ञानप्रस्थान और 
झन्‍्य छुः ग्रन्थ, जो ज्ञानप्रस्थान के छुः पाद कहलाते हैं, मान्य हैं। ये ग्न्य इस प्रकार हैं :-- 
प्रकरण, विज्ञानकाय, धर्मस्कन्ध, प्रशस्तिशासत्र, घातुकाव और संगीतिपर्याय | ज्ञानप्रस्थान के 
रचयिता आर्य कात्यायनी-पुत्र हैं। ज्ञानप्रस्थान पर एक प्रसिद्ध व्याख्यान है, इसे “विमाषा? 
कहते हैं। इसको जो प्रमाण मानते हैं, वे वैभाषिक कइलातें हैं । सब सर्वास्तिवादी विमाषा 
को प्रमाण नहीं मानते | वैमाषिकों का मुख्य केन्र काश्मीर था। इनकों 'काश्मीर-वैभाषिक 
कहते हैं, किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि काश्मीर के सब सर्वात्तिवादी वैमाषिक ये | सर्वो- 
स्तिवादी और वैमापिक दोनों मानते हैं कि अमिषम बुद्ध-बचन है | काश्मोर के बाहर जो' 
र्वौस्तिवादी थे, उन्हें “द्विदेशक', 'पाश्चात्यः ( काश्मीर से पश्चिम के निवासी ) और 
“अपरान्तक! कहा है | विमाषा के कुछ आचार्थों के नाम ये हैं :--वसुमित्र, घोषक, बुद्धदेव, 
धर्मत्रात और भदन्त | 
सर्वोस्तिवाद का प्रसिद्ध ग्रन्थ वसुक्घु-रचित अभिषर्मकोश है, इसका विशेष परिचय 
हम आठवें अध्याय में दे चुके हैं |इस ग्रन्थ में काश्मीर के वैमाषिकों के नय से 
अभिषर्म का व्याख्यान है | इसका यह अर्थ नहीं है कि वसुक्खु वैमाषिक हैं। वे 
सर्वाक्तिवादी भी नहीं हैं | उनका ककुकाव सौत्रान्तिकवाद की ओर है, जो अभिषर्म के स्थान 
में सूत्र को प्रमाण मानता है| यह अन्य लगभग ६०० कारिकाओं का है। वसुबन्धु ने 
इन कारिकाओं पर अपना भाष्य लिखा है | इस भाष्य में वसुबन्घु ने जगह जगह पर विभिन्न 
आचारयों का मत तथा अपना मत भी दिया है। यह अन्य बढ़े महत्व का है, और बौद्ध छंसार 
इसका बड़ा प्रमाव पड़ा है | इसकी अनेक व्याख्याएं हैं, तथा इसका अनुवाद तिब्क्ती 
और चीनी माषा में भी हुआ है| 





३१३ बौद्ध-धम-दृशेन 


वसुक्धु बाद में महायानवादी हो गए थे, और उन्होंने विज्ञानवाद पर भी ग्न्य 
लिखे हैं। वुब्यु से हीनयान का उज्जल काल आरंभ होता है। बौद्ध-संसार में 
इनके खब ग्रन्थों का बड़ा आदर है। युझान-च्वांग ने इनके ग्रन्थों का चीनी 
भाषा में अनुवाद" किया, और अपनी भाषा में वह सामर्थ्य उत्पन्न किया, जिसके 
कारण बिना मूल ग्रन्थों कौ सहायता के ही आास्तीय-दर्शन के जटिल और दुरुडू भाव 
चीनी भाषा के शाताओ्ं की समर में आ सकें। युआन-च्वांग के दो प्रधान शिष्य बे-.. 
कुइ-ची? ( जापानी 'किकी? ) और 'फुछुआंग” ( जापानी 'कुको? )। इन्होंने युवान-च्बांग के 
अनुवाद-अन्थों पर व्याख्याएँ की हैं। 'किक्ीः वंसुक्‍न्धु के महायान-दर्शन और न्याय के 
प्रचारक हुए, और फुकुआंग ने द्ीनयान का प्रचार किया | 


संघमद्व ने न्यायानुसार में वैभाषिक-मत का समर्थन किया है, और सौश्नान्तिक़ों के 
आज्षिपों का उत्तर दिया है | किन्तु यह अन्य उपलब्ध नहीं है। अतः हम वसुकक्‍्न्धु के ग्रन्थों के 
आधार पर सर्वास्तिवाद का वर्णन देंगे | 
सर्वास्तिवाद्‌ की आरूया पर विचार 

इस अ्रश्न पर बौद्धों में विवाद होता था कि अतीत और अनागभत पघर्म द्रव्य-सत्‌ हूँ 
या नहीं | सर्वास्तिवादियों का मत है कि अतीत और अनागत धर्म द्वव्य-सत्‌ हैं, क्योंकि ये 
त्ेयध्विक धर्मों के अत्तित्व को मानते हैं| इसलिए इन्हें सर्वाध्तिवादी कहते हैं ( तद॒स्तिवादात्‌ 
सर्वात्तिवादी मतः ) | परमार्थ कहते हैं कि यदि कोई कहता है कि श्रतीत, अनागत, प्त्युत्नन्न, 
आकाश, प्रतिसंख्या-निरोध, अग्रतिसंख्या-निरोध इन सब॑ का अस्तित्व है, तो उसे सर्वास्तिवादी 
निकाय का कहते हैं | इसके विपरीत जो वादी अध्व-त्रय के अस्तित्व को तो मानते हैं, किन्तु 
यह विभाग करते हैं कि प्रत्युतन्न धर्मों का, और अतीत कर्मों का अस्तित्व है, यदि उन्होंने अ्रमी 
 फल-अदान नहीं किया है। जब वे विपाक-दान कर चुके होते हैं, तव उनका और अझनागत 
धर्मों का--बो अतीत या वर्तमान कर्म के फल नहीं हैं-..अस्तित्व नहीं होता | इन्हें विभज्यवादी 
कहते हैं। अभिषमंकोश [५२४५-२७] में इन दोनों वादों के भेद पर विचार किया गया 
है | वसुब्सु कहते हैं कि जो प्रत्युतन्न और अतीत के एक प्रदेश के, अर्थात्‌ उस कमी के, 
जिसने विपाक-दान नहीं किया है, अस्तित्व की प्रतिज्ञा करता है, और अनागत तथा अतीत 
के उस प्रदेश के अस्तित्व को नहीं मानता, जो दत्त-विपाक कर्मोत्मक है; वह विमन्यवादी 
मोना जाता है | पुनः जिसका यह वाद है कि अतीत, प्रत्युवन्न, अनागत सबका श्रस्तित्व है, 
वह स्वोस्तिवादी माना जाता है | सर्वास्तवादी आगम और युक्ति से अतीत और अनांगत 














3. थुआन-च्वांग के इस चीनी अनुवाद के आधार पर फ्च विद्वान पुरे ने अपनी महत्त्वपूर्ण 
टिप्पणियों के साथ अभिधमंकोश का क्रंच अनुवाद प्रकाशित किया था । प्रस्तुत ग्रन्थ के 
लेखक ने इस संस्करण का अंग्रेजी तथा हिन्दी में अनुवाद किया है। हिन्दी अनुवाद 
हिन्दुस्तानी पुकेडमी, श्रयाग” से प्रकाशित हो रहा है । 


पंचदशा भ्रधष्याय ३१३ 


के अ्रस्तित्त को लिद्ध करता है। संयुक्तागम [ ३१४ ] में है--रूपसनित्यमतीतमनागतम्‌ | 
सर्वास्तिवादी आगम-वचन को उद्धुत कर युक्ति देता है। आालंबन के होने पर विज्ञान की 
उत्पत्ति होती है | यदि झालंबन नहीं है, विज्ञान उत्पन्न नहीं होता। यदि अतीत और अना- 
गत वस्तु न होती तो आलंत्रन के बिना विज्ञान होता । अतः आलंबन के अभाव में विशान 
न होगा | यदि झतीत नहीं है, तो शुम-कर्म और अश्युभ-कर्म अनागत में फल कैसे देता है ? 





वास्तव में विपक्ति-काल में विपाक-देतु अतीत होता है | 
सर्वास्तिवादी निकाय के भेव॒ 
सर्वात्तिवादी निकाय में चार नय हं--भावान्यथिक, लक्षणान्यथिक, अवृस्थान्यथिक 


१. भदन्त धर्मत्रात का पक्ष भावान्यथात्र है, अर्थात्‌ उनकी प्रतिज्ञा है कि तीन अष्य 
का अन्ययात्व भाव के झन्यत्ववश होता हैं। कद एक धर्म अध्व से दूसरे अध्य में गमन करता 
है, तत्र उसके द्रव्य का अन्यथात्व नहीं होता, किन्तु भाव का अन्यथात्व होता है। यहाँ एक 
दृशान्त देते हैं, जो आकृति के अन्यथात्व क्रो प्रदर्शित करता है #--सुबर्ण के भाण्ड 
को तोड़ कर उसका रूपान्तर करते हैं | संस्थान का अन्यथात्व होता है, वर्ण का नहीं | गुण के 
अन्यथात्व का इृष्टान्त :--चक्षीर से दधि होता है; रत, झोज और पाक॒-क्रिया प्रदीण होते हैं, 
किन्तु बर्ण नहीं प्रदेश होता । इसी प्रकार जब अनागत घ॒र्मं अनागत से वर्तमान अच्च में प्रति- 
पद्ममान होता है, तो वह अनागत भाव का परित्याग करता है, और वर्तमान भाव का ग्रतिलाम 
करता है, किन्तु द्रव्य का अनन्यत्व रहता है । जब यह वर्तमान से अतीत में प्रतिपद्यमान हो तो 
वर्तमान भाव का त्याग और श्लूतीत भाव का प्रतिलाम होता है, किन्तु द्रव्य अनन्य रहता है । 

२. भदन्त घोषक का पक्ष लक्षखान्ययात्त है। धर्म अध्वों में प्रवर्तन करता है। जब 
यह अतीत होता है, तब यह अतीत के लक्षण से युक्त होता है; किन्तु यह अनागत और 
अत्युलन्न लक्षणों से अवियुक्त रहता है | वदि यह अनागत होता है, तो यह अनागत के लक्षण 
से युक्त होता है, किन्तु अतीत और प्रत्युयन्न लक्षणों से अवियुक्त रहता है; यथा-एक ज्ञी 
में रक्त पुरुष, शेष में अविरक्त रहता है | 


रे, भदन्त वसुमित्र का पक्ष अवस्थान्यथात्व है। अवस्था के अन्ययात् से अ्ष्चों का 
अन्ययात्व होता है | धम्म अ्ध्चों में प्रवतंमान होकर, अवस्था-अवस्था को प्राप्त हौकर (प्राप्य ), 
अवस्थान्तर से, द्रव्यान्तर से नहीं, अन्य अन्य निर्दिष्ट होता है; यथा--एकांक में निद्चिप्त 
एक गुलिका एक कहलाती है, दशांक में निद्चिप्त दश,*** इत्यादि कहलाती है | 

* ४. भदन्त बुद्धदेव का पक्त अन्योउत्यथात्व है। अध्य अपेक्षावश व्यवस्थित होते हैं | 

धर्म अध्व में प्रवतमान हो, अपेज्ञावश संज्ञान्तर अ्हण करता है; अर्थात्‌ यह पूर्व और अपर 
की झपेक्रावश अतीत, अनागत, वर्तमान कइलाता है; यथा--एक ही ज्री दुह्विता भी है, 
माता भी है। 

ल्म 





३१४ बोस-घर्म-दशन 


इस प्रकार यह चारों वादी सर्वात्तिवाद का निरूपण करते हैं| वसुबन्ध कहते हैं. कि 
प्रथम को, जो परिणाम का बाद है, सांख्य-पक्ष में निक्षित करना चाहिये | जो सांख्य-पत्त में 
प्रतिषेघ है, वही इस पक्ष का प्रतिषेघ है | द्वितीय पक्त में अध्व-संकर होता है, क्योंकि तीन 
लक्षणों का योग होता है | पुनः यहाँ साम्य क्या है ? क्‍योंकि इस पुरुष में एक ख्त्री के प्रति 
राग-समुदाचार होता है, और शेष स्त्रियों के लिए केवल राग-प्राप्ति होती है। चत॒थ पत्न में 
तीन अध्य एक ही अध्व में प्राप्त होते हैं। एक ही अतीत अध्व में पूर्वापर क्षण की व्यवस्था 
है; यथा-पूर्व क्षण अतीत है, पश्चिम अनागत है, मध्यम प्रतिपन्न हैं। अतः इन सब में तृतीय 
मत वसुमित्र का शोभन है, जिसके अनुसार कारित्रवश अध्व और अवस्था व्यवस्थापित होते 
हैं | जब घम अपने कारित्र को नहीं करता, तब वह अनागत है। जब वह श्रपना कारित्र करता 
है, वह प्रत्युतज्न है | जब कारित्र से उपरत हो जाता है, तत्र वह अतीत है | 


घर्म-प्रविचय 


प्रविचय का प्रयोजन-धर्म' वह हे जो स्वलच्षण धास्ण करता है। धर्म पुष्यों के समान 
ध्यवकीर्ण है | उन्हें चुनते हैं (प्रविचीयन्ते), और उनका विभाग करते हैं कि ये अनालव हैं, ये 
सालव हैं, इत्यादि | इस प्रक्रिया को घम-प्रविचय कहते हैं | धर्म-प्रविचय-काल में श्रज्ञा नामक 
एक चैत्त धर्मविशेष का प्राघान्य होता है| अतः प्रज्ञा का लक्षण धर्म-प्रविचय है; यथा-वैशेषिक- 
शा्न में पदार्यों के तत््वज्ञान से निःभ्नेयत की सिद्धि होती है, उसी प्रकार सब धर्मों में अग्र- 
निर्वाण की प्राप्ति घर्म-प्रविचव से होती है। यही परम ज्ञान का अथ है। वेशेषिक-शात् 
के अनुसार यह तत्त्वज्ञान द्रव्वादि पदार्थों के साधम्य-वैधम्य॑ से उत्पन दोता है। तदनन्तर 
निदिष्यासन से आत्म-साल्ात्कार होता है। तदनन्तर भिध्याज्ञानादि के नाश से मोक्ष होता 
है | यहाँ 'साधम्यः समानधर्म, और 'वैधम्य! विरुद्धधर्म है| ये पदार्थों के सामान्य और 
लक्षण हैं। यथा अनुगत-धर्म और ब्यावृत्त-धर्म के ज्ञान से तज्लज्ञान होता है, उत्ती प्रकार 
अभिषर्म धर्मों के स्रलक्षण और सामान्य-लक्षण के अभिमुख है| पघर्म-प्रविचय-काल में प्रज्ञा 
: इस कृत्य को संपादित करती है। धर्म साल्लव और अनाश्षव हैं | आर्य-मार्ग को वर्चित कर 
अन्य संस्कृत-धर्म साखव हैं। यह साख्व हैं, क्योंकि आस्तव वहाँ प्रतिष्ठालाम करते हैं 
* अथवा पुष्टि-लाम करते हैं| आस्व 'मल' को कहते हैं | अनुशय आलव हैं, क्योंकि यह छुः 
आयतन-अ्रण से ज्ञरित होते ह [ आसव, ५।४० ]। साख्व धर्मों में पुष्टि और श्रतिष्ठा का 
लाभ कर अनुशय की बहुलता होती है । 

धर्मों का एक दूसरा विभाग भी है। घमम संत्कृत और असंसस्‍्कृत है| रूपादि स्कन्घ 
पंचक संस्कृत-पर्म ह | 'संस्कृतः की व्युत्पत्ति इस प्रकार हैं--बिसे फ्रत्ययों ने अन्योन्य-समागम 
से, एक दूसरे की अपेक्षा कर (समेत्य 55 संभूय) किया है (कृतम्‌ )। कोई भी एक ऐसा धर्म नहीं 
है, जो एक प्रत्यपतनित हो, [ २।६४ ] | संस्कृत को अध्व, कथावस्तु, सनिःसार और सबस्तुक 
भी कहते ह | “संल्कृतः अष्व अर्थात्‌ अतीत, प्रत्युत्त्न और अनागत काल हैं; क्योंकि उनका 
गत-गच्छुत्‌-गमिष्यत्‌ भाव है। 'संरकृत? कथा के विषय हैं, अतः कथावस्तु हैं। यह सनिःसार 
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हं, क्योंकि संस्कृत से निःसरण, सर्व ठंस्कृत का निर्वाण आवश्यक है | संस्कृत सवस्तुक हैं, 
क्योंकि यह सह्देतुक है | साक्षव संल्कृत “उपादान सर्कन्घ' कहलाते ह। उपादान केश ह | 
उपादान स्कन्घ-सेज्ञा इसलिए हैं, क्योंकि यद् क़ेशों से श्रंमूत है । अथवा यह क्लेश विषेय हैं | 
इन्हें 'संस्णः भी कहते हैं, क्‍योंकि क्लेश वहाँ प्रतिष्टालाम करते है | यह 'दुःख!, 'सिमुदयः 

'लोक', 'हृष्टिस्थान!, भव? भी है| आर्यों के प्रतिकूल होने के कारण यह दुःख हैं। 'दुशलः 
शब्द लोक में अनुमृत दुश्ख-वेदनामात्र नहीं है। दुःख उपादान-स्कन्ध है। न्यायमाष्य में 
दुश्ख का अर्थ “जन्‍म! है [तेन दुःखेन जन्मना अत्यन्त विमुक्तिस्ववर्ग;--वाह्स्यायनभाष्य, 
११२२ ]। वाचलतिमिश्र टीका में कहते दै--“हुःख़शन्देन सर्वे शरीरादव उच्चन्ते”, अर्थात्‌ 
दु/्खः शब्द से सर्व॑ शरीरादि उक्त हैं। वे पुनः कहते हैं कि यह श्रम नहीं होना चाहिये 
कि यह मुख्य दुःख है ( मुख्यमेत्र दुश्लमिति श्रमो मा भूत्‌ )। छसी प्रकार अयन्‍त कहते 
हैं-"न च मुख्यमेव दुःख बाधनस्वमावमद्सृश्यते, किन्तु तत्साघन॑ तदनुसक्त' च सर्वमेव [ जयन्त 
की न्यायमंत्री, ४० ५४०७ ] | इसी प्रकार अमिधरमंकोश [ ६।३ ] में कहा है कि पंच उपा 

दान-स्कन्ध दुःख कहलाते हैं। वेदना एक देश ही दुः:ख-स्वभाव नहीं है। त्रिदुःखता के 
कारण सब साखव संस्कृत-धर्म अविशेषतः दुःख हूँ । 'साख्व-संत्कृतः को समुदय भी कहते हैं 
क्योंकि दुःख के यह देतुमृत है । ये लोक हैँ, क्योंकि विनाश-प्रवृत्त हें। ये “इष्टिस्थानः हैं 
क्योंकि दृष्टियां यहाँ अवस्थान और प्रतिष्ठालाभ करतों हैं | 





संस्कृत घम 

स्कन्ध - हमने कहा है कि संत्कृत-धर्म रूपादि स्कन्घ-पंचक हैं। 'ल्कन्धः का अर्थ 
“राशि? है| र्कन्यों में असंस्कृत संगडीत नहीं हैं। स्कन्ध ये हैं:--रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार, 
विज्ञान | रूप-स्कन्ध में पाँच इद्धियाँ, पाँच अर्थ या विषय, और अविशत्ति संणददीत हैं | पाँच 
इन्द्रियाँ ये हैं:--चक्ुुरिद्धिय, भोत्र, घाण, जिह्ठा, काय | पाँच अर्थ चो इन्द्रिय के विषय हैं, 
इस प्रकार हैं;।--रूप, शब्द, गन्ध, रस, स्पष्टव्य। चक्ुरादि इन्द्रिय इन अर्थों के विज्ञान के 
आश्रय हैं | ये रूप-प्रसाद और अतीदिय हैं | 

अब हम रूपायतन से आरंम कर पाँच अ्र्थों का विचार करते हैं| रूप एक प्रकार से 
द्विविष हैं, दूसरे प्रकार से बीस प्रकार के हैं | रूप कर्ण और संस्थान है| वर्ण चतुर्विष है।-- 
नील, लोहित, पीत, अवदात | अन्य वर्ण वर्णु-चतुश्य के भेद हैं । संस्थान अष्टविध हैं;-- 
दीर्ष, हस्व, बृत्त, परिमण्डल, उन्नत, अवनत, शात ( सम) और विशात ( विषम )। इस 
प्रकार रूप के बीस प्रकार हैं-- मूल जाति के चार वंण; झ्राठ संत्थान; आठ अन्य वणु--अ्रश्न, 
धूम, रब, मट्टिका, छाया, आतप, आलोक, अन्धकार | तम-संस्थान के बिना वर्ण रूप ह्टो 
सकता है, यथा नीलादि | वर्ण के बिना संस्थान रूप हों सकता है, यथा दी्ध इस्वादि का वह 
प्रदेश जो काय-विश्ृप्ति-स्वमाव है | वर्णु-संत्थान उमयात्मक रूप है | 

अन्य आचार्यों का मत है कि केवल आतप और झालोक व्णमात्र हैं; क्योंकि नीलादि 
का परिच्छेद दी्घ हस्वादि के आकार में दिलाई देता है | सोत्रान्तिक कहते हैं कि एक द्रव्य 
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उमयया कैसे विद्यमान हो सकता दै १ कैसे वर्ण संस्थानात्मक हो सकता है ? वैमापिक कहते हैं 
कि वर्ण और संल्थान, उमय का एक द्रव्य में वेदन-ग्रहण होता है| यहां “विद घातु ज्ञानार्थक 
है, सत्तार्थक नहीं । किन्तु सौजान्तिक उत्तर देते हैं कि तब काय-विज्ञप्ति के भी वर्ण-संस्थानात्मक 
होने का प्रसंग होगा। तौन्रान्तिक का मत है कि संस्थान एक प्रथक्‌ वस्तु, एक अन्य द्रव्य नहीं 
है | यह प्रशप्तिमात्र है। बनत्र एक दिशा में दर्ण-रूप का बहुतर संहात उत्पन्न होता है, तो इस 
संहात को 'दीर्धः की ठंज्ञा देते हैं। जब अपेच्ताकृत वर्ण-रूप संह्ात अल्प होता है, तो उसे 
हस्त कहते हैं। दीर्घत्व रूप नहीं है, तथारुनिविष्ट वर्ण॑-रूप या स्पष्व्य ( श्लक्ष्णादि ) को 
दीध की प्रशप्ति दी जाती है | वैभाषिक संस्थान और वर्ण को द्रव्यान्तर मानते हैं | 


शब्द अष्टविघ हे | प्रथम यह चत॒विध है। उपात्त-महाभृत-हेठ॒क, अनुपात्त-महाभृत-हेतुक, 
सत्वाख्य, असत्वास्य। यह चतुर्विध शब्द मनोज्ञ-अमनोज्ञ भेद से पुनः अश्टविष होता है । 
“उपात्तः उसे कहते हैं, जिसे चित्त-चैत्त अधिश्ठाममाव से उपग्हीत और स्वीकृत करते हैं । 
इस श्रकार पंच शानेन्द्रिव भूत रूप, यह रूप, जो इख्धियाविनिर्मागी है, चित्त से उपात्त है, 
स्वीकृत है| अनुग्रह उपधात की अवस्था में चित्त और इस रूप के बीच जो अन्योन्य अनुविधान 
होता है, उसका यह फ़ल है| जिस रूप को अमिपर्म में 'ठपात्तः कहा हैं, उसे लोक में सचेतन, 
सजीव कहते हैं । 


इज्त-शब्द वाकूशब्द, प्रथम प्रकार का है। वायु, वनस्पति, नदी शब्द दूसरे प्रकार 
का है | वाखिज्ञत्ति-शब्द तीसरे प्रकार का है; क्योंकि यह तत्व को सूचित करता है (सत्वमाच्टे ) | 
अन्य शब्द चतुर्थ प्रकार का है | 





रस छु; प्रकार का हैः--मधुर, अम्ल, लवण, कठ़, कपाय, तिक्त | गन्ध चत्ु्विंघ है; 


क्योंकि सुगन्ध और दुर्गन्ध अनुल्कृष्ट और उत्कृ४ हैं । प्रकस्णशाल््र में गर्घ त्रिविध है--सुगन्ध 
दुर्गच, ओर समसन्ध | 


स्पष्य्य ग्यारह प्रकार का है | ग्यारह द्वव्य स्पष्यव्य द्रव्य हैं | महाभूतक-चतुष्क, इलक््णुत्व 
कफशत्व, गुरत्तव, लजुत्व, शीतता, जिघत्सा और पिपासा | भूत, चार महाभूत--प्रथ्वी-धातु, 
अन्धाद, तेजो-घाठ, और वायु हैं | ये चार धाद्-चत॒ष्य्य हैं| ये घातु इसलिए कहलाते हूँ, 
क्योंकि ये अपने स्वलक्षण और उपादाय रूप या मौतिक रूप का धारण करते हैं। धृत्यादि 
फर्म से इनकी सिद्धि होती है | ये खर, स्नेह, उष्णता, ईसुण हैं। इनकी सिद्धि ययाक्रम धृति- 
कर्म, संग्रह-क्म, पक्ति-कर्म, व्यूइन-कर्म से होती है | व्यूहन से वृद्धि और प्रसर्पण सममना 
चाहिये | यह इनके कर्म हैं | 


.. थ्यिवी-घराद और (थित्री में विशेष है | लोक-व्यवहार में जिसे प्रथिवी शब्द से प्रश्त 
करते हैं, वह वर्ण ओर संस्थान है | इसी प्रकार जल और तेज हैं । 


. 
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श्लद्रणत्व॒स्निग्पता है । ककंशत्व कठोरता है। गुरुत्व वह है, जिसके योग से काय 
तोलनाईं होते हैं; लघुत्व इसका विपर्यय है। शीत बह घर्म है, चो ऊष्म की अमिलाषा पैदा 
करता है | बिघत्सा वह धर्म हैं, जो आहार की इच्छा उत्पन्न करता है | पिपाता वद धर्म है, जो 
पान की इच्छा उत्पन्न करता है। वास्तव में जिघत्सा ओर पिपासा शब्द से वह स्पष्टब्य प्रज्ञत् 
होता है, जो जिघत्सा ओर पिपासा का उत्पाद करता है | 

अब हम अविज्ञप्ति का निर्देश करते हैं| 

जिसका चित्त विद्धित है, अथवा जो अचित्तक है, उसका महामूतदेतुक कुशल और 
अ्रकुशल-प्रवाह अविज्ञप्ति कहलाता है | 

असंज्षि-समापत्ति और निरोध-समापत्ति में समापन्न पुदूगल अचित्तक है। अविज्ञप्त 
पुदूगल में, और सचित्तक पुद्गल में भी, जिसका चित्त दो समापत्तियों में निरुद्ध नहीं हुआ है, 
अ्रविश्वप्ति होती है | समासत; विज्ञप्ति और समाधि से तंमृत कुशल-अकुशल-रूप अविशप्ति 
है | यद्यपि यह अनुबन्ध काय-विज्ुप्ति और वामिज्ञप्ति के सहश रूप-स्वमाव और क्रिया-स्वमाव 
है, तथापि यह विज्ञप्ति के सहश दूसरे को कुछ विज्ञापित नहीं करता | अतः इसे अविशप्ति 
कहते हैं | यह रूप-स्कन्ध में गिनाया गया है | 


“हप-उपादान-स्कन्घ? उसे कहते हैँ जो निरन्तर भिन्न, विभक्त होता दै ( रूपते )। 
ह्ुद्रकांगम में पठित अर्थवर्गीय-सूत्रों के एक श्लोक से सिद्ध होता है हि रूप्तेः का अर्थ 
वाध्यते! है। किन्तु रूप कैसे बाधित होता है | विपरिणाम के उत्पादन से, विक्रिया से। 
अन्य आचायों के अनुसार रूपमात्र विपरिणाम नहीं है, किन्तु संप्रतिघत्व या प्रतिघात है, यह 
स्वदेश में पर-रूप की उत्पत्ति में प्रतिबन्‍्ध है | हम अविश्वप्ति के रूप को युक्त, सिद्ध कह सकते 
हैं। कायिक या वाचिक विज्ञप्ति जिससे अविज्ञप्ति समुत्यापित होती है, रूप है। इसलिए 
अविज्ञत्ति रूप है। यथा--बब दृक्ष प्रचलित द्ोता है, तब छाया प्रचलित होती है | दूसरा 
निरूपण यह दे कि अ्रविज्ञत्ति रूप है, क्योंकि मद्ाभूत बों उसके आभयमृत हैं, रूप हैं । 
सौत्रान्तिक कहते हैं कि अविश्ञप्ति द्वव्यतः नहीं है; क्‍योंकि किसी कर्म से विरति का अभ्युपाय 
करके उस कर्म का न करना मात्र ही अविज्ञप्ति है। उसके अनुसार यह रूप नहीं है; क्योंकि 
उसमें रूप का लक्षण ( रूप्यते ) नहीं है। वैमापिक उत्तर में कहते हैं कि रूप-संग्रड-सूत्र में 
उक्त है कि एक रूप अविज्ञप्ति, अप्रतिष हैं | यह रूप केवल अविश्ञप्ति दो सकता है। एक 
पूसरे सूत्र का वचन है कि एक अनाल्तव रूप है। यह अनासखव रूप अविज्वप्ति है। वैमाषिक 
कहते हूँ कि यदि अविरप्ति नहीं है, तो स्वयं कर्म नहीं करता, किस्तु दूसरे को आज्ञा देता 
है। वह कर्म-पथ से समन्वागत नहीं होगा | वे यह भी कहते हैं कि याद अविज्ञप्ति नहीं 
है, तो मार्ग अशज्ञिक नहीं हैं। क्योंकि तीन अंग--सम्पकू-वाक , सम्यकू-कर्मान्त, सम्यगाजीव 
का समाधि से योग नहीं है | यदि समाधि की अवस्था में योगी इन तीन अज्ञों से समन्वागत 
होता है, तो उत्तका कारण यह है किये तीन अंग स्वमाववश अविश्ञप्ति हैं। सौत्रान्तिक 
अविश्ञप्ति न मानकर 'सन्तति-परिणाम-विशेषः मानते हैँं। उनके अनुसार जब वध के लिए. 


: ३१८ बोद-घर्म-दर्शनत 


नियुक्त पुरुष वध करता है, तो यह न्याय दे कि प्रयोक्ता की चित्त-सन्तति में एक सूछुम परि 
णाम-विशष दोता है, किसके प्रभाव से यह सन्‍्तति झायति में फल की अभिनिष्पत्ति करेंगी | 
इस परिणाम-विशेष को काबिक कहते हूं, यदि वह काय-क्रिया का फल्न होता है: और वाचिक 
कहते हें, यदि वह वाक-किया का फल दोता है। वे यह मी कहते हैं कि ध्यानों में समाधि- 
कल से एक रूप उत्पन्न होता है, जो समाधि का विषय है. अर्थात्‌ जिसका ग्रहण समाहित - 
आश्रय करता है। यथा--अश्ञुभ भावना में अत्थि-संकल | यह रूप चक्नुरिन्द्रिय से देखा नहीं 
जबाता। इसलिए, यह अनिदंशन है | यह देश को आबृत नहीं करता, इसलिए यह अप्रतिष 
है। यह रूप अनासतव दे यदि समाधि अनाक्षव है | किन्तु सर्वास्तिवादी प्रश्न करता है कि 
यह दोष क्‍यों है कि आप अविश्यप्ति के भाव का तो प्रतिषेघ करते हैं, किन्तु सन्‍्तति-परिणाम- 
* विशेष को स्वीकार करते हें । आचार्य वसुब्न्छु कहते हैं कि दोनों वाद! दुःख-बोच हैं | इसलिए 
प्रथम मत से मुझे कोई द्वेप नहीं है, किन्तु इससे परितोष नहीं होता | रूप-निर्देश समाप्त 
होता है | यहां इन्द्रिय और इच्धियार्थ आयतन की व्यवस्था में दशा आयतन ( चित्त-चैत्त का 
आय-द्वार ) और धातु ( आकार ) की व्यवस्था में दश धातु हैं | 

अब अन्य स्कन्धों का निरूपण करना है। वेदना दुः्खादि अनुभव है। वेदना-स्कन्ध 
विविध अनुभूति हैं :--सुख, दुःख, अदुश्लासुख | वेदना के छः प्रकार हैं, जो चक्ुरादि 
पाँच रूपी इन्द्रियों के स्वविषय के साथ संस्पश होने से उत्पन्न होता है, जो मन इद्धिय के 
साथ संत्पश होने से उत्पन्न होता है | संज्ञा निमित्त का उद्महण है | नीलत्व, पीतत्व, दीर॑त्व, 
हृत्वत्व, पुरुफतत, स्लीत्व आदि विविध स्वमावों का उद्प्रहण संज्ञा-ल्न्ध है। वेदना के तुल्य 
संज्ञा-काय के भी इन्द्रिय के अनुसार छुः प्रकार हैं। अन्य चार स्कम्घों से भिन्न जो संस्कार हैं, 
वे संस्कार-स्कन्घ हैं | स्व-संस्क्ृत संस्कार हैं, किन्तु संस्कार-स्कत्ध उन्हीं संस्कृतों के लिए. प्रयुक्त 
होता है, जो अन्य चार स्कम्धों में संगद्वीत नहीं है। यह रुत्य है कि सूत्र में कहा है कि 
सेल्कार-स्कन्च छुः चेतना-काय हैं, और इस लक्षण के अनुसार संस्कार-स्कन्ध में सब विप्रयुक्त 
संक्कार और चेतनावर्जित संप्रयुक्त संस्कार का असंग्रह है, किन्तु अभिसंस्कस्ण में चेतना 
का प्राधान्य होने से चूत्र का ऐसा निर्देश है | चेतना कर्मत्वमाव है | लक्षणतः यह बह हेतु हैं, 
जो उपपत्ति का अमिसंस्कसरण करता है। अन्यथा सूत्र-निर्देश का अक्षरार्थ लेने से यह परिणाम 
होगा कि चेतना व्यक्तिरिक्त शेष चैतसिक ( संप्रयुक्त ) धघम और सब विप्रयुक्त धर्म किसी स्कन्ध 
में संगद्दीत न होंगे, इसलिए इनका दुःख-समुदयत्व सत्य न होगा; न परिज्ञा होगी, न प्रह्मण; 
किन्तु भगवान्‌ का वचन है कि यदि एक धर्म भी अनभिज्ञात, अपरिज्ञात हो, तो मैं कहता 
हैं कि दुःख का अन्त नहीं किया जा सकता | अतः चेत्त और विप्रयुक्त का कलाप संस्कार-स्कन्घ 
में संगद्दीत हैं | 

वेदना-स्कन्घ, संज्ञा", संस्कार", अविज्ञति और तीन असंस्कृत--यह सात द्रव्य धर्मायतन 

घर्म-धातु कहलाते हैं | विज्ञान प्रत्येक विषय की उपलब्धि है। विज्ञान-स्कन्ध छुः विज्ञान-काब 
हैं :--चह्षुविशान' मनोविज्ञान | आयतन देशना में यह मन-आयतन है, और 
धातु-देशना में वह स्त चित्त-घातु; अर्थात्‌ छुः विज्ञान और मन हैं | 








पंचदुश अध्याय ३१४ 


झायतन, घातु--स्कन्घ-देशना के अतिरिक्त, आयतन और धातु व्यवस्था है | आयतन 
बारद हैं, धातु अठारद हैं | रूप-स्कनघ दश आवतन, चक्तुरादि पाँच, हुपादि पाँच, दश 
घातु तथा अविज्ञप्ति हैं | 

केदना*, संज्ञा", संस्कार", तया अविज्ञत्ति और तीन असंस्कृत--यह सात वस्तु घ्म-चात 
है विशान", मन-आवतन दै। यह सप्त घाठु अर्थात्‌ छुः विज्ञान-काय ( विज्ञान-धातु ) और 
मनोधातु था मन हैं। घातुओं में २२ इन्द्रिय परिगणित हैं, इनका वर्णन हम आगे करेंगे | 

प्रश्न है कि छुः विशान-काय, अर्थात्‌ पाँच इन्द्रिय-विज्ञान और मनोविज्ञान से मिन्न 
मन या मनोधातु क्‍या हो सकता है | उत्तर है कि विज्ञान से भिन्न मन नहीं है। इन छु; 
विज्ञानों में से, जो विज्ञान अन्तरातीत है, वह मन दै | जो जो विज्ञान समनन्तर निदद्ध दोता है, 
बह वह मनोधातुश्रों की आख्या प्राप्त करता है; यथा वहीं पुत्र दूसरे के पिता की आख्या का 
लाम करता है| पष्ठ विज्ञान-घातु का आश्रय प्रसिद्ध करने के लिए भी अठारह धातु गिनाते 
हैं | प्रथम पाँच विज्ञान-धातुओं के चच्चुरादि पाँच रुपीछिय आभय हैं| पष्ठ विशान, मनो 
विज्ञान धातु का ऐसा कोई आश्रय नहीं है । अतएव इस विज्ञान-घातु का आश्रय प्रसिद्ध करने 
के लिए, मनो धातु व्यवस्यापित करते हैं, जो इसका आश्रय होता हैं | अर्थात्‌ छु विज्ञान-धातओं 
में से अन्यतम वह मन या मनोधातु अथवा मन-झायतन, मन-इन्द्रिय कहलाता दै | इस प्रकार 
छा आश्रय या इन्द्रिय, आभ्रय-पटक पर आशित छुः विज्ञान और छु+ आलंबन विषय के ज्यव- 
स्थान से अठारद घातु होते हूँ । 


स्व संस्कृत-धम स्कम्ध-संग्रह में संगहीत है। सर्व साक्षव-धर्म उपादान-स्कम्ध के संग्रह में 
संग्रहीत हैं | सर्व घर्म आयतन और धाट-संग्रह में संग्रहीत हैँ। चक्तु, भोत्र और प्राणेन्द्रियों 
का यद्यपि द्वित्व है, तथापि यह एक एक घातु माने जाते हैं: क्योंकि जाति, गोंचर और विज्ञान 
में ये सामान्य हैं | शोमा के निमित्त इनका द्वित्वमाव है | 


स्कन्ध, धातु, आयतन का अर्थ--स्कन्ध, धातु और झआयतन इन आख्याओं का क्‍या 
अर्थ है ! 'रकन्बः राशि को कहते हैं | आयतन का अथ आय-द्वार, उद्नत्ति-द्वार है। धातु से 
आशय गोत्र का है। वसुब्धु के अनुसार स्कन्ध द्रव्य नहीं है, यह प्रशप्ति-सत्‌ है; क्योंकि 
संचित द्वव्य-सत्‌ नहीं है | यथा--धान्यराशि, पुदूगल | वैभाषिक इससे सहमत नहीं ह, क्योंकि 
उनके अनुसार परमाणु भी स्कन्घ है| वैमापिक संघभद्र कहते हैं कि--स्कंघ का अर्थ राशि नहीं 
है; किन्तु-- वह जो 'राशिकृत', 'संचित' हो सकता है |” वसुबन्धु उत्तर देते ह कि इस 
विकल्प में जब कि परमाणु का राशित्व नहीं है, यह न कहिए. कि स्कन्घ का अर्य राशि है| 
“आयतनः उन्हें कहते हैं, जो चित्त-चैत्त के आय को फैलाते है | 'घातुः का अर्थ गोत्र है| 
यथा--वह स्थान जहां लौह, ताम्र, सतत, सुबर्ण धातुओं के बहुगोत्र पाए जाते है, 'बहुधातुक! 
कहलाते है | उसी प्रकार एक आश्रय या सन्तान में अठारह प्रकार के गोत्र पाए बाते हैं, थो 
अठारह धातु कहलाते हैं। धातु स्वज्ाति के आकर हैं। पूर्वोत्मन्न चकछ्ु चकु के पश्चिम क्षणों 
का सभाग-देतु है | इसलिए यह चक्तु का आकंर-घातु है । 


३२० बीदू-घधम दर्शन 


वैभाषिक स्कन्च, आयतन और धातु इन तीनों को द्वव्य-सत्‌ मानते हैं | सौत्रान्तिक 
धातुओं को द्रव्य-सत्‌ और स्कन्ध तथा आयतनों को प्रज्ञप्ति-तत्‌ मानते हैं | वसुक्खु स्कंन्धों को 
प्रश॒प्ति-सत्‌ और आयतन तथा धातुओं को द्रव्य-सत्‌ मानते हैं | स्कन्धादित्रय की देशना इसलिए 
है, क्योंकि भावकों के मोह, इन्द्रिय और रुचि के तीन तीन प्रकार हैं । 

मोह जिविध हैं---एक चित्तों का पिण्डतः अहण कर उन्हीं को आत्मतः ग्रहण करते 
हैं, और इस प्रकार संमू ढ़ होते हैं | एक रूप-पिण्ड को ही आत्मतः एद्दीत कर संमूढ़ होते हैं । 
एक रूप और चित्त का पिंडात्मतः ग्रहण कर संमूढ़ होते हैं । 

श्रद्धादि इन्द्रिय जिविध हैं--तीक्ष्ण, मध्य, मृदु । 

रुचि भी त्रिविध है--एक की संक्षिप्त रुचि होती है, एक की मध्य, एक की विज्तीण | 

स्कन्ध-देशना पहले प्रकार के शावकों के लिए है, जो चैत्तों के विषय में संमू ढ़ होते 
हैं, बिनकी इन्द्रियाँ तीक्षण हैं, और जिनकी रुचि संक्षिप्त देशना में होती हैं। आयतन- 
देशना दूसरे प्रकार के लिए, है, और धात॒ु-देशना तीसरे प्रकार के लिए है। 

बेदना, संज्ञा की विवाद-मृज्ञता--यश्न है कि इसका क्‍या कारण है कि वेदना ओर 
संज्ञा एथक्‌ प्रथक्‌ है, और अन्य सब चेत्त-पर्म संस्कार में संग्रह्दीत हैं | क्योंकि यह विवादमूल देतु 
है | संसार कारण है | इसलिए और स्कत्धों के क्रम के कारण यह दो चैत्त--वेदना और संज्ञा- 
प्रथकू स्कम्ध व्यवस्थित होते हैं | कामाध्यवसाय और दृष्टि-अभिष्बँग विवादमूल हैं। वेदना और 
संज्ञा इन दो मूलों के प्रधान हैं । वेदनास्वादवश कामामिष्वंग होता है, और विपरीतर्सशावश 
इृष्टियों में अमिष्वंग होता है | जो वेदना-एत्र है, और बिसकी संज्ञा विपर्यक्त है, वह संतार में 
लन्म-परंपरा करता है | 

स्‍्कन्ध-देशना का क्रम--त्ो कारण स्कन्धों के अनुक्रम को युक्त सिद्ध करते हैं उनका 
निर्देश करते हैं | 

औरादिक-भाव, संज्ञेश-माव, माजनल्ादि से तथा अर्थधातुओं की दृष्टि से भी स्कन्षों 
का क्रम युक्त है | सप्रतिघ होने से रूप स्कन्धों में सबसे श्ोरादिक है । अन्तिम दो स्कन्चों से 
संज्ञा ओऔरादिक है | विज्ञान सवंसक्षम है | अतः स्कन्धों का अनुक्रम क्षीयमाण ओरादिकता के 
क्रम के अनुसार हैं| 

अनादि संसार में स्वी-पुरुष झ्न्योन्य रूपामिराम होते हैं; क्‍योंकि यह वेदनास्वाद में 
आसक्त हैं| यह आसक्ति स॑ज्ञा-विपर्यास से प्रवृत्त होती है | संज्ञा-विपर्यास संस्कारमूत क्लेशों के 
कारण होता है ० | और यह चित्त है जो क्लेशों से संक्लिष्ट होता है| अतः सैक्नेश की प्रवृत्ति 
के अनुसार क्लेशों का क्रम है | 
पर रूप भावन है, वेदना भोजन है, संज्ञा व्यंजन है, और संस्कार पक्ता है; विज्ञान या 
चित्त भोक्ता है| 

धाठुतः विचार करने पर हम देखते हैं कि काम-बघातु रूप से; अर्थोत्‌ पंच काम-गुणों से 
प्रमावित, प्रकर्षित है | रूप-घातु अर्थात्‌ चार ध्यान, वेदना से प्रभावित है | प्रथम तीन आरूप्य- 
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सैज्ञा से तथा चतुर्थ आरूप्य, अर्थात्‌ भवाग्र-संस्कारमात्र ( चेतना ) से प्रमावित होते हैं | स्कन्चों 
का अनुक्रम क्षेत्र-वीज संदर्शनाय है। पहले चार स्कम्प ज्षेत्र हैं | पाँचवाँ बीच है । 


हम साद्चव॒ संस्कृत-धर्मो का निर्देश कर चुके हैं। मार्ग-सत्य, और तीन असंस्कत 
अनाश्नव हैं | आकाश, प्रतिस॑ज्ञा-निरोध और अप्रतिसंख्या-निरोध असंस्कृत हैं । 

आकाश--्ञ्राकाश वह है, जो आकत नहीं करता, और यह रूप से आवृत भी नहीं 
होता | यहाँ रूप की अबाघ गति है। आकाश को सैौत्रान्तिक वल्तु-सत्‌ नहीं मानते | उनके 
अनुसार रूपाभाव मात्र के लिए, सप्रतिष द्वव्य के अमाव के लिए झाकाश का व्यवहार होता 
है | आकाश आकाश-थातु से मिन्न है। छिद्र को आकाश-घाह की आख्या देते हैं। द्वार 
गवाह्यादि का छिद्र बाह्य आकाश-घातु है | मुख नासिकादि का छिद्र आध्यात्मिक आकाश-घातु 
है | वेभाषिक के अनुसार छिद्र या आकाश-धातु आलोक और तम है, अर्थात्‌ वर्ण का, रूप 
का, एक प्रकार है | छिद्र की उपलब्धि आलोक और तम से प्रथक्‌ नहीं है। 

पतिसस्या-निरोध--सासव धर्मों से वितयोग, प्रतिसंख्या या निर्वाण है | प्रतिस॑ख्या या 
प्रतिसंख्यान से एक प्रश्ञा-विशेष का, अनाल्वव प्रज्ञा का, दुश्लादि आायं-सत्यों के अमिसमय का 
प्रदय होता है । इस प्रज्ञाविशेष से ब्रिस निरोध की प्रात्ति होती है, वह प्रतितंस्या-निरोध 
कहलाता है | सब सासव-घर्मों फे लिए एक प्रतिसंख्या नहीं होती | प्रत्येक विसयोग प्रयक्‌-प्थक्‌ 
प्रतिसंख्या है | जितने संयोग्रव्य होते हैं, उतने ही विसंयोग-द्रव्य होते हैं | यदि अन्यथा होता, 
तो बिल पुदूगल ने दुःख-सत्य-दशन से प्रद्मतत्य क्लेशों के निरोध का लाम किया है, उसके 
लिए शेष क्लेशों के प्रतिपत्तमृत मार्ग की भावना व्यर्थ होगी | 

अप्रतिसंक्या-निरोध--एक अन्य निरोध है, जो उत्पाद में अत्यन्त विष्नमृत है, अप्रति- 
संख्या कहलाता है | इस निरोध की प्राप्ति सत्याभिस्मय से नहीं होती, किन्तु प्रत्यय-पैकल्य से 
होती है । प्रत्यय-बेकल्य, यथा जब चक्तुरिन्द्रिय और मन-इन्द्रिय एक रूप में व्यासक्त होते हैं, 
तब रूपान्तर, शब्द, गन्ध, सस और स्मष्व्य प्रत्युतपन्न अध्च का अतिक्रमण कर अतीत अध् में 
प्रतिपन्न होते हैं| 

निरोध पर सौतान्तिक मत-सौत्रान्तिक कहते हैं कि दो निरोध भी अमाव हैं | सर्वोत््ति 

वादी कहते हूँ कि यदि निर्वाण अ्रभाव है, तो यह तृतीय सत्य कैसे है ? और उस विज्ञान का 
आलंबन,छिसका आलंबन आकाश और दो निरोघ हैं, अवस्त होगा। पुन? यदि निर्वाण अभाव 
है, तो अमाव की ग्राप्ति कैसे होती है ; तौत्रान्तिक तत्रों का प्रमाण देकर सिद्ध करना चाहते 
हैँ कि निर्वाण अभावमात्र है | सूत्र वचन है --“इस दुःख का अरोप प्रहाण, शान्तिभाव, 
क्षय, विराग, निरोध, उपशम, अस्तंगम, अन्य दुःख की अग्रतिसन्धि, अनुपादान, अप्रादुर्भाब; 
यह शान्त प्रशीत है, अर्थात्‌ सवोपधि का प्रतिनि:सर्गं, तृष्णा-क्षय, विराग, निरोध, निर्वाण 
है।” झतः निर्वोण «अवस्तुकः है; अर्थात्‌ अद्गब्य, निःस्वमाव है। वैमाषिक इस अर्थ को 

१ 


३९३ बोड-अर्म-दर्शन 


स्वीकार नहीं करते, वे कहते हैं कि इस संदम में “दस्त! हेतु) के अर्थ में है। यद्यपि असंल्कृत 
द्रव्य है, तथापि वह नित्य निष्किय है। अतः कोई हेत॒ नहीं है, जो उनका उत्पाद करता है; 
और कोई फल नहीं है, जिसका यह उत्पाद करते हैं | 
झाध्मा और हैश्वर का प्रतिषेध 

धर्मों के इस विभाग में आत्मा, पुरुष, प्रकृति को स्यान नहीं है। आत्मा प्र्षततिमात्र 
है | लिस प्रकार 'रथः नाम का कोई लतंत्र पदार्थ नहीं है, वह शब्दमात्र है; परमार में अंग 
सँमार है | उसी प्रकार आत्मा, सत्य, जीव, पुदूगल, नामरूपमात्र ( स्कन्वपंचक ) दै। यह 
कोई झविपरिणामी शाश्वत पदार्थ नहीं है | रूप भी केवल विज्ञान का विषय है। वैशेषिकों 
के परमाणु के ठल्य द्रव्य नहीं है 

वैमापिक सस्वमाववादी हैं बहुघर्मवादी हैं; किन्तु कोई शाश्वत पदार्य नहीं मानते | उनके 
द्रत्य सत हैं, किन्त॒ क्षणिक हैं | वे चैत और रूपी धर्म हैं। वे किसी मूल कारण को व्यवस्था 
नहीं करते | वे नहीं मानते कि ईश्वर, मद्दादेव या वासुदेव, पुरुष, प्रधानादिक एक कास्ण से 
सर्व॑ छगत्‌ की प्रवृत्ति होती है | यदि भावों की उत्पत्ति एक कारण से होती तो सर्व जगत्‌ की 
उत्पत्ति युगपत्‌ होती: किन्तु हम देखते हैं कि भावों का क्रम संभव है | ईश्वस्वादी कहता है कि 
यह क्रम-सेद ईश्वर की इच्छावश है--“यह इस समय उत्पन्न हो, यह इस समय निदुद्ध हो 
यह पश्चात्‌ उत्तन्न और निरुद्ध हो |” वैमाषिक उत्तर देता है कि यदि ऐसा है, तो मावों की 
उत्पत्ति एक कारण से नहीं होती; क्योंकि छुन्द-मेद है | 

ईश्वरवादी पुनः कद्दता है कि ईश्वर स्वप्रीति के लिए जगत्‌ की उत्त्ति करता है | 


यदि ईश्वर नरकादि में प्रजा की सृष्टि कर बहु ईतियों से उन्हें उपद्र त होते देख कर प्रसच्न 
होता है, तो उसको नमस्कार है। सत्य ही यह लौकिक श्लोक सुगीत हैं ;--“उसे रुूद्र कहते 
हैं, क्योंकि वह दद्दन करता है, वह उम्र, तीक्षण, प्रतापवान्‌ है। वह मांस, शोंशित, मज्जा 
खाने वाला है |” 


कदाचित्‌ प्रत्यक्ष देतुओं के निषेघ के परिहार के लिए, और ईश्वर की अप्रत्यक्ष वर्त- 
मान किया की प्रतिज्ञा के परिहार के लिए ईश्वर्वादी कहेगा कि आदिसर्ग ईश्वर-देतुक है 
किन्तु झदिसग का केवल ईश्वर एक कास्ण है, वह अन्य कारणों की अपेक्षा नहीं करता | 
अतः ईश्वरवत्‌ उनके भी अनादित्व का प्रसंग होगा। ईश्वस्वादी इसका प्रतिषेष करता है 
खत; कोई धरम एक कारण से उत्तनन्‍न नहीं होता। आत्मा का प्रतिषपेष, अभिषर्मकोश के नवे 
कोशश्यान में किया गया है। उसका सारांश हम १२ वें अध्याय में दे चुके हैं। यहाँ 
परमाणुवाद का विचार करना आवश्यक हैं| 

परमाणुवाद्‌ 

स्थविरवादू--स्थविरवाद में परमाणु का उल्लेख नहीं है। ज्ञात होता है कि सर्वास्तिया- 

दियों ने सबसे पहले परमाणुवाद का उल्लेख किया है | बुद्धघोष के “विश्युद्धिमम्गों? और झत्य- 
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झेलिनी में तथा अनिदद्धाचा्य के “अ्मिषम्मत्थसंगहो? में रूपकलाप योजना का वर्णन है। 
यह योजना सर्वोत्तियादियों के संघात-परमाणु से मिलती-जुलती है। पश्चात्‌ यह कलाप-योचना 
स्पविरवाद के दर्शन का एक अविमाज्य अंग बन गई | 
पर्बास्तिवादू---सर्वात्तिवादियों के अनुसार परमाशु चौदद प्रकार के ई--पॉनच 
विज्ञनेद्धिय, पाँच विषय, तथा चार मद्ाभूत | ये संघातहूप में माजन-ल्ोक में पाए जाते हैं 
इन्हें संघात-परमारु कदते हैं। इन्हीं को स्थविरवादी 'कल्ाप' कद्दते हैं, जिसमें केवल आ्राठ 
अविनिर्मांग रूप होते हैं, वह '“शुद्धाध्कः है। आकफाश-घातु कलापों का परिस्छेदमात्र है| 
उपचय, संतति, बरता, और अनित्यता, ये चार लक्षण रुपनकलापों के लक्षयमात्र हैं। ये 
कलापों के अंग नहीं हैं| 
वसुबन्धु परमाणु का विचार रूपी धर्मों के सद्ोत्ताद-नियम के संछन्च में 
करते हैं | वे स्पष्ट करते हैं कि यहाँ परमाणु से दल्य-परमाणु इश्ट नहीं है, किन्तु पंघात-परमागु, 
अर्थात्‌ स्व यूच्रम रूप-संघात इष्ट हैं; क्‍योंकि रूप-संघातों में इससे सुदुमतर नहीं हैं | 
द्ब्ब-परमाण़ु मानते हैं, जो रूपय से मुक्त हैं, किन्तु वे कहते हैं कि एक परमाणु-रूप प्रयस्मृत 
होता,और संघातस्थ ( संचित ) होने के कारण संघात की अवस्था में इसका बाधनरूपण 
और प्रतिघातरूपण हो सकता है | सप्रतिघ रूपों का सर्वशूदह्रम भाग, जिसका पुन; विभाग नहीं 
हो सकता, परमाणु कहलाता है | इसे संसूक्षम रूप कहते हैं, यथा--सर्वचृक्म काल को क्षण 
कहते हैं। यह अर्ध-छणों में विमक्त नहीं हो सकता | कम से कम आठ द्वव्यों का सहोत्पाद्‌ 
होता है, और इनका अशब्द, अनिद्द्िय संघाताणु दोता है| ये आ्ाठ द्वव्य इस प्रकार है--चार 
महाभृत, चार भौतिक--रूप, रस, गर8, और स्पश्व्य | बब परमाणु में शब्द उतनन नहीं 
होता, किन्तु कायेन्द्रिय ( कायायतन ) दोता दै तो इसमें एक नर्वां द्रव्य कायेन्द्रिय दोता है | बच 
परमाणु में शब्द उत्तन्न नहीं होता, किन्तु कावेन्तिय को वलितकर अन्य इन्द्रिय ( चछुरादि ) 
होता है, तो इसमें एक दशतवाँ द्रव्य अपरेब्धिय ( चकुरादि ) होता है, क्योंकि चक्तु- 
भ्रोत्रादि इच्दिय, कायेन्द्रिय-प्तिबद्ध हैं, पृथकृवर्तों आयतन हैं। जज्र पूर्वोक्त तंपात 
परमाणु सशब्द होते हैं, तब यथाक्रम नव-दश-एकादश द्वब्य उल्न्न होते हूँ। वास्तव में जो 
शब्दायतन उपात्त मद्दामृतों से उत्पादित होता है, वह इन्द्रियाविनिर्मागी दोता है | 


यदि ध्रुथिवी-धातु आदि चार मह्माभृतों का अविनिर्भाग है, यदि वे संघात-परमाणु 
में सहृवर्तमान होते हैं, तो यह कैसे है कि एक संघात में कठिन, द्रव, उध्णु या समुदोरणा 
का ग्रहण दोता है, और उसमें इन चार द्वब्यों यो स्वमावों का युगपत्‌ प्रहण नहीं दोता [ 

हम एक संघात में द्वव्यों में से उस द्रव्व की उपलब्धि करते हूँ, जो वहाँ पदुतम 
( स्फुटतम ) द्ोता है, जो प्रतवतः उद्म्त होता है. अन्य द्वब्यों की नहीं। यथा--जब हम 
घूची-तवूली-कलाप का स्पर्श करते हैं, तो हम सूचों की उपलब्धि करते दँ, यया--ज्र हम 
लवय॒युक्त सक्तु-चूर्ण खाते हैं, तो लवण रस की उपलब्धि कहते हैं | 

















प्रश्न है कि आप यह कैसे जानते हैं कि एक संघात में महाभूत होते हैं, बिनके सदमाव 
की उपलब्धि.नहीं होती | सब महामृतों का अ्रस्तित्त उनके कार्यविशेष से गमित होता है। 
तेजोघातु का अत्तित्व जल में है, क्योंकि जल में शैत्य का ग्रतिशय है | यह तेज के अन्यतर 
तमोत्रत्ति से ज्ञात होता है | यह मत मदन्त भ्रीलाम का है। 

सौबान्तिक--सौत्रान्तिकों के अनुसार संघात में जिन महामूतों की उपलब्धि नहीं होती, 
वे बीजत: ( शक्तितः, सामथ्यंतः ) वहाँ होते हैं, कायतः, स्वरूपतः नहीं होते। सौत्रान्तिक 
एक दूसरा आज्षेप करते हें--वायु में वर्ण के सदूमाव को कैसे व्यवस्थित करते हैं ! वैभाषिक 
उत्तर देते हैं कि यह अर्थ श्रद्धनीय है, अनुमानसाध्य नहीं है। अथवा वायु वर्ण॑वान्‌ है, 
क्योंकि वायु का गन्घवान्‌ द्रव्य से संसर्ग होने से गन्ध का ग्रहण होता है; किन्तु यह गन्ध वंश 
के साथ व्यभिचार नहीं करता | सौत्रान्तिकों के अनुसार परमाणु चहुद्व॑व्यक है--रूप, गन्घ, 
रस, स्पध्व्य 

वैशेषिक--वैशेषिकों का परमाणु नित्य है, अर्थात्‌ सत्‌ और अ्रकारणवत्‌ है 
[ ४।२।२ ]। यह भावरूप, अजन्य, विनाशांग्रतियोगी वस्तु है। यह अवयवियों का मूलकास्ण 
है | ये परमाण्वादि क्रम से जात्‌ का आरंभ मानते हैं| ये उस मत का निराकरण करते हैं, 
जो अमाव से भावोत्यत्ति मानता है | 

कार्य इसका अनुमापक दै | चसरेणु आदि कार्य द्रव्य इसका लिक्ञ है। परमाणु की सत्ता 
यदि न मानी जाय, तो अवयव-अवयवी-घारा अनन्त, निर्रधि होगी और उस अवस्या में मेर- 
सर्पप का परिमाणमेद नहीं होगा, उनके साम्य का प्रतक्ष होगा; क्‍योंकि दोनों का आरंभ 
अनन्त झवक्‍्यवों से होगा | इसलिए. कहीं न कहीं विश्राम करना चाहिये | असरेग़ु पर विश्ाम 
नहीं कर सकते, क्योंकि तसरेशु सावयव है; वह चाक्तुप द्रव्य है, क्योंकि वह महान और अनेक- 
द्रब्यवान्‌ है | महत्व उसके चाहुप-प्त्यदृत्व में कारण है, और महत्त्व अनेक द्रव्यवत्त के कारण 
होता है। त्रसरेशु के अवयव भी परमाणु नहीं है, क्योंकि वे भी महत्‌ द्रव्य के आरंभक 
होने से तन्तु के समान सावयव हैं। अतः जो कार्यद्रव्य है, वह सावयव है; जो सावयव है, वह 
कार्यद्व्य हैँ। जिस अवयब से कार्यत्न की निद्ृत्ति होती है, उससे सावयक्‍त्व की भी 
निदृत्ति दोती है । इस प्रकार निरव्यव परमाणु की सिद्धि होती है | परमागु का रूपादि होता 

$ क्योंकि कार्य में उसका सदूभाव, कारण में सदूभाव से होता है। कार्य-गुण, कारण-गुण- 

पूर्वक होते हैं। [ कास्णभावात्‌ का्यभाव), ४।१।३। ] 

यह अआक्षिप होता है कि परमाशु अनित्य हैं, क्योंकि वे मूर्त है, क्योंकि उनका रूप 
रसकत है, क्योंकि छुड परमामुओं के साथ युगपत्‌ योग होने से प्रस्मागु की पढ॑ंशता है। 
पुना यदि परमाणु के मध्य में आकाश है, तो सच्छिद्र होने से उसका सावयवः होगा | 
यदि आकाश नहीं है, तो आकाश के असर्वंगत होने का प्रसंग होगा। पुनः--क्योंकि 
जो सत्‌ हे, वह घणिक है, अतः इस क्षणिकत-साधक अनुमान से परमाणु की 
अनित्यता सिद्ध होती है। इस आज्लिप के उत्तर में वैशेषिक कहते हैँ कि यह श्रम है कि 
परमाणु का अत्तित् कास्णावस्था भें नहीं हो सकता; क्योंकि परमाणु कार्यरूप में ही पाए. 





बाते हैं | प्रश्न है कि यदि परमाणु का अस्तित्व है, तो उसका ग्रहण इन्द्रियों से क्‍यों नहीं 
होता ! आपने ही उपपादित किया है कि रूपवत््व, स्पशवत्त आदि ऐन्द्रियकत्व के प्रयोजक 
हैं | इसका उत्तर यह है कि उद्भृत-रूप महृत्‌ की ही उपलब्धि होती है| उसका ही चाह्ुप, 
स्पाशन प्रत्यक्ष होता है;क््योंकि वह अनेक द्रव्यवान्‌ है | परमागु में महत्व (परिमाण) का अ्रमाव 
है, अतः उसका प्रत्यक्ष नहीं होता | चक्षम की उपलब्धि नहीं होती | वायु का महत्‌ परिमाण 
है, किन्तु उसमें रूप संस्कार का अभाव है | इसलिए उसका प्रत्यक्ष नहीं है | उसमें रूप का 
उद्भव नहीं है। एक परमाणु में संस्कृत रूप नहीं होता, अतः उसकी उपलब्धि 
नहीं होती | 

परमाणुरूप मूल कारण-द्वव्य की परीक्षा कर वेशेषिक कार्यद्रव्य की परीक्षा करता है | 
उसके अनुसार शरीर पंचात्मक, चातुर्मातिक या अ्यात्मक नहीं है। एक एक द्रव्य का आरंभ 
एक एक़ से दोता है, अत: शरीर पार्थिव है; क्योंकि एब्बी का विशेष गुण (गन्घ) मानुष शरीर 
में विनाश पर्यन्त देखा जाता है। पाकादि को उपलब्धि शुष्क शरीर में नहीं होती, अतः 
गन्ध स्वाभाविक है, अन्य ओपाधिक हैं | 

किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि पाँच भूतों का मिथ;संयोग नहीं होता | यह एक 
दूसरे के उपष्टभक होते हैं; किन्तु दो विचातीय अज़ुओं का ऐसा संयोग इष्ट नहीं है, जो 
द्रव्य के प्रति असमवायिकास्ण हो। उपष्टभवश शरीर में पाकादि की उपलब्धि 
होती दे । 
परमाऱु के परिमाण की वेशेषिक संज्ञा 'परिमण्डल? है। प्राचीन यूनान में भी 
रिमाण्डल्‍्यवादी परमाणुवादी थे, किन्तु उनके परमाणु गुणविरद्धित और विविध आकार 
के ये | उनका संयोग याहच्छिक था | वैशेषिक अददृष्ट नामक एक धर्म-विशेष मानते हैँ । बिसके 
कारित्र से अग़ुओं का आद्यकर्म, परमाणु-संयोग दोता है| कोई टीकाकार ईश्वर के छुन्द- 
विशेष या कालक्रिया के कार्य अग्ुओं का आद्यकरम मानते हैं । 

तुलना--वैभापषिक का परमाणु अ्विनाशी नहीं है। धाहुसंवर्तनी के समय रूपादि 
के विनाश से परमागु का विनाश सिद्ध है। वेशेषिक इसके विपरीत मानते हैं कि 
प्रलयकाल में भी परमाणु-द्रव्य का विनाश नहीं होता । वे कहते हैं कि लोक-घातु का नाश 
होने पर भी परमाणुओं के नित्य होने से ये अवशिष्ट रहते हैं| अवयव का विभाग विनाश 
है, इसी से द्रव्य का नाश होता दे । यद्द निरब॒यव का नाश नहों है। 

वैभाषिक के अनुसार परमाणु रूप का पर्यन्त है; इसकी उपलब्धि नहीं होती, यह 
अनिदर्शन है | सात परमाणुओं का एक अग़॒ु होता है । सात अगुओं का एक लोइरज, सात 
लोइरब का एक अबज, सात अजब का एक शशरज, सात शशरज का एक अविरब, सात 
अविरज का एक गोरन, सात गोरब का एक छिद्रस्व ( वेशेषिकों का ऋरुरेशु ) होता है। 
वैशेषिकों का परमाणु त्रसरेखु का पांश है। दो अणुओं का एक इबसुक, तीन इपण़ुकों का 
एक अ्यणुक द्वोता है, इत्यादि | 





३२३ बोड अम-चशन 


वमुबन्यु एक प्रश्न उत्थापित करते हैं :--परमाणु स्पर्श करते हैं या नहीं ! 

काश्मीर-वैमाषिक कहते हैं कि परमाणु स्पर्श नहीं करते | यदि परमाणु साकल्येन 
स्पर्श करते, वो द्रव्य अर्थात्‌ विभिन्‍न परमाणु मिभ्रीमूत होते; अर्थात्‌ एकदेशीय होते | यदि 
किन्तु यदि परमाणु में स्पश नहीं होता, तो शब्द की अमिनिष्पत्ति कैसे होती है ? 

इसी कारण शब्द संभव है, क्योंकि स्पर्श नहीं होता | यदि परमाणुओं का स्पर्श होता, 
तो हाथ से अम्याहत होने पर हाय उसमें सक्त हो जाता, पत्थर से अभ्याइत होने पर पत्थर उसमें 
मिल जाता, यथा लाज्षा लाक्ता में घुल मिल-बाती है; और शब्द की अमिनिष्पत्ति न होती | 
किन्तु यदि परमाणु स्पर्श नहीं करते,तो संचित या परमाणुओं का संहात प्रत्याहत होने पर विशीर्ण 
क्यों नहीं होता ! क्योंकि वाबु-धातु संघात को संचित करता है, या उसका संघारण करता है | 

चछ्छरादि विज्ञान के विषय और आश्षय 

यहाँ एक प्रश्न विचासणीय है ;--चक्षु रूप देखता है या चन्चुविज्ञान देखता है | 

वैभाषिक तथा विज्ञानवादी--वैमाषिक-मत के अनुसार चक्षु देखता हैं। विज्ञानवादी 
का मत है कि चछु नहीं देखता | उसका कइना है कि यदि चक्तु देखता है, तो भोज्र या काय- 
विज्ञान में आस्तक्त पुदूगल का चक्तु भी देखेगा | वैमापिक उत्तर देते हैं कि हमारा यह कहना 
नहीं है कि सब चछ्ु देखते हैं । चक्कु देखता हैं, जब यह समाग है, अर्थात्‌ जब यह चच्तु- 
विशन-समंगी है, चन्तुर्विज्ञान को संमुख करता है | 

किन्तु उस अवस्था में जो देखता है, वह चन्कुराश्चित विज्ञान है ! नहीं; क्योंकि कुद्य 
या अन्य किसी व्यवधान से आबृत रूप दिखाई नहीं पड़ता। किन्तु विज्ञान अमूर्त है, अप्रतिष्ठ 
है; अतः यदि चह्ु्िज्ञान देखता होता, तो वह व्यवपघान से झआबृत रूप मी देखता | 

विज्ञानवादी उत्तर देता है ;--आ्राइत रूप के प्रति चऋक्षुरविज्ञान उत्पन मही होता; 
उनके प्रति उत्पन्‍त न होने से यद उनको नहीं देखता। किन्तु इन रूपों के प्रति यह उत्पन् 
क्यों नहीं दोता / इम वैभाषिकों के लिए, जिनका पक्ष है कि चक्तु देखता है, और जो मानते 
हैं कि चकछ्छु के सप्रतिष होने से व्यवहित रूप में चक्तु की बृत्ति का भ्रमाव है; यह बताना 
सुगम है कि चह्चुविज्ञान की अन्तरित रूप के प्रति उत्पत्ति क्‍यों नहीं होती | वास्तव में विज्ञान 
की प्रवृत्ति उसी एक विषय में होती है, जिसमें उसके आश्रय की होती है | 

किन्तु यदि आपका मत है कि विज्ञान देखता है, तो आप इसका कैसे व्याख्यान करते 
हैं कि व्यवह्िित रूप में विज्ञान की उत्तत्ति नहीं होती | 

पसुबन्चु-पहाँ आचारय॑ वसुक्ु विज्ञानवादियों के पक्त में हैं। वैमापिकों से उनका 
कहना दे कि यदि आपका मत है कि चक्तुरिन्द्रिय प्राप्त विषय को देखता है, जैसे का्येन्द्रिय; 
तब मैं मानूंगा कि चक्षुरिन्द्रिय के सप्रतिध होने के कारण वह व्यवहित रूप का ग्रहण नहीं 
करता, किन्तु आपका तो मत है कि चक्तुरिन्विय दूर से देखता है। अतः आपको यह कहने 
का अधिकार नहीं है कि सप्रतिष होने के कारण यह व्यपद्षित रूप नहीं देखता | 





चद॒शा अध्याय शर७ 


मीर-कैमापिक--काश्मीर-वैमापिकों के अनुसार चन्तु देखता है, श्रोत्र मुनता है 
प्राण सूघता है, बिट्ठा रस लेती है, काय स्पश करता है, मन जानता है । 
है कि चच्चु और रूप के कारण चक्तुर्विज्ञान उत्तन्न होता 
है, न कोई इन्द्रिय है जो देखती है. और न कोई रूप है, जो देखा जाता है; न कोई दर्शन 
किया है, न कोई कर्ता है, जो देखता है; देतु-फल मात्र है। अपनी इच्छा के झनुसार व्यवहार 
के लिए उपचार करते हैं---चक्तु देखता है, विज्ञान जानता है | किन्तु इन उपचारों में अमि- 
निविष्ट नहीं होना चाहिये | 
इन्द्रियों का प्राप्तविषयत्व-अप्राप्तविषयत्व--क्या ये इच्द्ियाँ अपने विषय-देश को प्राप्त 
होती हैँ ? चक्तु, भोत्र, मन अप्रातत अर्थ का अहण करते हैं। अन्य तीन इन्द्रियों के लिए 
अन्यथा है | 
तीन इन्द्रियों के लिए कहा बाता है कि यह प्राप्त विषय हैं, क्योंकि विषय का इनके 
साथ निरन्तरत्व रहता है | निरन्तरत्व क्या है | निरन्तरत्व इसमें है कि इसके मध्य में कुछ नहीं 
है | यहो प्राप्त का भी अ्थ है। पुनः क्योंकि संघात के अवयव होते हैं, इसलिए इसमें कोई 
दोष नहीं है कि संघात स्पश करते हैं | 
पहले पाँच विज्ञानों के विषय उनके सहमू हैं| पष्ठ विज्ञान का विषय उसके पूर्व का 
सहोत्पन्न, या अपर है । दूसरे शब्दों में यह अतीत, प्रत्युतन्न या ग्रनागत है | पष्ठ विज्ञान का 
एकमात्र आज्य अतीत विज्ञान है | प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के 
पूवंका और सहज दोनों है। वास्तव में पाँच विज्ञानका्यों का आश्रय द्विविष है ;--. 
१, चछ्ुरादि इन्द्रिय जो विज्ञान का सहभू है, २. मन-इन्द्रिय जो विज्ञानोत्नत्ति के छण में 
अतीत दोता है । 
जब चक्तुविज्ञान चकछ्ु और रूप पर भ्राभित है, तो विषय को वर्षित कर इन्द्रिय को 
भी विज्ञान का आश्रय अवधासित करते हैं| विज्ञान का आभ्रय इन्द्रिय है, क्योंकि इन्द्रिय के 
विकार से विज्ञान में विकार होता है | जब चन्तु का अनुग्रद होता है ( अंजनादि-प्रयोग ), जब 
चक्तु का रेशु आदि से उपषात होता है, जब वह पढु होता हैं, जब वह मन्द होता है; तब 
विज्ञान में उस विकार का अनुविधान होता है । वह खुख-दुश्लोत्याद से सहगत होता है। वह 
यथाक्रम पु या मन्द होता हैं| इसके विपरीत विज्ञान की अवस्था पर विषय का कोई प्रमाव 
नहीं पड़ता | अतः इच्धिय, न कि विषय, विज्ञन का आश्रय है | 
सिद्धान्त में स्थिर हुआ है कि चक्तु, भोत्र, प्राण, बिहा, काय, प्रत्येक अपने अपने विफ्य 
का ग्रहण करते हैं, ओर मन जानता है | यहाँ प्रश्न होता दै कि क्‍या ये इच्धियाँ अपने विषय 
को प्राप्त द्वोती हैं | 
। चछ, भोत्र, मन, अ्रप्रात्त अर्थ का अ्हण करते हैं। प्राण, जिहा, काय, प्राप्त विषय 
का अदण करते हैं। यदि चक्षु और भोत्र का प्राप्त-विषयत्व हो, तो मनुष्यों में ध्यायियों के 
दिव्य-चछु और भोत्र न हों, जैसे उनके दिव्य प्राण नहीं होता | प्राण के लिए प्राप्त-विषय्त 
इसलिए झावश्यक है, क्योंकि गेन्ब-अहयण के लिए उच्छूवास आवर्यक है | ै 
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विषय परिमाण--+पश्न है कि क्‍या यह मानना चाहिये कि इन्द्रिय आत्म-परिमाण- 
तुल्य विषय का ही अदण करते हैं, अथवा ये इच्धिय निरपेक्ष भाव से आत्म-परिमाण तुल्य 
एवं अतुल्य अर्थ का अदण करते हैं | 

घाणादि तीन इन्द्रिय तुल्य परिणाम के विषय का ग्रहण करते हैं | पाण, चबिह्रा, 
काय-इद्धिय नियतसंख्यक परमाणु-विषय के समानसंख्यक परमाणुओं को प्राप्त कर विज्ञान 
का उत्पाद करते हैं। किन्तु चन्चु-ओत्र के लिए कोई नियम नहीं है। कभी विषय इन्द्रिय से 
स्वल्प होता है, जब बाल! ग्र को देखते हैँ; कमी कमी इच्द्रियटल्य होता है, बच द्राक्ाफल का 
दर्शन करते हैं, कभी इन्द्रिव से बड़ा होता है, जब उन्मिषितमात्र चक्कु से पर्वत को देखते ह। 
शब्द के लिए भी यही नियम है | 


पष्ठ विशान का आश्रय अतीत होता है, और प्रथम पाँच का आश्रय सहज भी है। 
मनोविज्ञान का एकमात्र आश्रय मनोघातु है, अर्थात्‌ अतीत विज्ञान है | पाँच विज्ञान कार्यों का 
आश्रय सहज भी है, अर्थात्‌ यह विज्ञान के पूर्व का और सहज दोनों द। वास्तव में 
पांच विजान-कार्यों का आश्रय द्विविध है--१., चछुरादि-इन्द्रिय जो विज्ञान का सहमू हैं; 
२, मन-इन्द्रिय जो विज्ञानोत्रत्ति के क्षण में झतीत होता है | 

चन्षुविज्ञान चच्चु और रूप पर आश्रित दै। विज्ञान का आश्रय इन्द्रिय है, क्योंकि 
इन्द्रिय के विकार से विज्ञान में विकार होता है | इसलिए भी कि इन्द्रिय असाघास्ण? है | एक 
पुदूगल का चक्तु केवल उस पुदूगल के चक्तुर्विज्ञानमात्र का आश्रय है। इसके विपरीत रूप 
साधारण है, क्योंकि रूप का ग्रहण चह्तुविंगान और मनोविज्ञान से होता है; एक पुदूगल और 
अन्य पुदूगल से होता है। भोत्र, माण, बिह्ा, कायेन्द्रिय तथा शब्द, गन्ध, रस, प्रष्थव्य इन 
विषयों के लिए भी यही योजना ड्ोनी चाहिये | 

हम निष्कर्ष निकालते हैँ कि विज्ञान का नाम इन्द्रिय से निर्दिष्ट होता है, क्योंकि 
उसका झ्ाश्रय इन्द्रिय है. क्योंकि इब्धिय असाधारण है। विषय के लिए. ऐसा नहीं है। 
लोक में मेरी-शब्द, दण्ड-शब्द नहीं कहते, “यवांकुए' कहते हैं, '्षेत्रांकुए नहीं कहते | 

इ्न्द्र्यि 

२२ इण्जियाँ--सृत्र में २२ इच्धियां उक्त हैं;--१., चहुरिद्धिय, २- ओनेन्द्रिय, 
३. पाणेद्धिय, ४. विहेच्धिय, ५. कायेलिय, ५४. मन-इन्द्रिय, ७, पुरुषेन्द्रिय, ८, ल्जी-इन्द्रिय 
६, जीवितेन्रिय, १०, सुलेन्द्रिय, ११, दुःखेन्द्रिय, १२, सौमनस्पेन्द्रिय, १३. दोममनस्वेन्द्रि 
१४, उपेच्षेख्दिय, १५, अडेब्धिय, १६, वीयेन्रिय, १७, स्पृतीन्िय, १८. समाघीदिय, १६५ 
प्रशेन्द्रिय, २०, आशातमाशास्यामीन्द्रिय, २९, आज्वेद्धिय, २२. आज्ञातावीन्द्रिय | 

ज्क्षण और उपपत्ति--इस सूची में पढ़िन्द्रिय के अतिरिक्त अन्य भी संणद्वीत हैं। 
बिसकी परमैश्वर्य की प्रद्ृत्ति होती है, वह इन्द्रिय कइलाता है। अतः सामान्यतः इन्क्रिय का 

“अधिपतिः है | प्रत्येक इन्द्रिय के आधिफत्य का विषय है| 
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पाँच विज्ञानेन्द्रिय--न्वक्षुरिन्द्रियादि पाँच इच्द्रियों में से प्रत्येक का ग्राधिपत्य-१. आात्म- 
भाव-शोभा, २. आत्मभाव-परिरक्षण, ३. विज्ञान और तद्विज्ञन-संप्रयुक्त-वैतसिकों का उत्पाद 
और ४, असाधारण-कास्ण॒त्व, इन विषयों में है | 

पुरुषेन्दरिय, खीरिय, जीवितेन्द्रिय, और मन-हन्द्रिय--इनमें से प्रत्येंक्रका आधिपत्य 
सत्व-भेद और सत्व-विकल्प-मेंद में हैं। इन दो इच्द्ियों के कारण सलों में स््री-पुरुष-मेद, और 
स्त्री-पुदुषों में संस्थान, स्वर और आचार का अन्ययात्व होता है। जीवितेन्द्रिय का आधिपत्य 
निकाय-समाग की उत्तत्ति और उसके संधारण में है। मन-इन्द्रिय का आधिपत्प पुनर्भव-संबन्‍्ध 
में है | इसका आधिपत्य वशीमावानुवर्तन में भी है। यया गाया में उक्त है--चित्त से लोक 
उपनीत होता है | चित्त से परिक्षिष्ट होता है | सब घम इस एक धर्म-चेत्त के बशानुवर्ती हैं। 

वेदनेन्द्रिय--वेदनेन्द्रिय पाँच हैं :--सुल, दुःख, सौमनस्य, दौर्मनस्य, उपेत्ा | इनका 
संक्लेश में आधिपत्य है, क्योंकि रागादि अनुशय वेदनाओं में व्यासक्त होते हैं। श्रद्धादि 
पंचेद्रिय और अन्तिम तीन इन्द्रिग--अनाज्ञात*, आज्ञा*, आजातावी*--व्यवघान में अधि- 
पति हैं, क्योंकि इनके कारण विश्रुद्धि का लाम होता है। श्रद्धा, वीव, स्मृति, समांधि और 
प्रज्ञा के बल से क्लेश का विष्क॑मन और आर्यमार्ग का आवाहन हौता है| अन्तिम तीन इन्द्रिय 
अनाख्व हैं | निर्वाणादि के. उत्तरोत्तर प्रतिल॑भ में इनका आधिपत्य है | 

कमेन्द्रिय का खबड़न--पशन है कि केबल २२ इन्द्रियाँ क्यों परिगणित हैं| अविद्ा 
और प्रतीत्य-समुत्याद के अन्य अंग इच्धिय क्यों नहीं हैं ? देठ का आधिपत्य कार्य पर होता है | 
अविद्यादि का संस्कारादि पर आधिपत्य है | इसी प्रकार वाकू , पराणि, पाद, पायु, ठपत्थ का 
भी; बिन्दें सांख्य और वेदान्तवादी कर्मेन्द्रिय कहते हैं, इन्द्रियल होगा; क्योंकि वचन, आदान, 
विहरणादि पर इनका आधिपत्य है। वैभाषिक उत्तर देता है कि लिस अर्थ से मगवान्‌ ने २२ 
इन्दियाँ कहीं हैं, उत अर्य से इस छू में अविद्यादि का अयोग है | इन्द्रियों की संख्या नियत . 
करने में भगवान्‌ ने निम्न बातों का विचार किया है ७ 

१, चित्त का आश्रय, झ्र्यातू--छः विज्ञनेद्धिय | ये छुः आध्यात्मिक झयतन हैं, जो 
२, चित्त के आश्रय का विकल्प--यह पड्विध आश्रय पुरुषेन्रिय, ल्रीछिय के कारण 

विशिष्ट होता है । 

३, स्थिति--पाँच जीवितेन्द्रिववश यद् एक काल के लिए. अब्स्पान कर्ता है | 

४, उपभोग--वेदुनाओं से यह संक्लिष्ट होता है | 

४. भद्धादिपंचक से इसका व्यवदान-संभरण होता है | 

सत्व और द्रव्य-सल्व के विकल्पादि के विषय में बिन पर्मों का अधिपतिमाव होता है, 
वे इन्द्रिय माने जाते हैं। वाकू आदि अन्य धर्मों में इल लक्षण का अ्रभाव होता है, अतः 
वाकू , पाणि, पाद, पायु, उपस्थ का इन्द्रियल्व नहीं है| वचन पर वाक्‌ का आधिफत्य नहीं है, 
क्योंकि वचन शिक्षाविशेष की अपेन्ञा करता हैं। पाणि-पाद का आदान और विहरुण में 

॥ ६ 











8३० बोड-चम-बशन 


आधिपत्य नहीं है, क्योंकि जिसे आदान और विहस्ण कहते हैं, वह पाणि-पाद से अन्य नहीं 
है | इसके झतिरिक्त उरग प्रभति का आदान-विहरण बिना पाणि-पाद के होता है। पुरीषों 
त्सग॑ में पायु का आधिपत्य नहीं है, क्योंकि गुरु-द्ब्य का सर्वत्र आकाश-छिद्र में पतन होता 
है| पुनः वायु-घातु इस अजुच्ति द्रव्य का प्रेस्ण करता है, और उसका उत्सग करता है। उपस्य 
का भी आनन्द में आरधिफ्य नहीं है, क्योंकि आनन्द ख्री-पुरुषेन्द्रिय कृत है । पुनः यदि आप 
पाशि-पाठादि को इन्द्रिय मानते हैं, तो आपको कंठ, दल्त, अक्षिकर्स, अंगुलिपव का भी 
अम्यवहरण, चर्वश, उन्मेष-नि्मेष, संकोच-विकास क्रिया के प्रति इन्द्रियल मानना पड़ेगा | 

न्‍्याय-नैशेषिक भी पाँच कर्मेद्धियों के लिए. इन्द्रियः पद का प्रयोग नहीं करते | 
सांख्य, वेदान्त, और मत्स्मति[ २।८६-६२ ] में अवश्य इनको इच्दरिय माना है, और कहा 
है कि यह प्राचीन मत है | वाचस्पतिमिश्र कहते ह-“शास्त्र में इन्द्रिय शब्द का यह गौण 
प्रयोग है| गौतम इच्द्रिय के पंचल-सिद्धान्त का समर्थन करते हैं | गौतम के अनुसार जो प्रत्यक्ष 
का साधन है, वही इन्द्रिय है। वाक-पाणि प्रभृति प्रत्यक्ष के साधन नहीं हैं। इनमें इच्धिय 
का लक्षण नहीं है | यदि यह कहकर कि यह असाघास्ण कार्यविशेष का साधन है, इसलिए 
हम इनका इन्द्रियच स्थापित करें, तों कगठ, हृदय, आमाशय प्रझृति को भी क्मेंन्दिय कइना 
होगा; क्िन्त ऐसा कोई नहीं कहता” [ तात्ययटीका ] | 

पाँच धदादि हरिहय--अंद्धांदि पंचक का उल्लेख केवल योगसत्र [ समाधिपाद, 
हु २० ] में है, किन्तु इनको वहाँ इच्द्रिय नहीं कहा है। जीवितेद्धिय का निर्देश चित्त- 
विप्रयक्तों के साथ होगा | भ्रद्धांदि पैचक चैतत हैं, अतः चैत्तों में उनका निर्देश होगा । 
चेदनेद्धिय और झनासवेन्द्रिय का निर्देश हम यहाँ करते हैं | 

कायिकी उपघातिका केहना, जो चत्नविज्ञानादि से सँप्रयुक्त है, दुःखेख्िय है| अनु- 
ग्राहिका कायिकी वेदना सखेच्िय है | ठतौय ध्यान में चैतसी अनुग्राहिका वेदना भी सुखेन्द्रिय 
9 । वैतसी वेदना मनी विज्ञान-सैप्रयक्त वेदना है । ततीय ध्यान से ऊर्ध्व चैतसी अनुग्राहिका 
बैदना का अभाव है। चैतसी उपघातिका वेदना दौमनस्य है| 

कायिकी और जैतसी की मध्या वेदना उपेज्ञा टै, किन्‍्त यह एक ही इन्द्रिय है; क्योंकि 
यहाँ कोई विकल्पन नहीं है। प्रायेश उपघातिका और अनुग्राहिका चेतसिकी वेदना प्रिय- 
अ्प्रियादि विकल्प से उत्पन्न हौती है। इसके विपरीत कायिकी वेदना की उत्पत्ति, चित्त की 
आवस्या से स्वतैत्र विषयवश होती है। अहंत राग-देष से विनिर्मक्त है, उन्होंने प्रिय-अप्रिय 
विकल्प का प्रह्ाण किया है: तथापि टनमें कायिक सुख-सःख का उत्पाद होता है, किन्तु 
उपैज्ञा वेदना कायिकी हो या चैतसिकी, कायिनी वेदना के तुल्य ख्रसेन उत्पन्न होती है। 
जतः कायिकी चैतसिकी इन दो उपेक्षा-वेदनाओों के लिए एक ही इन्द्रिय मानते हैं | 

तीन अनाखवेन्दिय--य्रत्र हम तीन अनास्तव इन्द्रियों का विचार करते हैं। मन, सुख, 
सौमनस्य, उपेज्ञा, भद्धादि-पंचक ये नव द्रव्य द्शनमार्गस्थ आये में अनाज्ञातमाश्ञास्थामीद्धिव; 
शरावनामाग्गस्थ ० में आशेन्द्रिय और अशैत् (-अईत्‌ )मार्गस्थ आये में आज्ञातावीदिय 
गपित होते है | 
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दशनमार्गस्थ आर्य अनाजश्ञात अर्थात्‌ सत्य-चतुश्य के जानने में प्रवृत्त होता है 
( झनाशातमाज्ञातु प्रवृत्त: ) | 'में जानूँ गा? ऐसा वह विचार करता है, अतः उसकी इन्द्रिय 
झनाज्ञत” कहलाती है | 

मावनामार्गस्थ आये के लिए कोई अपूर्व नहीं है, जिसे उसे जानना हों। वह आज 
है | किन्तु शेष अनुशयों के प्रहाण के लिए वह अज्ञात सत्यों को पौनापुन्येन बानता है। 
उसकी इन्द्रिय आज्षेच्धिय कहलाती है। अशैक्षमागस्थ योगी को यह अवगम होता है कि 
वह जानता है | इसकों इसका अवगम (>आव ) होता है कि सत्य आशात है| जिसको 
आाशताव है, वह आज्ञतावी है | 

इन्द्रिय-स्वभाव--इमने इन्द्रियों के विशेष लक्षणों का निर्देश किया है | अब हम उनके 
मिन्न स्माव को क्ताते हैं| अन्तिम तीन इचछ्धिय एक़ान्त अमल हैं। सात रूपी इन्द्रिय 
( चक्तुरादि पाँच इन्द्रिय और ख्ी-पुरुषेन्द्रिय ), जीवितेन्द्रिय, दुःखेन्द्रिय और दौर्मन 
स्पेन्द्रिय एकान्त सालव हैं। मन, सुखेन्द्रिय, सौमनस्येन्द्रिय, उपेन्षेन्रिय तथा श्रद्धादि पंचक 
सालव अनाक्षव दोनों दो सकते हैं। कुओ आचाय॑े भ्रद्धादि पंचक को एक़ान्त अनाल़इ 
मानते हैं। 





पराक-अधविपाक--इन्द्रियों में कितने विपाक है | कितने विपाक नहीं हैँ |! जीवितेन्द्रिय 

सदा विपाक है | भ्रद्धादि पंचक, तीन अनात्व इन्द्रिय और दौम॑नस्य अविपाक हैं। शेष बारइ 
कमी विपाक हैं, और कमी अविपाक हैं | वद सात रूपी इच्द्रिय, मन-इन्द्रिय और दौर्म॑नस्या से 
अन्यत्र चार वेदनेद्धिय दे | सात रूपों इन्द्रिय विपाक नहीं है क्योंकि वे औपचारिक हैँ | 
झन्य अविपाक हैं | मन-इन्द्रिय और चार वेदनेन्द्रिय अविपाक हैँ, यदि वे कुशलक्षिश होते 
हैं, क्योंकि विपाक अब्याकृत है, यदि वे ययायोग्य ऐयॉपथिकादि होते हैं; शेव विपाक हे | 

कशक्ष-अकशज्भ--२२ इन्द्रियों में कितने कुशल, कितने अकुशल, कितने अब्याकृत हैं ! 

आाठ कुशल हैं | ये श्रद्धादि-पंचक और तोन अनात्षव हैं | दोम॑नस्य" कुशल-अकुशल 
है। जब कुशल न करके संताप होता है, जत्र अकुशल करके संताप होता है, तब यह 
कुशल है | मन-इद्धिय और चार वेदना कुशल, अ्रकुरशाल, अब्याकृत हैं। चह्ुरादि पाँच 
इन्द्रिय, जीवितेन्द्रिय, पुरुषेन्द्रिय-ल्लीचिय अब्याकृत हैं | 

इन्द्रियों का घातु-विभाग--२२ इच्द्रियों में से कौन-कोन किस घातु के हैं | 

काम-धातु में अमल इन्द्रियों का अमाव दे | रूप-पातु में इनके अतिरिक्त ज्ी-पुरुषेन्द्रिय 
और दो दुःखाबेदना ( दुःख-दौर्मनस्थ ) का भी अमाव है। आ्रारूप्य-धातु में इनके अतिरिक्त 
रूपी-इन्द्रिय और दो सुखावेदना ( सुख-सौमनस्य ) का मी अमाव दें। तीन अनाझ्षव इन्द्रियों 
को वर्नित कर शेष सब इन्द्रिय कामाप्त हैं| यह तीन अधादह-पतित ह | 

देय-अद्देय विभाग--२२ इन्द्रियों में कितनें दर्शन-देव ई $ कितने भावना-देय ई ; 
कितने अद्देय हें | 
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_र्विय, सुख, सौमनत्य, और उपेक्षा त्रिविध हैं। दौर्म॑नस्य दर्शन-हेय और भावना- 
हेय है | पाँच विशानेद्धिय, ज्ी-पुरुषेन्द्रिय, जीवितेन्द्रिय और दुःखेन्द्रिय केवल मावना-देय हैं ।' 

अ्रद्धादि पंचक अनालव हो सकते हैं। अतः अद्देव हों सकते हैं। अन्य तीन अद्देय 
हैं, क्योंकि आदीवन से विद्धक्त धर्म प्रह्मतत्य नहीं है । 

आमय्योपयोगी हन्जियाँ--आमण्य-फल के लांभ में कितनी इच्तियाँ आवश्यक हैं | 

दो अन्य फलों की प्राप्ति नो इद्धियों से होती है। मध्य के दो फर्लों की प्राप्ति सात, 
आठ या नौसे होती है। अन्य फल ल्ोतापत्ति और अहंत्कल हैं, क्योंकि यह दो 
फल प्रथम और अन्तिम हैं | मध्य में सकृदागामी और अनागामी फल होते हैं, क्योंकि यह दो 
फल प्रथम और अन्तिम के मध्य में दोते हैं। मन-इच्दिय, भ्रद्धादिपंचक, प्रथम दो अनास्व 
इन्द्रिय--अनज्ञात , आज्ञा, से प्रथम फल को प्राप्ति होती है | अनाज्ञात* आनन्तर्व॑-मार्ग 
है। आज्ष विमुक्तिमार्ग है। इन दो से भी ल्लोतापत्ति फल्न की प्राप्ति होती हैं, क्योंकि 
प्रथम क्लेश-विसंयोग की श्राप्ति का आवाहक है, और द्वितीय इस ग्राप्ति का संनिश्य, 
आधार है । 

अहत्फल का लाम मन-इन्द्रिय, सौमनस्थ या सुख था उपेक्षा, भ्द्धांदि आशेच्धिय और 
आजातावीद्धिय से होता है | सकृदागामि-फल् की प्राप्ति या तो आजुपूर्वक सात इच्धियों से--- 
( मन, उपेक्षा, भद्धादि पाँच ) करता है, या तो भूवो बीतराग आठ इच्द्रियों से ( पूरबोक्त सात, 
आशय ) प्राप्त करता है | आनुपूवंक अनागामी-फल की प्राप्ति सात या आठ इन्द्रियों से करता 
है, ओर वीतराग नौ इच्तियों से करता है 
द इन्द्रियों का सद्द सम्त्वागम--किस किस इच्द्रिय से समन्वागत पुद्गल कितने अन्य 
इन्द्रियों से समनन्‍्वागत होता है 

जो मन-इन्द्रिय या जीवितेन्द्रिय या उपेक्षेन्द्रिय से युक्त होता है, बह अवश्य अन्य दो 
से युक्त दोता है | जब इनमें से एक का अभाव होता है, तो अन्य दो का भी अभाव होता 
है | इनका, एक दूसरे के बिना, समन्वागम नहीं होता। अन्य इन्द्रियों करा समन्वागम नियत 
नहीं र जो इन तीन इन्द्रियों से अन्वित होता है, वह अन्य से युक्त या अयुक्त हो 
सकता ६ | 

जो सुखेन्द्रिय या कायेद्धिय से समन्वागत है, वह जीवित", मरना, उपेक्षा" से भी 
स्रमन्वागत होता दे | जो अनक्षुरांदि इंन्धियों में ले किसी एक से समन्वागत होता है, वह अवश्य- 
मेव बीवित , मन, उपेज्ञा, कार्या से समन्वागत होता है | 

जो सोमनस्वेन्द्रिय से शमन्वागंत होता है, वह जौवितेन्द्रिय, मन, या सु" से मी 
समन्वागत होता है| जो दुःखेन्द्रिय से संमवागत है, वह झवश्य सात इन्द्रियों से समन्वागत होता 
है +--नीवित , मन, कार्य' और देदनेन्धिय | जो ज्रीन्ियादि, अर्थात्‌ जी, पुरुष, दौम॑नस्प, 
अद्धादि में से किछी एक से समन्वागत होता है, वह झवश्य आठ इन्द्रियों से समन्वागत 
द्वोता है। 
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जो अद्धादिपंचक में से किसी एक से समन्वागत होता है, वह त्रेघातुक सल है। 
इसका अविनाभाव है, अतः भ्द्धादि पंचेन्द्रिय से समन्वागत होता है, वह जीवित , मन , 
उपेक्षा से भी समन्‍्वागत होता है | जो आशेन्द्रिय या आज्ञातावीद्धिय से समन्वागत होता है, 
वह ग्यारह इन्द्रियों से अर्थात्‌ जीवितेद्धिय, मन-इछ्धिय, सुल”', सौमनस्य, उपेक्षा, भरद्धादि 
पैचेन्द्रिय और ग्यारहवीं ग्राशेन्द्रिय या ग्ाज्ञातावीन्रिय से अन्वित होता है | जो आज्वाताबीन्िय 
से समन्‍्वागत होता है, वह अवश्य तेरह इन्द्रियों से युक्त होता है । 

बस्तुतः काम-धातु में ही दर्शन-मार्ग का झआसेवन होता है । अत इस इन्द्रिय से सम- 
न्वागत सत्व कामावचर सत्व है | वह अवश्य जीवित", सन , काय , चार वेदनेद्धिय, भ्रद्धादि 
पैंचेल्मिय और आज्ञास्पामीन्द्रिय से युक्त होता है | यह आवश्यक नहीं है कि वह दोम॑नत्य 
चक्तुरनदिं से समन्वागत हो । .वद्द वीतराग हो सकता है। उस अवस्था में दौम॑नत्य का उसमें 
अभाव होता है। वह अन्धादि हो सकता है | 

च्त्ति 

लित्त, मन शोर विज्ञान--शास्त्र में चित्त और चेत्त के मिन्‍न नाम हैं | चित्त (माइंड) 
मन ( रीजन ), विज्ञान ( कान्शसनेस ) ये नाम एक अर्थ के वाचक हैं | न्याय-वैशेषिक में केवल 
धपनः शब्द का प्रयोग है | जो संचय करता है, यह चित्त है ( चिनोति )। इसका अर्थ यह 
है कि यह कुशल-अकुशल का संचय करता है। यही मन है, क्योंकि यह मनन करता है 
( मनुते )। यही विज्ञान है, क्योंकि यह अपने झालंबन को जानता है। कुछ का कइना है कि 
“चित्त? नाम इसलिए, है, क्योंकि यह शुभ-श्रशुभ धातुओं से चित्रित है। यह मन है, क्योंकि 
यह अपर-चित्त का आश्रयमत है। यह विज्ञान है, क्योंकि यह इच्द्रिय और झालंबन पर 
झाभित है | अतः इन तीन नामों के निबंचन में भेद है, किन्तु ये एक ही अर्थ को प्रश॒प्त 
करते हैं | 

इन तीन अआंख्याओ्रों में विज्ञान सब से प्राचीन है | सून्नान्तों में जहाँ प्रतिसन्धि का 
बन आता है, वहाँ विज्ञान शब्द ही प्रयुक्त होता है | पश्चात्‌ यह आख्या प्रायः एकान्ततः 
विजानन के विविध आइ्ारों के लिए ही प्रयुक्त होने लगी। विज्ञान प्रतिविषय की उपलब्धि 
है| यह मन-अयतन है | घातु की देशना में ये सात धातु ईं--अर्थात्‌ छुए विशन और मन | 
विज्ञान-स्कन्ध छु। विज्ञान-काय हैं। यह पांच प्रसाद-रूप और मन को प्रत्यप चना उत्पन्न दोते 
हैं। विज्ञान की उत्तत्ति प्रत्यक्षत) विषय और प्रसाद-रूप के संघटुन से होती है । 

स्थविरवादू--स्पविरवादी पडविज्ञान के अतिरिक्त भी एक दूसरा विमाग ८६ विज्ञान का 
करते हैं | यह संग्रह अन्य निकायों में नहीं पाया जाता | स्थविरवादियों के चित्त-संग्रह विमाग में 
चित्त की बितनी भूमियाँ ( अवस्थाएँ ) संभव हैं, वे सब संग्रद्दीत हैं| जातिमेद से यह तीन 
प्रकार के है $--कुशल, अकुशल और अव्याकृत | अवचस्भेद से यह चार प्रकार के हैं ४-- 
काम्ावचर, रूपावचर, अरूपावचर, लोकोत्तर। साधास्णतः चित्त ( विज्ञान ) के छः विभाव 
शआश्रय के अनुसार किये बाते हैं | 
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चैत्त या; चेतलिक-घम 

चैत्त पडविज्ञान के तुल्य चित्त के विमाग नहीं हैं। ये प्रथक-प्रथक्‌ धर्म हैं, यद्यपि 
चित्त और चैंच एक दूसरे के बिना उत्पन्न नहीं होते | सर्वास्तिबाद के अनुसार चैंच मह्ामूमि- 
कादि भेद से पंचविध हैं ॥-«« 

१. लो चित्त सव-चित्त-सहगत है; वह महामूमिक दै | 

२. जो सव-कुशल-चित्त-सहगत है, वह कुशक्ष-महासूमिक है | 

३. जो सबं-क्लिप्ट-चित्त-सहगत है, वह छू श-महाभूमिः 

जो सरई-अकुशल-चित्त-सहगत है, वह अकुशक-महासृसि 

भर. छिनकी भूमि परीत्त-क्लेश है, वे परोत्त-क्लश-्भूमिक दें | 

भूमि! का अर्थ उत्पत्ति-विषय है | किसी धर्म का उत्तत्ति-स्पान उस धर्म की भूमि है | 
दुश महासूमिक 

महामूमिक दश हैं $--बेंदुना, चेतना, तंज्ञा, छुन्द, स्पर्श, मति, स्मृति, मनस्कार, 
जझधिमोद्ध और उम्राधि | ये सर्व चित्त में सह वर्तमान होते हैं| वैमाषिक सिद्धान्तों के 
अनुसार ये देश घर सवं-चित्त-कुण में होते हं। “महाभूमि! नाम इसलिए है कि यह महान 
धर्मों की भूमि हैं, उत्तत्ति-विषय है | 

स्थविरवाद-विज्ञानवाद--स्यविरवाद के अनुसार सर्व-साधास्ण चित्त सात हैं ;-स्पर्श 
बेदना, संज्ञा, चेतना, एकाग्रता, जीवितेन्द्रिय और मनसिकार | 

जीवितेन्धिय को वर्जित कर शेष छु दश-मद्दामूमिक में संग्द्दीत हैं। जीवितेद्धिय को 
सर्वास्तिवादी-विड्ञानवादी चित्त-विप्रयुक्त धर्म मानते हैं | यह जीवितेन्द्रिय रूप-जीवित से भिन्न 
है. किन्तु इसके लक्षण उसके समान हैं | रूप-जीवित रूप-पर्मो का जीवित हैं | वह सहजात रूप- 
धर्मों का अनुपालन करता है | यह जीवित सहजात अरूप-धर्मों का अनुपालन करता है। इतना 
ही दोनों में भेद है। इनके अतिरिक्त निम्न छुः प्रकीर्णक हैं। वितक, विचार, अधिमोंक्ष, 
वीर्य, प्रीति, छुन्द, अमिषघम्मत्थसंगहों, ३३ ]। ये तेरद चैतसिक धर्म अन्यसमान कहलाते हैं 
क्योंकि यद कुशल-अकुशल-अव्याकृत चित्तों से समानभाव से संप्रयुक्त द्वोते हैं | छुः प्रकीर्णक 
में से अधिमोंत्त और छुन्द दश-महाभूमिक में परिगणित हैं। सर्वास्तिवादियों और विज्ञान- 
बादियों के अनुसार वितक, विचार, अव्याकृत चंतसिक हैं| 

"प्रीति? सौमनस्य का प्रकार है, और इसलिए, वेदना का एक आकार है | 'मतिः प्रज्ञा 
है | स्थविस्वादी प्रशा को शोमन-चैतसिक में परिंगणित करते हैं। “वीर्य! के स्थान में सर्वात्ति 
बादी की गयाना में स्मृति? है | सर्वास्तिवादी वीर्य को कुशल-मद्ामूमिक मानते हैं | स्थविर्वादी 
फ्मृति! को शोमन-चंतसिक मानते हैं | विशुद्धिमग्गों के विभाग भिन्न हैं। इसमें सवंसाधारः 
प्रकी्यंक, अन्यसमान और शोमन चैतसिकों के विभाग का अन्य क्रम है| इस क्रम में सबे- 
साधारण और कुशल चैतसिकों में विशेष नहीं किया गया है । बीस नियत स्वरूप से आगत हैं 
पाँच अनियत हैं, ओर चार येबापनक ६ | 
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विज्ञानवादी दश महामूमिकों को दो भागों में विमक्त करते है| मनस्कार, स्पशें, केदना, 
संज्ञा, चेतना सर्वग हैं; क्योंकि जब चित्त उत्तन्न होता है, तब मनस्कारादि पाँच धर्मों का होना 
आवश्यक है | अतः यह सर्वंग है। शेष पाँच विनियत हैं | इनका साधारण विषय है | इनका 
आलंबन, विषयवस्तु नियत है | 

१, वेदना-त्रिविध अनुमव हैं:--सुखा", दुःखा", अदुःखासुला* | 

२. चेतना--वह है, जो चित्त का अमिसंस्कार करती है । 

४. संज्ञा-विषय के निमित ( पुरुष, ज्ती आदि ) का अहण करती है | 

४. छन्द-कार्य की इच्छा दै( क्ुंकाम्यता ) | अमिप्रेत वस्ठ के प्रति अभिलाष, 
कार्यारंम का सन्निश्रय इसका कम है | 

७, स्पशै--इन्द्रिय-विषय-विज्ञान के सन्निपात से संजात स्वृष्टि है। अन्य शब्दों में यह 
वह धर्म है, जिसके योग से मानों इन्द्रिय, विषय और विज्ञान अन्योन्य का सर करते हैं। 

६, मति ( प्रशा )--धर्मों का प्रविचय है । 

७, स्मृति--अआालँबन का असंप्रमोष है | यह वह धम है, जिसके योग से मन आलंबन 
को विस्मृत नहीं करता | । 

८, मनस्कार--चिंत्त का त्राभोग है। यह आलंबन में चित्त का आवजंन, अव- 
धारण है | 

६. अधिमोक्ष-आालंवन में गुणों का अवधारण है | 

विज्ञानादी--यथानिश्रय धास्णा | 
स्थविरवादी--ञालंबन में निश्वल भाव से स्थिति | 

१०, समाधि--चित्त की एकाग्रता है | ु 

विज्ञानवादियों के अनुसार अन्तिम पाँच सर्वंग नहीं हैं | छुन्द सर्वंग नहीं है, क्‍योंकि 
यदि हेतु या आलंबन की दुर्बलता से बिज्ञासा का अमाव हो, तो छुन्द के बिना ही संज्ञा सहज 
रूप से होती दे | 

किन्तु संघमद्र उत्तर में कहते हैं कि चित्त-वेंत्त अमिलाष के बल से झ्ालंबन का अहण 
करते हैं; क्‍योंकि सृत्र कहता है कि सब धर्मों का मूल छुन्द है। विज्ञानवादी कहता है कि यह 
मत असमीचीन है, क्योंकि मनस्कार के बल से चित्त आलंबन का प्रदण करता है। आगम 
कहता दै कि मनस्कार के संमुख होने से विज्ञान उत्न्न होता है| कहीं यह नहीं कहा है कि 
केवल छुन्द में यह सामस्य होता है। सूत्र यह भी कहता है कि सब धर्म तृष्णा से उत्तन्‍न 
होते है। कया सर्वास्तिवादी यह मानते हैं कि चित्त-चैत्त की उत्तत्ति तृष्णा के बल से होती है | 

विज्ञानवादी कहते हैं कि यदि किसी निम्ित वस्तु के विषय में चित्त व्यवसित नहीं है, 
तो अधिमोक्त नहीं है | इसलिए अंधिमोच्ष सवंग नहीं है | संघमद्ग उत्तर देते हैं कि जब चित्त- 
चैच अपने आलंबन को अहण करते हैं, तो अविश्नमाव के कारण सब अधिमोच्ष से सहगत 
होते हैं| विशानबादी उत्तर देता है कि यदि आप अधिमोच्ध उसे कहते हैं, जो चित्त-चैतों के 
लिए विन्न उपस्थित नहीं करता, तो हम कहेंगे कि चित्त-चैत्तों को छोड़कर सब घ॒र्म विश्कारी 
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नहीं हैं | यदि प्रश्न उनका है, जिनके लिए. विल्न उपस्थित नहीं किया चाता, तो चित्त-चैत् 
स्वयं दी अधिमोत्ष होंगे | 

विशानवादी कहते हैं कि जो वस्तु अनुमूत नहीं है, उसकी स्मृति नहीं दो सकती | 
अनुभूत वस्तु की भी स्मृति नहीं होती, यदि अमिलपन न दो | इसलिए स्मृति सबंग नहीं दे । 

किन्तु सर्वात्तिवादियों के अनुसार चित्त का प्रत्येक उत्पाद स्पृति-सहगत है | यह स्मृति 
झनागत-काल में स्मरण में हेत है। 

समाधि भी सवंग नहीं है, क्योंकि विक्षेप की अवस्था होती है। संघमद्र कहते हैं कि 
विज्ञेप की अवस्था में भी समाधि उत्पन्न द्ोती है । किन्तु तब यह सूछम और प्रच्छुन्न होती 
है | विशानवादी का उत्तर है कि यदि समाधि से आशय उससे है, जो चित्त-चेत्तों को एक 
साथ केवल एक आलंबन की ओर प्रदत्त करता है, तो यह अययथार्थ है, क्योंकि यह स्पश की 
क्रिया है। यदि वह यह सोचते हों कि समाधिवश चित्त ग्ालंबन को अहण करता है, और 
इसलिए वह सबंग है, तो हमारा उत्तर निषेधात्मक होगा, क्योंकि मनस्कारवश चित्त आलंबन 
ग्रहण करता दै। प्रश्ा मी संग नहीं है, क्योंकि जब उपपरीक्षय विषय का अभाव होता है, 
बब चित्त मूद और मन्द होता है, तब प्रविचय नहीं होता । संशमद्ध का मत है कि उख् समय 
भी प्रश्ा होती है, किन्तु यह सूद्रम और प्रच्छुन होती है | 

विज्ञानवादी कहते है कि सर्वत्रग दश हँ---वृत्न-संमत सिद्धान्त नहीं है । केवल स्र्शादि 
पाँच सर्वत्रग हैं | दश महाभूमिक-चैत्त मिन्‍न भिन्‍न लक्षण के हैं। चित्त-चैत्त का विशेष निश्चय 
ही पक्म है। चित्त-चैत्तों का यह विशेष उनके प्रबन्धों में मी दु्लदुय है | फिर कणों का क्या 
कहना घिनमें उन सबका अस्तित्व होता है। 





जो चैत्त कुशल-मद्दामूमि से उत्पन्न होते ह, वे कुशलन-मद्दाभूमिक कहलाते हं। ये 
वे घ्॒म हैं, जो सर्व कुशल-चित्त में पाए. जाते हैँ । ये इस प्रकार है :--भद्धा, अप्रमाद, प्रभ्न्षि, 
उपेक्षा, ही, अपन्रपा, मूलद्॒य, अविह्विंसा और वीर्य । 

१, अद्धा--चित्त-प्रसाद है । एक मत के अनुसार यद कर्मफल, तिरुन और चतुः- 
सत्य में अमिसंप्रत्यय है | 

२. अप्रमाद--कुशल-घर्मों का प्रतिलंभ और निषेवण भावना हैं | वस्तुतः यह भावना- 
हेतु है| एक दूसरे निकाय के अनुसार अप्रमाद चित्त की आरक्ा है। 

8, प्रश्नब्धि-वह धाम है, बिसके योग से चित्त की कमंण्यता, चित्त का लाघव होता 
है। वसुक्धु और सौत्रान्तिकों के अनुसार प्रश्रव्धि काय और चित्त की कर्मश्यता दहै। यह 
दौष्ठुल्य का प्रतिपक्ष है | 

४, उपैक्ञा--चित्त-समता है | |यह वह धर्म है, जिसके योग से चित्त सममाग में 
झनामोग में वर्तमान होता है। यह संस्कारोपेज्षा है | ( तत्र मज्कतता )। 

५-६, दी-अपत्रपा--इनका लक्षण सगौरवता और सप्रतोशता, समयवशवर्तिता, और 
भपदर्शिता है। यह एक कल्प है। दूसरे कल्प के अनुसार इनका लक्षण आत्मापेक्षया लज्जा, 
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परापेज्ञया लजा है | आत्मगौरव को देखकर जो लजा होती है, वह दी है। पर-गहाँ के मय 
से जो लजा होती है, वह अपन्राष्य है । 

७-८, अक्षोम और झद्देष--विज्ञानवाद के अनुसार मवत्रय और मवोपकरण के लिए. 
अनासक्ति ( विराग ) अलोम का स्वभाव है । दुःखत्रय और दुःखोपकरण के लिए अनाघात 
अद्वेष का स्वमाव है | वस॒क्धु के अनुसार अलोम लोम का प्रतिपक्ष है। यह उद्देंग (अ्निवेंद ) 
और अनातक्ति है, अद्वैष मैत्री है | 

8, झविहिंसा--अविदेठना है | 

वसुबन्धु पैच-स्कन्ध में कहते हैं कि अविष्िसा “करुणा” है | 

१०, वीर्य--चित्त का अम्य॒त्साह है। यह कुशल में चित्त का उत्साह है, क्लिष्ट में 
नहीं | क्लिष्ट में उत्साह कौसीय है, क्योंकि विज्ञाननादी कुशल-महाभृमिकों में अमोह को मी 
गिनाते हैं | उनके झजलुसार सत्य और वस्तु का अवबोध इसका स्वमाव है। सर्वास्तिवादी कहते 
हैं कि अमोह प्रजश्ञात्मक है, अतः यह महाभमिकों में 'मति! की झाख्या से पूव ही निर्दिष्ट हो 
चुका है, यह कुशल-महाममिक नहीं कहलाता | 


विज्ञनवादी कहते ह कि यद्यपि अ्मौह का स्वमाव प्रज्ञा हों, तथापि यह दिखलाने के 
लिए कि कुशल-पक्त में प्रशा का अधिक सामथ्य है, हम उसे पुनः कुशल धर्म कहते हैं | इसी 
प्रकार दृष्टि थो प्रज्ञा-स्वमाव है, द्विष्ट धरम कहलाती है। घमपाल के अनुसार अमोह प्रज्ञा 
नहीं है। वे कहते हैं कि अमोह का अपना स्वतंत्र स्वमाव हैं, यदि अमोह का स्वमाव प्रज्ञा 
होता, तो महाकरुणा *्ग्राज्ञास्यामिः आदि प्रश्ेल्धियों में परिगणित होती, और अद्देष-अमोद 
के अन्तगंत न होती | 


शोमन चैतसिक--स्थविखाद के अनुसार शोमन चैतसिक २५ हैं| इनके चार विभाग 
हैं--.१. प्रशेन्द्रिय, २, शोभन-साधारण, ३. अप्रमाण, और ४. विरति | 

अप्रमाण के दो भेद हैं--करुणा और मुदिता | विरति तीन प्रकार की है--सम्यक्‌- 

वाकू , सम्यकू-कर्मान्त, सम्यकू-झआजीव | ये पाँच झनियत हैं| ये कदाचित्‌ उत्पन्न होते हैं। 

उत्पन्न होने पर भी ये एक साथ नहीं उत्पन्न होते है | 

शोमन-साधारण १६ हईँ--भरद्धा, स्वृति, ही, अपनाप्य, अलोम, अद्वेष, तत्रमध्यस्थता 
( उपेक्षा ), काय-प्रभ्नन्धि ( दरथ? का व्युपशम ), चित्त-प्रश्नन्चि, काय-लघुता ( अगुद-माव ), 
चित्त-लझुता, काय-मदुता, चित्त-मृदुता, काय-कमंण्यता, चित्त-कर्मण्यता, काय-प्रागुण्यता, 
(- अग्लानि ), चित्त-प्रागुण्यता, काय-ऋजुकता ( अकुट्लिता ), चित्त-ऋजुकता | 

काय-प्रभन्घि आदि में 'काय' शब्द समूहवाची दै। वेदनादि स्कत्घ-त्रय से 
अमिप्राय है। काय-चित्त-प्रभव्धि काय-चित्त को अ्शान्त करनेवाले ओऔद्धत्यादि क्लेश के 
प्रतिपक्ष हैं। काय-चित्त-लघुता स्त्यान-मिद्धादि के प्रतिपछ हैं। सर्त्यान-मिद्धादि काय-चित्त डर का 
गुरुमाव उत्न्न करते हैं | काय-चित्तन्मृदुता दृष्टि-मानादि क्लेशों के प्रतिपक्ष हैं, जो काय-चि 

दे 








न की हक और हे 
को स्तव्ध करते हैं। काय-चित्त कर्मश्यता अवशेष नीवरणादि के प्रतिपक्ष हैं, जो काय-चित्त 
को अकर्मण्य बनाते हैं | काय-चित्त-प्रगुणता काय-चित्त की अग्लानि है | यह आभ्रद्धयादि की 
प्रतिपक्ष है | काय-चित्त-ऋजुकता, माया-शाज्यादि की प्रतिपक्ष है । 

इन दो तीन सूचियों की ठुलना करने से पता चलता है कि स्थविस्वादियों की यूचों में 
करुणा-मुदिता अविदिंसा का स्थान लेते हूँ | काय-चित्त की लघुता, मृदुता, कर्मण्यता, प्रगुणता, 
ऋजुकता सर्वात्तिवाद और विशानवाद की सूचियों में नहीं हैं । पुनः स्थविस्वाद की सूची में 
अप्रमाद नहीं है | अमिघम्मत्यसंगड़ो की चूची में प्रशेन्विय है | विशुद्धिमग्गों में अमोह है। 
दोनों एक हैं । 











स्थविरवादियों के अनुसार चौदद अकुशल चैतसिक हैं--मोद, आहीक्य, अनपत्राप्य, 
औद्धत्य ( चित्त का उद्धतभाव ), ल्ोम, दृष्टि ( या मिध्या-दृष्टि , विशुद्धिमम्गों का पाठ ), मान 
(5-अद्॑कार-ममकार), देंष (प्रति ), ईर्ष्या ( अबूया ), मात्स4 ( अपनी सम्पत्ति का निगृहन ) 
कौकृत्य ( कृताकइृतानुशोचन ), ल्‍्यान (-अनुत्साह ), मिद्ध ( -+ अकर्मश्यता ) और 
विचिकित्सा | 

विस्ुद्धिमणों के अनुसार नियत तेरद है । येवापनक चार हैं | तेरह नियत-चैतसिक्ों 
में स्पर्श, चेतना, वितर्क, विचार, भीति, वीर्य, जीवित, समाधि भी है| ये कुशल्-चेतसिक 
में भी हैं। विश्ुद्धिमग्गों में वेदना और पघंज्ञा, प्रथक्‌ स्कन्ध गिनाये जाने के कारण, संस्कार 
स्कत्घ में पुनः संगद्दीत नहीं ह | 

अकुशल के चार यैवापनक ये ह--छुन्द, अधिमोक्ष, औद्धत्य, मनसिकार |. इस सूची 
में कुशल येबापनक के तत्रमध्यस्थता के स्थान में ओद्धत्य है। तदनन्तर र्यान-मिद्ध 
आदि मी है| 

सर्वोस्तिवाद्‌ के अनुसार महाक्लेश-मूमिक चेत्त, थो सब क्लिष्ट-चित्त में पाए बाते रह 
छ॒। ई--मोह, प्रमाद, कौतोद्य, आश्रदुय, स््यान और ओदत्य | ये एकान्ततः क्लिषप्ट-चित्त 
में होते 





मोह, अविदा अज्ञान है। प्रमाद कुशल धर्मों का अप्रतिलम्भ और अनिषेवण है। 
कौंसीय वीय का विपक्ष है। आशभ्रद्धय श्रद्धा का विपक्ष हैँ। स्थान कमंण्यता का विपक्ष है | 
ओऔद्धत्य चित्त कां अब्युपशम है । 

मूल अमिषर्म में है कि क्श-महाभूमिक दश हैं। किन्तु उसमें सत्पान पठित नहीं है। 
यह दश इस प्रकार है ;--आश्रद्धय, कौंसीय, मुफितस्मृतिता, विक्षेप, अविया, असंग्रजन्य 
अयोनिसोमनसिकार, मिध्याधिमोक्ष अर्थात्‌ क्लि-अधिमोक्ष, औद्धत्य और प्रमाद | 

बस्तुतः क्लिष स्मृति ही मुषितस्मृतिता है | क्लिष्ट समाधि ही विक्तेप है | क्िष्ट प्रण दी 
असंप्रचन्य है | क्लिंट मनतिकार ही अयोनिसोमनसिकार है | क्लिष्ट अधिमोंक्ष दी मिध्याधिमोत्ष 
है | ये पाँच मद्दामूमिकों की यूची में पूर्व निर्दिष्ट हो चुके हैं । उनको पुनः क्लेश-मद्दाभूमिकों 
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की सूची में परिगणित करने का स्थान नहीं है। यया--कुशल-मूल अमोह यद्यपि कुशल- 
महाभूमिक है, तथापि प्रज्ञा-स्वमाव होने से यह मह्दाभूमिक व्यवस्थापित होता है। कुशल 
महाममिक के रूप में उसका अवधारण नहीं होता | 
यहाँ प्रश्न है कि क्या भद्यमृमिक क्रेश-मदाभूमिक भी हैं ! चार कोटि हैं; 

१, वेदना, संज्ञा, चेतना, स्पश और छुन्द केवल महाभूमिक हैं | 

२. आत्रद्य, कौसीण, अविद्या, औद्धत्य और प्रमाद केवल क़ेश-मद्ाभूमिक हैं | 

३. स्वृति, समाधि, प्रज्ञा, मनस्तिकार और अधिमोक्ष मद्ामूमिक और क्लेश-महाभूमिक 
दोनों है | 

४, इन आढकारों को स्थापित कर अन्य धर्म ( कुशल-महामूमिकादि ) न महाभूमिक है 
न क्लेश-महामृमिक हैं । 

आमभिधामिक कहते ह कि स्थान का उल्लेख होना चाहियेयथा, किन्तु यह 
इसलिए पठित नहीं है, क्‍योंकि यह समाधि के अनुगुण है। वस्तुतः उनका कहना है कि 
स्यान-चरित पुदूगल ओऔद्धत्य-चरित पुदूगल की अपेक्षा समाधि का संमुखीमाव क्षिप्रतर 
है | आचार्य वसुबन्धु का कहना है कि र्यान और ओऔदा्धत्य जो क्लिष्ट धर्म हैं, सम्राधि मामक 
शुक्क धर्म के परिपन्थी हैं । 
वो अकुशब-मदह्ाभूमिक 

आहीक्य और अनपत्राप्य सदा एकान्तत; अकुशल चित्त में पाए जाते हैं | 

क्रोष, उपनाद, शास्य, ईर्ष्या, प्रदास, म्नक्ष, मत्सर, माया, मद, विहिंसा आदि परीत्त 
हैं | परीत्त (-अल्यक ) क्लेश रागादि से असंप्रयुक्त अविद्यामात्र हैं । ये भावनादेय मनोममिक 
झविद्यामात्र से ही संप्रयुक्त होते ह। अनुशय-कोशस्थान में इनका निर्देश उपक्लेशों में छिया 
गया है। ये उपक्लेर भावनदिय हैँ, दर्शनदेय नहीं हैं| ये मनोभूमिक हैं | पंच विज्ञान 
काय से इनका संप्रयोग नहीं होता । ये सब अविद्या से संप्रयुक्त होते हैँ | इनकी प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
उत्पत्ति हो सकती है | 
क्रंश और उपक्लेशों की सूची मिन्न है | 

क्लेश ये हैं :---राग, द्वेप, मोह, मान, विचिकित्सा, कुद्ष्टि। यह सूची सर्वास्ति 

वाद की सूची से सर्बथा भिन्न है | दोनों में केवल मोह? सामान्य है। शेष पाँच सर्वात्चिवादी 
'क्रेशः विज्ञानवाद के उपक्लेश की यूची में रंग्रहीत हे । 


उपक्लेश ये हैं :--क्रोध, उपनाह प्रक्ष, अदाश, ईर्ष्या, मात्सय, माया, शाम्य, मद, 
धि्टिंसा, अही, अत्रपा, स्थान, औद्धल्य, आभ्रद्धय, कौसी, प्रमाद, मुपिता-स्मति, वि्लेप 
असंप्रबन्य | 
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उपक्लेश क्लेशों के झवस्थाविशेष हैँ, या क्लेश-निष्यन्द हैं। १-१०, (८, २०, १७ 
आअवस्था-विशेष हर शेष क्लश-निष्यन्द है | क्लेश उपक्लेश के समीपद हद | इन बीस को 
तीन प्रकार में विमक्त कर सकते है :--- 

१. परीत्तोपक्केश--क्रोघादि १-१० २, मध्योपक्ञेश--आहीक्य और अनपत्राप्य | ये 
सर्व अकुशल चित्त में पाए जाते ६। ३. महोपक्लेश--शेपष आठ जो सर्व क्लिष्ट चित्त में 
पाए बाते ह | सर्वा्षिवाद के दश परीत्त-क्लेशभूमिक भी यही ह | 


दो अकुशल यहाँ - मष्योपक्लेश ह। छछ क्लेश-महाभूमिकों में से रू्यान, ओऔद्धत्य 
आश्रद्धय, कोसीय, प्रमाद, महोपक्लेश हैं; और मोह मूल क्लेश हँ | विज्ञानवाद की महों 
पक्लुंशों की यूची में धरुषिता-स्मृति, विज्षेप और असंग्रजन्य विशेष है | ये तीन मूल अभिषर्म की 
क्रेश-मद्दाभूमिक चूची में पढित हैं | 

इन सूचियों की तुलना से भ्रकट होता है कि सर्वास्तिवादियों के विमाग में 'मूलः 
नहीं ह, ओर जिसे वह क्लेश कहते हैं, वे मोह को वचितकर विज्ञानवाद के महोपक्लेश हैं । 

4, कोष--व्यापाद-विहिंसा से अन्य सत्व-असत्व का आघात हैं। यथा--कंटकांदि में 
प्रकोप, शिक्षा-काम मिह्ु का अर [ कोश ५४, ए० ६० ]। 

न 

३. न्लक्ष--क्ाम-ऊककार के खोने के भप से अपने कृत्य को छिपाना, चोदक़ से पूछे 
जाने पर पापकर्म को आविष्कृत न करना | 

४, प्रदास्च--चणड-पादुष्य है, लो मर्म का घात करता है | 

७. ईष्या--पर सम्पत्ति का अतहन है | 

६. मात्सयं--चम॑-दान आमिष-दान का विरोधी है | 

७, शाह्य--चत की कुटिलता है, जो स्वदोष का प्रच्छादन करती है। शास्य म्रक्ष से 
भिन्न है | शात्प में प्रच्छादन परित्फुट नहीं होता 

८. माया--ऊुट्लिता हे 
4०, सदु--राग-निष्यन्द है | वह अपने रूपादि में रक्त कौ दप है | 
३१, स्थान--चित की अकर्मण्यता है | इसके योग से चित्त जढ़ीमृत होता है । 
२. कोसीबर--्आालत्प है | 

वस्ट्तिता--क्िष्ट रूति है | 

4४. असंप्रजन्य--उपपरीक्ष्य वर्चु में विपरीत बुद्धि है | यह क्लेश-संप्रयुक्त प्रज्ञा है | 


चेतों के पाँच प्रकार हमने वर्णित किए हैं। अन्य भी चैत्त हैं, जो अनियत हैं 
कमी कुशल, कमी अकुशल या अब्याकृत चित्त में होते हैं | ये कौकृत्य, मिद्ध, वितक, 
विचार आदि हैँ। यशोमित्र की व्याज़्या में कद्दा हे कि रागादि क्लेश भी अनियत हैं, क्योंकि 
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ये पांच प्रकार में से किसी में मी नियत नहीं है। ये महामूमिक नहीं है, क्योंकि ये सब चित्त 
में नहीं पाए जाते | ये कुशल-महाभूमिक नहीं है; क्‍योंकि इनका कुशलत्व से अ्रयोग है । 
यद क्लेश-महाभूमिक नहीं हैं, क्योंकि सबंग क्लिष्टों में इनका अमाव है, क्योंकि सप्रतिष चित्त 
में राग नहीं होता । आचार्य वसुमित्र का एक संग्रह-शलोक हैः-- 

स्ूमूत है कि आठ अनियत हैं : व्तिकं, विचार, कोंकृत्य, मिद्ध, प्रतिष, राग, मान, 
चिकित्सा | विज्ञानवाद में पहले चार ही अनियत बतलाए गए हैं | शेष चार को वह मूल 
क्लेशों में संग्रहीत करते हैं| स्थविरवादी वितक और विचार को प्रकीर्णुकों में या नियत चैत- 
सिक्कों में गिनाते हैं । शेष अकुशल चेतसिक हैं । 

कौकृत्य का शब्दार्थ कुक्ृतमाव है। किन्तु यहाँ कौझृत्य से एक चैतसिक धर्म का 
बोध होता दे, जिसका आलंबन कौकृत्य अ्र्यात्‌ कुझतसंबन्थी चित्त का विप्रतिसार है। 
कौकृत्य विप्रतिसार का स्थानमृत दै। विप्रतिसार के लिए कौकृत्य खो निर्देश युक्त है। जिस 
विप्रतिसार का आलंबन अकृत कर्म है, उतकों भी कौकृत्य कद्दते हैं। कोकृत्य कुशल भी दोता 
है:--जव कुशल न करके सन्ताप होता है, जब अकुशल करके सन्ताप दोता है। यह अकुशल 
है:.-जब अ्रकुशल न करके सन्ताप होता है, जत्र कुशल से सन्ताप होता है| इस उभय 
कौकृत्य का उमय अधिष्ठान होता है । 

मिद्ध--चित्त का अभिसंत्तेप है। इससे काय संधारण में अशस्तम्थ होता है| यह 
कुशल, अकुशल या अब्याकृत है । केवल क्वि:-मिद्ध 'पर्यवस्थान! है। 

वितर्क-विचार--चित्त का स्थूलभाव वितक है | चित्त का सूक्ष्ममाव विचार है | 

सैज्ञान्तिकों के अनुसार वितर्क, और विचार वाकृ-संस्कार हैं। जो ओदारिक वाकू- 
संस्कार होते हैं, उन्हें वित्क, और जो पूक्ठम होते हैं, उन्हें विचार कहते हैं। इस व्याख्या के 
अनुसार वितर्क और विचार दो ह्यम्मृत धर्म नहीं हैं, किन्तु समुदायरूप हैं, चित्त-चेत्त के 
कलाप हैं, जो बाक्‌ समुत्यापक हैं, और जो पर्याय से ओदारिक तथा चुझम होते हैं | वसुकन्घु 
के अनुसार वितर्क और विचार चित्त में एकत्र नहीं होते | ये पर्यायवर्ती हैं। वैमाकिक इन्हें 
दो प्रयम्ज्त घर्म मानते हैं | 
चित्त-चैत् का सामान्य विचार 

चित्त से आलंचन की सामान्यरूपेण उपलब्धि होती दहै। चैत्त विशेषरूपेण इसकी 
उपलब्धि करते हैं | चित्त और चैत्त, साक्य, सालंबन, साकार, और संप्रयुक्त हं। साभवादि 
चार मित्न नाम एक ही भ्र्थ को प्रश्त करते हैं, चित्त और चेत्त साश्रय! कहलाते हैं; क्योंकि 
थे इच्धिय पर आश्ित हैं | वे सालंबन हैं, क्योंकि वे विषय का ग्रहण करते हैं | वे 'साकारः 
हैं, क्योंकि वे आलंबन के प्रकार से आकार ग्रदय करते है। वे संप्रयुक्त है, क्योंकि वे अन्योन्य 
सम और अविप््युक्त हैं। वे पाँच प्रकार से संप्रयुक्त हैं। चित्त और चेत्त आभय, आलंबन, 
आकार, काल, द्रव्य इन पांच समताओं से रंप्रयुक्त हैं, ्र्यात्‌ वेदनादि चैत्त और चित्त 
संप्रयुक्त हूँ, क्योंकि उनके आश्रय, आलंबन और आकार एक ही हैं, क्योंकि वे सहमू है, 


क्‍योंकि इस सैप्रयोग में प्रत्येक बाति का एक ही द्रव्य होता है, यया--एक्र काल में एक ही 
चित्तद्धव्य उलन्न होता है, तथा इत एक चित्तत्नग्य के साथ एक वेदनाद्चव्य एक संज्ञाउष्य, 
और प्रत्येक नाति का एक एक चैत्त संप्रयुक्त होता है | 

चित्त से चैत्तों का सहावश्यंमाव--प्रत्येक प्रकार के चित्त के साथ कितने चैत्त अवश्य 
उत्पन्त होते हैं ! कामाबचर चित्त पंचविध हें--१. कुशल चित्त एक है, २-३. अकुशल द्विविष 
है-यह आवेशिक है, अर्थात्‌ अविद्यामात्र से संप्रयुक्त है, और रागादि अन्य क्लेश-संप्रयुक्त है । 
४-४. अव्याकृत चित्त भी द्विविध है--निबृताव्याकृत, अर्थात्‌ सत्काय-इष्टि, और अन्तग्राह 
दृष्टि से संप्रयुक्त; और अनिवृताब्याकृत अ्थीत्‌ विपाकजादि | 

१. कामावचर चित्त सदा सवितर्क सविचार होता है। इस चित्त में त्रव यह कुशल 
होता है, २२ चैत होते ईं--दश महाभूमिक, दश कुशल और दो अनियत, अर्थात्‌ वितक 
और विचार । जब कुशल चित्त में कौकृत्य होता है, तब पूर्ण संख्या २३ होती है । 

२. आवेशिक ओर दृष्टियुक्त ग्रकुशल चित्त में २० चैत्त होते हैं। आवेशिक चित्त 
अविद्यामात्र से संप्रयुक्त और रागादि से प्थम्मृत चित्त है। दृष्व्युक्त अकुशल-चित्त मिथ्या 
इृश्ि, दृष्टिपपामश, शीलज्तपरामरश से संप्रयुक्त चित्त है | 

दृष्टि और अन्तग्राहदष्टि से संप्रयुक्त चित्त अक्ुशल नहीं है, किन्तु निब्ता- 
ब्याकृत है | 

इन दो अवस्थाओं में अकुशल चित्त में दश मदाभूमिक, छः क्लेश, दो अकुशल और 
दो अनियत अर्थात्‌ वितक॑ और विचार होते हैं | वसुबन्धु कहते हैं कि दृष्टि की कोई प्रथक्‌ 
संख्या नहीं है, क्योंकि दृष्टि प्रज्ञा-विशेष है, प्रज्ञा महामूमिक है । 

जब यह क्रोघादिं चार क्लेशों में से किसी एक से या फोकृत्य से संप्रयुक्त 
होता है, तब २१ होते हैँ | 

द्वितीय प्रकार का अकुशल चित्त जो श़गादि से संप्रयुक्त हैः-- 

है. राग, प्रतिष, स्रान, विचिकित्सा से संप्रबुक्त अकुशल चित्त में २१ चैत्त होते हैं । 
पूर्वोक्त २० और राग या प्रतिष, या मान या विचिकित्सा | 

क्रोधादि पूर्व बर्णित उपक्ेशों में से किसी एक से संप्रयुक्त | 

४. निबताव्याकृत चित्त में १८ चैतसिक दोते हैं । कामघातु का अब्याकृत चित्त 
निद्वंत, अर्थात्‌ क्लेशाच्छादित होता है; जब वह सत्कायदष्टि या अन्तग्राहदृष्टि से संप्रयुक्त 
होता है | इस "पीवी में दश मह्ामूमिक, छुः क्लेश और वित्-विचार होते हैं। ह 

*. अनिदताव्याइत चित्त में बारह चेत्त दोते हैं, दश महामूमिक, वितर्क, विचार | 

“बहिदेशकों” को यह इष्ट है कि कौकृत्य भी अव्याकृत है, यथा--सप्न में | अव्याकृत 
कोंकृत्य से संप्रवुक्त अनिब्वताश्याकृत चित्त में तेरह चैत्त होंगे। 

मिद्ध सब अविरुद्ध है | बहा यह होता है, वहां संख्या अधिक हो जाती है। मिद्ध 
ऊुगल, अकुराल, अव्याकृत है । बिस चित्त से यह संप्रयुक्त होता है, उसमें २२ के स्थान में 
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२३ चैत्त होते हैं, जच्र यह कुशल और कोझत्य विम॒ुक्त होता है। २३ के स्थान में २४ चित्त 
होते हैं, जब यह कुशल और कोकृत्य सहगत होता है”"****“" “इत्यादि | 

रूपघातु--अ्रथम ध्यान भें--१. प्रतिष, २. शाउय, माया मद को वजित कर क्रोघादि, 
३. आहीक्य और अनपत्राष्य यह दो अकुशल महयभूमिक, ४. कौऊृत्य, क्योंकि दौम॑नस्य का 
वहां अमाव होता है, तथा ५. मिद्ध, क्योंकि कबडीकार के आहार का वहां अभाव होता है, नहीं 
होते | कामधातु के अन्य सर्व चैत्त प्रथम ध्यान में होते हैं । 

घ्यानान्तर में वितर्क भी नहीं होता । द्वितीय ध्यान में और उससे ऊर्ष्व, यावत्‌ आरूप्य- 
घातु में विचार, शात्घ, और माया भी नहीं दोते। मद त्रेघातुक है। सूत्र के अनुसार 
शाव्प और माया अक्षलोंकर्पर्यन्त होते हैं, और उन लोढक़ों से ऊष्व॑ नहीं होते, बहं के सत्वों 
का पपंत्‌-संबन्ध होता है | 

विज्ञानवादू--चित्त का ग्लाश्रय लेकर चैत्त उत्पन्न होते हं। ये चिच से संग्रयुक्त होते 
हैं, चित्त से प्रतिबद्ध होते हैं | यथा--च्रो झात्मा पर आश्रित होता है, उसे आत्मीय कहते हैं | 
चित्त आल॑बन के केवल सामान्य लक्षणों का ग्रहण करता है | चैत्त आलंबन के विशेष लक्षणों 
को भी अहण करते हैं। चित्त अर्थमात्रमाही है, और चैत्त विशेषावस्या का अ्दण 
करते हैं । 

चैत्त चित्त के सहकारी होते हं। विज्ञान सकल आलंबन को एक साथ ग्रहण करता 
है | प्रत्येक चैत्त उसको ग्रहण करता है, जिसे विज्ञान प्हण करता है; और साथ साथ एक 
विशेष लक्षण भी ग्रहण करता है, जिसकी उपलब्धि उसका विशेष है | यथा--विज्ञान वस्तु का 
सामान्य लक्षण जानता है ( विजानाति ), मनस्कार इस लक्षण को जानता है, और उस लक्षण 
को जानता है, जो विज्ञान से ( या चित्त-अधिपति से ) विज्ञात नहीं है | 

सश--आलंबन के मनोशादि लक्षणों को जानता है। वेदना, आद्वादकादि लक्षणों 
को बानती है | । !] 
संजञा--उन लक्षणों को जानती है, जो प्रश्गति-देतु हं। 

चेतना--सम्यग-हेतु, मिथ्या-हेतु, उमय विरुद्ध ( जो कर्म-देतु 5) लक्षणों को जानती 
है | इसीलिए मनस्कार-स्पर्शादि चैत्त घ्म॑ कहलाते हैं। मध्यान्तविभाग में कहा हैः--छुल्द 
अमिप्रेत वस्तु का भी लक्षण जानता है, अ्धिमोक्ष निश्चित वस्तु का, स्मृति अनुमृत वस्तु का । 
समाधि और प्रज्ञा गुण-दोष जानते हैं| 

लुः प्रकारं के चैचत छुः अवस्था-प्रकार-विशेष है । इन प्रकार-विशेषों का की कब! चतु- 
ध्ययवश बताते हैं | कुछ सर्व चित्त स्वमाव के साथ पाए बाते ६, कुछ सब मूमियों में, कुछ सर्व 
सब समय पाए जाते हैं, कुछ सब एक साथ होते हूं । 

सर्वत्रग चैंतों में चारों 'सबं? पाए. जाते हैं। वे कुशल, अ्रकुशल, अब्याकृत चित्त से 
स॑प्रयुक्त दवोते हैं । वे प्रत्येक मूमि में पाए बाते हैं | वे सदा रद्दते हैं | जब एक होता है, तो 
दूसरे होते हैं । प्रतिनियत विषय में पहले दो सर्व होते हैं। कुशल में एक सव होता है 
( वे सकल भूमि में पाए जाते हैं ), क्लिट में कोई तर्व॑ नहीं दोता दै । यह लक्षण बाहुलिक 
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है। अनियत में एक ( पहला ) सब होता है। कुशलादि चित्तों में पाए जाते हैं | 

मूल क्लेशों के विभाग नहीं हैं | उपक्नेशों को दो में विमक्त करते हैँ--१. द्वव्य-सत्‌ , 
२, प्रशप्ति-सत्‌ | २० उपक्लुशों में दश परीत्त और तीन मद्दोपक्नेश, अर्थात्‌ मुफितास्मृतिता 

और असंप्रजन्य प्रशसि-सत्‌ हैं। शेष सात द्वव्य-सत्‌ दें। ये आहीक्य, अनपन्नाप्य 
आाभद्धष्म, कौसीय, औदत्य, र्यान और विज्ञेप हैं । 

एक दूसरा विभाग ऊपर वर्णित हो चुका हैः--परीत्तोपक्केश, मध्योपक्लेश, और 
महोपक्लेश | 

चैतसिकों का एक और विभाग आठ विज्ञानों के अनुसार है | 

आझाठवाँ विज्ञान आलय-विज्ञान केवल पाँच सर्वत्रगों से संप्रयुक्त होता है| यद्यपि 
आलय-विज्ञान अन्य चित्त-चैत्तों के बीच का आलय है, तथापि इसका संप्रयोग प्रत्यक्षतः किती 
अन्य चैतसिक से नहीं दोता | 

सातवाँ विज्ञान ( मन ) पाँच स्वत्रगों के अतिरिक्त मोह, लोभ, मान और दृष्टि इन 
चार क्लिष्ट चैतसिकों से भी संप्रयुक्त होता हैं| ये चैतसिक आत्ममोह, आत्मदृष्टि, आत्ममान 
और आत्मस्नेद हैं । इसका कारणु यह है कि मन मननात्मक है | अपरावृत्तावस्था में यह 
कल्पित आत्मा की मन्‍्यना कस्ता है | मन केवल इन नौ चैतसिकों से संप्रयुक्त है। यह एक 
मत है | एक दूसरे मत के अनुसार मन का सरप्रयोग कुछ उपक्लेशों से मी होता है| 

घड़विज्ञन--इनका संप्रयोग सब चतसिकों से होता है | 

स्थविरवाद- हम पूर्व कह चुके हैं कि इस वाद में चित्त के ८६ विभाग हैं | यद्द इस 
वाद का विशेष है। ये ५२ चैततिक भी मानते हैं। ये दिखाते हैं. कि कौन चैतसिक घर्म 
कितने चित्तों से संप्रयुक्त होता है । 


अब हम चित्त-विप्रयुक्त धर्मों का विचार करेंगे। चित्त-विप्रयुक्त ये हैः--प्राप्ति, 
अग्राप्ति, समागता, आसंज्षिक, दो समापत्तियां, जीवितेन्धिय, लक्षण, नाम-कायादि तथा एवँ- 
जातीयंक घम। ये घर्म-चित्त से संप्रयुक्त नहीं होते | ये रूप-त्वभाव नहीं है | ये संस्कार-स्कन्ध 
में संग्रहीत हैं, इन्हें चित्त-विप्रयुक्त संस्कार कहते हैं| क्‍योंकि ये चित्त से विप्रयुक्त हैं, और 
झच्फी होनें के कास्ण चित्त के समानजातीय हैं । स्थविरवाद में इस विभाग का उल्लेख नहीं 
है। उनके उपादाय रूपों की सूची में चार लक्षण और बीवितेन्द्रिय पाए घाते हैं | 

सर्वाश्तिवादी इन्हें चित्त-विप्रयुक्त संस्कार मानते हैं। जात्यादि लक्षण इन्द्रियों के विकार 
हैं। ये मौतिकों में क्‍यों तंग्रहीत हैं, यह स्पष्ट नहीं है। सौत्रान्तिक ,चित्त-विप्रयुक्त संस्कार के 
अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते | 'प्रास्तिः शब्द न्यायमाष्य [४।२।१२ ] में 'संबन्ध' के अर्थ 
में प्रयुक्त हुआ है--एकस्पानेकत्राश्नयाशितसंबन्धलक्षणा प्राप्तिः | 

अवयव-अययवी के विचार में यह वाक्य आया है। झवयव समूह आभय है, अवयवी 
आाशित है। इनका संयोग संबन्ध नहीं है, क्योंकि इनका कभी एक दूसरे से विभाग संभव नहीं 
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है। उमय का तादात्य या अमेद संब््ध भी नहीं है, क्योंकि दोनों अमिन्‍न नहीं हैं| यह सम- 
वाय संचन्ध है। गुण, कर्म और जाति विषयक जो विशिष्ट शान होता है, उसका विषय समवाय 
नामक संबन्ध है | वैभाषिकों के अनुसार प्राप्ति वह देतु है, जो सत्वों का भाव व्यवस्थापित 
करता है। अवयवों में अवयवी की वर्तमानता आश्रयाश्रितमाव है | यह समवायास्य संबन्‍्ध है 
यह इस प्रकार हैः--प्राप्ति, अप्राप्ति, समागता, आरज्ञिक, दो समापत्ति ( निरोध-समापत्ति, 
अतंजि-समापत्ति ), जीवितेद्धिव, लक्षण, नामन्‍्कायादि और एवंजातीयक घम। स्वोस्िवाद' 
इनको द्रव्य-सत्‌ मानते हैं | 





१. प्राप्ति द्विविध है;--अप्रात्त और विहीन का लाम ( प्रतिल्म्म ), प्रतिलन्ध और 
अविद्दीन का समन्वागम ( समन्वय ) | 

२, श्रप्राप्ति--इसका विपर्यय है | ( 

स्वसन्तान-पतित संस्कृत घर्मो की प्राप्ति और अप्राप्ति होती है, पर-सत्व-सन्तति-पतित 
घ॒र्मों की नहीं होती; क्योंकि कोई परकीय धर्मों से समन्वागत नहीं होता | असन्तति-पतित धर्मों 
की भी प्रात्ति-अप्रासि नहीं होती, क्योंकि कोई असत्व संख्यात-घर्मों से समन्वागत नहीं होता 
प्रसंत्कृत धर्मों में प्रतिसंख्या-निरोध और अप्रतिसंख्या-निरोध की प्राप्ति होती है। सब 
सत्व उन धर्मों के अ्रग्नति' से समन्वागत होते हैं, जिनकी उत्त्ति प्रत्यय-वैकल्य से नहीं होगी | 
सकल वन्धनादिक्षणस्थ आय और सकल-बन्धन-बद्ध प्ृथम्बन को छोड़ कर अन्य आये और 
शयग्बन प्रतिलंख्या से समन्वागत होते हैं। आकाश से कोई उमन्वागत नहीं होता, अतः 
आकाश को भ्रात्ति नहीं होती | वेभाषिक़ों के अनुसार प्राप्ति और श्रप्राति एक दूसरे के विपक्ष 
हैं। जिसकी प्राप्ति होती है, उसकी अ्रप्राप्ति भी होती है । 

सौब्रान्तिक का मतमेद--सौत्रान्तिक प्राप्ति नामक घर्म॑ के अस्तित्व को नहीं मानते । वे 
कहते हैं कि प्राप्ति की प्रत्यक्ष उपलब्धि नहीं होती, यथा रूप-शब्दादि की होती है, यथा राग- 
देषादि की होती है | उसके कृत्य से प्राप्ति का अस्तित्व अनुमित नहीं होता, यथा चक्तुरादि 
इन्द्रिय अनुमान ग्राह्म हैं। सर्वास्तिवादी कहता है कि प्राप्ति का कृत्य है | यह धर्मों का उत्पत्ति-देतु 
है | लोभ-चित्त के उत्पादक हेतु इस अनागत लोभ चित्त की 'प्राप्ति है। तौत्रान्तिक कछ्तता है 
कि आप जानते हैं कि दो निरोधों की प्राप्ति हो सकती है, किन्तु ये असंल्कृत हैं, और असंस्कृत 
अनुत्पाद्य हैं | केवल 'संस्कृतः देतु होते हैं। हंस्कृत धर्मों के संबन्ध में हमें यद कहना है कि 
अप्रात्त धर्मों की प्राप्ति नहीं होती | और उन घममों की भी प्राहि नहीं होती, यो भूमि-संस्कार या 
वेराग्य के कारण व्यक्त हो चुके हैं। प्रथम की प्राप्ति अनुसन्न है | द्वितीय की प्राप्ति निदद्ध 
हुई है | अतः इन धर्मों की कैसे उत्त्ति हो सकती है, यदि इनकी उत्पत्ति का हेतु प्राप्ति है ? 

वो क्तिवाद[--इन धर्मों की उत्तत्ति में सहज-प्राप्ति हेतु है | 

तैत्रान्तिक--यदि धर्मों की उल्तचि प्राप्ति के योग से होती है, तो जाति और जाति- 
जाति क्या करते हैं । असत्वाख्य धर्मों की उपत्ति न होगी। सकल बन्धन पुद्गलों में मृदु-मध्य 
अधिमात्र क्लेशों का अकार-भेद कैसे युक्त होगा, क्योंकि प्राप्ति का अम्ेद हैं। कामावचर क्लेश 
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की उन्हीं प्राप्तियों से सब समन्वागंत हें | क्या श्राप कहते हैं कि यह भेद प्राप्ति के मिन्न हेतुश्रों 
के कारण होता है ! हमारा उत्तर है कि यह हेतु ही मदु-मध्य-अधिमाज्र क्लेश की उत्तत्ति में 
एकमात्र हेतु है| चिस कारण से यह भेद होता है, उसी कारण से उनकी उत्त्ति मी हो 
सकती है | इसलिए प्राप्ति उत्तत्ति-देत नहीं है । हे 

सर्वीत्तिवादौ--कौन कहता है कि प्राप्ति धर्मों की उत्पत्ति का हेतु है! हम उसका 
यह कारित्र नहीं क्ताते | हमारे अनुसार प्राप्ति वह हेतु है, जो रुत्वों के भाव की व्यवस्था 
करता है| हम इसका व्याख्यान करते हैं :--मान लीचिए. क्ि प्राप्ति का अज्षित्व नहीं है तो 

ककमानस-झार्य और प्रथग्जन का क्या व्यवस्थान होगा १ भेद केवल इसमें है कि आर्य में 

कतिपय झनाल्व धर्मों की प्राप्ति तब भी होती है, जब उनका लौकिक मानस होता है। 

सौत्रान्तिक:--हमारे मत से यह व्यवस्थान हो सकता है कि पहला प्रद्दीण क्लेश है, 
और दूसरा अप्रदीण केश है | 

सर्वोस्तिवादी--निःसन्देह; किन्तु प्राप्ति के अस्तित्व को न मानकर यह कैसे कह सकते 
हैं कि इनका कलश प्रदीण है, इनका अप्दीण है। प्राप्ति के होने पर यह व्यवस्थान सिद्ध 
होता है। कह्लंश प्रहीण तभी होते है, जब क्लेश-प्राप्ति का विगम होता है । जब तब उसकी 
प्राप्ति रहती है, तब तक क्लेश प्रहोण नहीं होता | 

वैभाषिक कहते हैँ कि “प्राप्ति! और “अप्राप्ति? द्रव्य-सत्‌ है | वैभाषिक नय से जैयध्विक 
घर्मों की प्राप्ति त्रिविष है। अतीत धर्मों की प्राप्ति अतीत, ग्रत्युतन्न, अनागत होती है | इसी 
प्रकार प्रत्युपन्न और अनागत धर्मों को समझना चाहिये। प्रत्येक धर्म की यह त्रिविष प्राप्ति 
नहीं होती, यथा--विपाक॒ज धर्मों की प्राप्ति केवल इन धर्मों की सहज होती है। इनके 
उत्पन्न होने के पूर्व और निरुद्ध होने के पश्चात्‌ इन धर्मों की प्राप्ति नहीं होती । 

कुशल, अकुशल, अव्याकृत धर्मों की प्राप्ति यथाक्रम कुशल, अकुशल, अव्याकृत होती 
है | धालाप्त धर्मों की प्राप्ति स्वघातुक होती है। अधघातु-पतित अनास्तव धर्मों की प्राप्ति चतुर्विष 
है। यह त्ैधात॒क है| यह अनाख॒व है| 

१. अप्रतिसंख्या-निरोध की प्राप्ति उस धातु की होती है, जिसमें वह पुदूगल उत्नन्न द्ोता 

जो उसकी प्राप्ति करता है | 
२. प्रतिसंख्या-निरोध की प्राप्ति रूपावचरी, अरूपावचरी और अनाश्षव होती है । 

३. मार्ग-सत्य की प्राप्ति अनाखव ही होती है| 

४. शैक्ष धर्मों की प्राप्ति शैज्ञी है, अशैक्त पर्मों की प्राति अशैज्ञी है। नशैत्ाशैद 
धर्मों की प्राप्ति त्रिविध है। ये धर्म सालव और असंल्कृत हैं। इनको संज्ञा इसलिए है, क्योंकि 
यह शैत्त ओर अशैक्ष धर्मों से भिन्न है | 

१. सालव धर्मों की प्राप्ति नैक्शैन्ञीनाशैदी है। 

२. इसी प्रकार अनार से प्राप्त अग्रति की प्राप्ति और प्रति' की प्राप्ति | 

३. प्रति की प्राप्ति शक्षी है, यदि निरोध शैक्षमागग से प्राप्त होता है। अशैकी है 
यदि वह निरोध अशेक्ष मार्ग से प्राप्त द्ोता है| 
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अहेय धर्मों का प्राप्ति-मेद है। अहदेय धर्मों की प्राप्ति द्विविष है। अप्रति* की प्राप्ति 
भावनाहैय है| इसी प्रकार झनाय॑ से प्राप्त प्रति की प्राप्ति अनास्व, अद्ेय है | इसी प्रकार 
मांग-सत्य की प्राप्ति को जानना चाहिये | अब्याकृत की प्राप्ति सहज है | । 

ज अप्राप्ति अनिवृतान्याकृत है| क़ंशों की मे अप्राप्ति क्लि्ट नहीं है, क्योंकि इस विकल्प 
मे क्लेश-विनिर्मक्त पुदूगल में इसका ग्रभाव होता है। यह कुशल नहीं है, क्योंकि कुशलमूल- 
समुच्छिन्न पुदूगल में इसका अभाव होगा। अप्राष्ति की विहानि प्राप्ति और भूमि-संचार से 
होती है। वथा आय॑ मार्ग के लाभ से और भूमिसंचार से प्रथग्जनत्व विहीन होता है | 

अनुप्राप्ति, अनुअप्राप्ति-न्याप्ति और अप्राप्ति की भी प्राप्ति और अगप्राप्ति होती है | 
इन्हें झनुप्राप्ति, अनुअ्रग्राति कहते हैं। अतः दो प्राप्ति हैं +--मृल प्राप्ति और अनुप्राप्ति या 
प्राप्तियआपति | 

क्या इस वाद में प्राप्तियों का अनवस्थाप्रसंग नहीं होगा | 

नहीं, क्योंकि परस्पर समन्वागम होता है| प्राप्ति-प्राप्ति के योग से प्राप्ति से समन्वा- 
गम होता है, और प्राप्ति के योग से प्राप्ति-प्राप्ति से समन्‍्वागम होता है। जब एक सन्तति 
में एक धमविशेष का उत्पाद होता है, तो तीन धर्मों का सहोत्ताद होता है। अर्थात्‌ १. यही 
धरम जिसे मूल धर्म कहते हैं, २. मूल धर्म की प्राप्ति, ३, इस प्राप्ति की प्राप्ति | प्राप्ति-उत्पाद- 
वश वह सरुत्व मूल घमं से और प्राप्ति-प्राप्ति से समन्वागत होता है| अतः अनवस्थाप्रसंग 
नहीं होता । चत्र कुशल्ञ या क्लिष्ट घर्मों की उत्तत्ति होती है, तो उसी क्षण में तीन धर्मों का 
सहोत्ाद होता है। इनमें यह कुशल या क्षिष्ट धर्म संग्रहीत है। तीन धर्म ये है ;--मूल 
धर्म, उसकी प्राप्ति, इस प्राप्ति की आ्राप्ति। द्वितीय क्षण में छु धर्मों का सदोत्ाद होता 
है, अर्थात्‌ मूल धर्म की प्राप्ति, प्रथम चण की प्राप्ति, प्राप्ति की प्राप्ति, तथा तोन अनुप्राप्ति, 
बिनके योग से पू्वोक्त तोन प्राप्तियों से वह समन्वागत होता है | तृतीय क्षण में अठारह घ 
का सहोत्ताद होता है| इस प्रकार प्राप्तियों का उत्तरोत्तर बृद्धि-प्रसंग होता है। अनादि 
अनन्त संतार में यह अनन्त संख्या में उत्पन्न होती हैं। 

वसुब्घु कहते हूँ कि यह प्राप्तियों का अति उत्सव है, कि ये अरूपिणी हैं अतः ये 
अवकाश का लाम करती हू | यदि ये प्रतिघातिनी होतीं, तो एक प्राणी की प्राप्तियों को नीला- 
काश में स्थान न मिलता | 
निकाय-सभाग ( समभागता ) 

यह एक द्रव्य है, एक धर्म है; जिसके योग से सत्व तथा सत्व-संख्यात धर्मों का परस्पर 
साहश्य ( --समाग ) होता है। शास्त्र में इस द्रव्य की निकाय-सभाग संज्ञा है । यह सल्तों की 
स्वभाव-समता है | समागता दो प्रकार की हैं। अमिनन और मिन्न | प्रथम समागता सर्व- 
सत्लवर्तिनी है | उसके योग से प्रत्येक तत्व का सब सत्वों के साथ साइश्य होता है। उसे 
सत्व-समागता कहते हैं | द्वितीय में अनेक अवान्तर भेद्‌ हैं। सत्व, धातु, भूमि, गति, योनि 
जाति, व्यंजनादि के अनुसार मिन्न होते हैं। इतनी ही सभागता होती हैं। इनके योग से एक 
विशेष प्रकार का प्रत्येक सत्व उस प्रकार के सत्नों के सदश द्वोता हैं | 


हा सत्व-संख्यात धर्मों के लिए एक समागता है।--धर्म-सभागता | यह स्क्-झवयतन- 
घातुतः ह | 

सत्वन्समागता नामक अविशिष्ट द्वव्य के अभाव में अन्योन्‍्य विशेष मिन्न सत्तों के लिए 
सत्वादि अभेद बुद्धि और प्रश्प्तियाँ केसे होंगी ! इसी प्रकार धर्म-समागता के योग से ही 
स्कल्घ-धातु आदि बुद्धि और प्रज्ञप्ति युक्त हैं | 

विभिन्न वादियों की आाल्लोचना--सोत्रान्तिक सभागता नामक धर्म को स्वीकार नहीं 
करते, और इस वाद में अनेक दोष दिखलाते हैं| वे कद्दते हैं कि लोक समागता को प्रत्यक्ष 
नहीं देखता, वह प्रज्ञा से समागता का परिच्छेद नहीं करता, क्योंकि सभागता का कोई व्यापार 
नहीं है, लिससे उसका ज्ञान हो। यद्यपि लोक सत्व-समागता को नहीं जानता, तथापि उसमें 
सत्वों के चात्यमेद की प्रतिपत्ति होती है | अतः समागता के होने पर भी उसका क्‍या व्यापार 
होगा | पुन॥ निकाय को शालि-यवादि क्वी अस्त्-समागता भी क्यों नहीं इष्ट है ! इनके लिए 
“सामान्य प्रश्ञष्ति का उपयोग द्वोता है | 

पुनः जिन विविध समागताओं की पश्रतिपत्ति निकाय को इृष्ट है, वे अन्योन्य 
मिन्न हैं | किन्तु सब के लिए, सामान्य बुद्धि और प्रश्ञप्ति होती है :--सब समागता हैं| 

सोत्रान्तिक कहते हैं कि यद्द वैशेषिक्ों का सामान्य! पदार्थ है, किन्तु ये “विशेष 
कक दूसरा द्वल्य भी मानते हैं, बितसे जाति के लिए. विशेष बुद्धि और प्रशति 
होती दे | 

वैभाषिक कहते हैं कि उनका वाद वैरोषिकों के वाद से भिन्न है | वैशेषिक मानते हैं 
कि सामान्य एक पदार्थ है, जो एक होते हुए भी अनेक में वर्तमान है। वैशेषिक सामान्य और 
विशेष को षट पदार्थों में संगद्दीत करते हैं ॥ उनका सामान्य नित्य और व्यापक है, बुद्धव्यपेक्ष 
है । [ वैशेषिक सूत्र, १।२।३ ] सामानों का भाव सामान्य दै। यह तुल्यायता है, इसका 
विपर्यय विशेष है । भिन्नों में जो अभिन्न बुद्धि होती है, उसका सामान्य व्यपदेश होता है | 
बस्तुभूत निमिच् के बिना अभिन्नवुद्धि नहीं होती | यह निमित्त सामान्य है | सामान्य द्विविष 
है ३--पर, अपर, | पर-सामान्य सत्ता है| अपस-नसामान्य सत्ताव्यापि दब्यलादि है । सामान्य 
की अनुदृितत-जुद्धि होती है । विशेष की व्याइत्त-जुद्धि होती है | यह द्रव्य है, यह द्रब्य हैं, 
इस प्रकार का अनुबृत्त प्रत्यय होने पर भी यह गुण नहीं है, यह कर्म नहीं है, ऐसा विशेष 
प्रत्यय होता दे | 

नेयायिक सामान्य का अत्तित्व मानते हैं। जाति-जातिमान्‌ में समवाय संबन्ध है। 
यथा--अवयय-्अवयवी, गुण-गुणी, क्रिया-क्रियावान्‌ का संजन्ध समवाय है| सामान्य एक 
और नित्य है | सामान्य की उत्ता व्यक्ति से ध्रृथक है। व्यक्तियों का उप्ताद और विनाश होता 
है, किन्तु सामान्य ( जाति ) नित्य है| 

वैभाषिक कहते हैं कि प्रत्येक सत्व में सत्व-समागता अन्य-अन्य होते हुए मी अभिन्न 


कहलाती है, क्योंकि साहश्य है। यह एक द्वब्य है, किन्तु इसकों एक और नित्य मानना 
वैभाषिकों की भूल दै | 


पंचवुश अध्याय ३४६ 


सौचान्तिक समागता का अस्तित्व स्वीकार नहीं करते | दिछुनाग, पर्मकीर्ति का मत 
है--“भप्रत्यज्ञ अपने अपने विषय के स्लक्षण का ग्रहण है | यह निर्विकल्पक है, अतः जाति, 
सामान्य का प्रत्यक्ष नहीं होता | यदि यह सविकल्पक फ्रद्यक्ष दे, अर्थात्‌ बुदधअपेक्ष है, तो यह 
अल्लीक है |?” इनके लिए निर्विकल्पक प्रत्यक्ष ही वस्तु-सत्‌ है, क्योंकि यह कल्पनापोढ़ है, 
नाम-बात्यादि से असंयुत है। 

पार्थसारथि-कृत शाल्रदीपिका में कहा है [ प्ृ० ऐे८१-३८२ ] विकल्पाकास्मात्र 
सामान्यम, अलीक॑ वा। खलकछण ही वस्तु-सत्‌ है। सामान्य विकल्पाकास्मात्र है, झ्रतः 
झलीक है। सामान्य अनुमान सिद्ध मी नहीं है, क्‍योंकि अनुमान का आलंबन विकल्प 
होता है| 
आसंज्षिक, दो समापत्तियाँ 

झार्सकज्षिक और असंज्षि-समापत्ति--ज्रों सत्व, असंशि या असंज्षि-देवों में उपपन्न होते हैं 
उनमें एक घम होता है, जो चित्त-चैत्तों का निरोध करता है, ओर जिसे आरंजिकः कहते हैं | 
इस धर्म से अनागत अध्व के चित्त-चेत्त कालान्तर के लिए, संनिरुद्ध होते हैं, और उत्पत्ति का 
लाम नहीं करते | यद धर्म उस धर्म के सहश है, थो नदी-तोय का निरोध करता है, श्रर्यात्‌ सेतु 
के सदश है | यह धर्म एकान्ततः असंशि-सम्रापत्ति का विपाक दै | 

इस समापत्ति के अभ्यास के लिए योगी को चतर्थ ध्यान में समापन्न होना चाहिये | 
मोक्ष की इच्छा से वह इसका अभ्यास करता है। योगी की यह मिष्या कल्पना होती 
है कि आसंशिक यथार्थ मोक्ष है | जो योगी इस समापत्ति का लाभी होता है, वह 
वैमाषिकों के अनुछार उसका पुनः उत्पादन कर असंज्षि तत्वों में उत्तन् होता है | केवल प्रूयग्जन 
इस समापत्ति का अभ्यास करते हैं, आर्य नहीं | 

झसंशिदेव उपपत्ति-काल और च्युति-काल में संज्ञी होते हैं। असंज्षि-सत्वों के लोक से 
ज्युत हो वह अवश्य कामघातु में पुनः ठपपन्न होते हैं, अन्यत्र नहीं। वल्तुतः जिसके योग. से 
ये सत्व असंज्षियों में उपपन्न होते हैं, उस अर्सक्षि-समापत्ति के संत्कार का परिक्षय होता है | 
उनकी च्युति होती है, यथा--द्षीणय-वेग बाणु पृथ्वी पर पतित होते हैं । 

निरोध-समापत्ति--यह समापत्ति असंकज्षि-समापत्ति के सहश है | यह एक परम है, जो 
चित्त-चैसों का निरोध करता है। केवल आये इस स्मापत्ति की भावना करते हैं, क्योंकि वह 
शान्त-विह्ार-संज्ञा-पूवंक मनसिकार से उसका ग्रहण करते हैं। असंक्षि-समापत्ति को भावना 
मोछ-संज्ञायूवंक मनसिकार से असंज्ञा का ग्रहण करने से सिद्ध होतीं हैं; यह भवात्रत्र है। 
अतंज्षि-समापत्ति चतुर्थ-ध्यान-मूमिक है | उसका उत्पाद दो धातुझ्रों में से किसी में होता है । 

निरोध शुभ है | इसके दो प्रकार के विपाक हँं--उपपद्च-वेदनीय या अपर-पर्योय- 
वेदनीय | यह 'अनिबत? मी है, क्‍योंकि जिस योगी ने इस स्मापत्ति का उल्लाद्‌ किया है, वह 
इष्ट्धम में निर्वाण का लाम कर सकता है | यद्द सम्रापत्ति भवाग्र के चार स्कन्ध का झतपाद 
इरती है | इसका लाभ वैशामग्पमात्र से नहीं होता, यह प्रयोग-लम्य है | 








कैक्ल मनुष्यों में इसका उत्ताद होता है। इसको संज्ञावेदित भी कहते हैं | इसका 
प्रयोग संज्ञा और वेदना के प्रतिकूल है | 

विमाषा कहती है कि जो निरोध में समरापन्न होता है, उसे अग्नि दग्ध नहीं कर 
सकती, उसे जल क्लिन्न नहीं कर सकता, क्षुर उसे छिल्न नहीं कर सकता, कोई उसका घात 





नहीं कर सकता | 
स्थविर वसुमित्र के अनुसार ये दो समापत्तियाँ और आंशिक अपरिस्फट मनोंविज्ञनवश 


सोत्रान्तिक इनको द्रव्यतः अवधारण नहीं करते | उनका कहना है कि यह समापत्ति 
चित्त है ।-- वह चित्त जो समापत्ति अवस्था के पूर्व का है, जो चित्तोत्पत्ति में प्रतिबन्ध है। 
यह चित्र चित्तान्तर के विरुद्ध है। इसके कारण कालान्तर के लिए. अन्य चित्तों का उत्पाद 
नहीं होता। समापत्तिनचित्त के कारण चित्त-निरुद्ध आश्रय या सन्तान का झापादन होता 
है। जिसे समापत्ति कहते हैं, वह कालान्तरके लिए चित्त की अग्रवृत्तिमात्र है। यह दो समा- 
पत्ति और आसंशिक चित्तोत्पत्ति में प्रतिबन्‍्ध नहीं है। बह द्वव्य-धघ्म नहीं है, किन्तु एक 
प्रशति-धर्म है। जीवितेद्धिय के पूर्व संस्क्ृत-धर्म के लक्षण को बताते हैं | 

संस्क्रतघम के लक्षण 

चार मूज्ञ लक्षण--जाति, जरा, स्थिति, अनित्यता | ये चार धर्म के लक्षण हैं । 
विस धर्म में ये लक्षण पाए जाते हैं, वे संस्कृत हैं। जिनमें यह नहीं पाए जाते, वे असंस्यृ 
हैं। जाति संस्क्ृतों का उत्पादन करती है। स्थिति उनकी स्थापना करती है। बरा उनका 
हास करती है | अनित्यता उनका विनाश करती है| किन्तु सत्र में उक्त है कि संस्कृत के तीन 
संस्कृत लक्षण हैं| संस्कृत का उत्पाद प्रज्ञात होता दै। व्यय भी प्रज्ञात होता है | उसका 
स्पित्यन्ययात्व भी प्रज्ञत होता है | जो लक्षण यूत्र में उक्त नहीं है, वह “स्थिति? है । स्थित्यन्य- 
थात्न समाठान्त पद्‌ में 'ल्थितिः? शब्द है, किन्तु यह पद जरा का पर्याय है। यदि सूज केवल 
तीन ही लक्षणों का निर्देश करता है, तो इसका कारण यह है कि विनेयों में उद्देग उत्पन्न करने 
के लिए यह उन्हों धर्मों को संस्कृत का लक्षण निर्दिष्ट करता है, जिनके कारण संस्कृत का 
जैयश्विक संचार होता है | इसके विपरीत 'स्थितिः संस्कृत की स्थापना करती है, और उसके 
अवस्थान में हेतु है | इसीलिए घृत्र लक्षणों में उसकी गणना नहीं करता | पुनः असंस्कृत का 
भी स्वलछुण में स्थितिमाव होता है। स्थितिलक्षण असंत्कृत की इस स्थिति के सह्श है | 
असंस्कृत का भी संस्कृत प्रसंग न हो, इसलिए, सूत्र “स्थिति? को संत्कृत का लक्षण नहीं 
निर्दिष्ट करता | 

सौत्रान्तिकों की यह कल्पना है कि सूत्र में स्थिति का निर्देश है। स्थिति और करा 
को यह एक साथ. निर्दिष्ट करता है | स्थित्यन्ययात्व <5 स्थिति और अन्ययात्व | इनसे लक्षणों 
को एक लक्षण के रूप में कहने का प्रयोचन दहै--यह स्थिति संगाल्वद है। स्थिति में आासंग 
न हे का घूत उसको घबरा के साथ निर्दिष्ट करता है। अतः उंस्छत लक्षण 
चार दवा ॥ | 





पंचदश अध्याय हज 


किसी धर्म की जाति, स्थिति, आदि भी संस्कृत हें | अतः इनका उत्पाद, स्थिति, अन्य- 
थात्व, व्यय होता हैं| अतः पर्याय से इनके चार लक्षण जाति-बाति, स्थिति-स्थिति आदि होते 
हैं, जो मूल धर्म के अनुलक्षण हैं। ये अनुलक्षण भी संस्कृत हैं । अतः इनमें से एक एक करके 
चार चार लक्षण होंगे | 

यहाँ अपयंवसान दोष नहीं है | जब एक मूल धर्म की उत्तत्ति होती है, तो नो धर्मों का 
सहोत्याद होता है--मूलघमं, चार मूललक्षण चार अनुलक्षण | पूर्वोक्त चार मूललक्षुण तथा 
चार अनुलक्षण-जाति-बाति, स्थिति-श्थिति बरा-बरा, अनित्यता-अनित्यता | मूल जाति से आठ 
धर्म जनित होते हैं, किन्तु जाति-जाति से केवल एक धर्म, अर्थात्‌ मूल जाति बनित होती है | 
इसी प्रकार अन्य मूल लक्षण और अनुलक्षणों की यथायोग्य योजना करनी चाहिये । 

नज्ञक्षण--लक्षणों के स्वयं लक्षण होते हैं, बिन्दें अनुलक्षण कइते हैं। 

इनकी संख्या चार होती है, खोलद नहीं; और अनिष्ठा दोष नहीं है | 

सौत्रान्त्रिक का मतमेंद--शौत्रान्तिक लक्षणों को प्रथकू प्रथक्‌ द्रव्य नहीं मानते | वे कहते 
हैं कि भगवान प्रदर्शित करना चाहते हैं कि प्रवाह स्वत है। वे प्रवाइ-कुण के तीन लक्षण 
नहीं बताते, क्योंकि वे कहते हैं कि यह तीन लक्ष्य प्रश्नत होते हैं| वस्तुतः अग्रज्ञायमान दे | 
क्षण का उत्पाद या जाति का अ्रथ है---प्रवाह का आरंभ | व्यय या अनित्यता प्रवाह को 
निबृत्ति, उपरति है | श्यिति आदि से निबृत्ति तक अनुवतमान प्रवाह है | स्थित्यन्यथात्व वा जरा 
अनुवर्तमान का पूर्वापरविशेष है | पुनः उत्पाद अभूवा-माव है, स्थिति प्रब्ध है, अनित्यता 
प्रबन्ध का उच्छेद है, जरा उसकी पूर्वापर विशिष्टता है । संक्षेप में-संस्कृत धर्म का अमूला-माव 
होता है, भृत्वा-अमाव होता है | इन धर्मों का प्रवाह इनकी स्थिति है, प्रवाह का विसद्शत्व 
उनका स्वित्यन्यथात्र है| उत्पादादि द्रव्य नहीं हैं | 

सर्वास्तिवादी कहते हैं कि जन्य धर्म की जनक जाति है, किन्तु हेतु-प्रत्यय के बिना नहीं; 
अर्थात्‌ हेतु-प्रत्यय के सामत्य के बिना केवल जाति जन्य धर्म के उत्पाद का साम्य नहीं रखती | 
सौत्रान्तिक कहते हैँ कि यदि ऐसा है, तो द्वेतु उत्पाद करते हैं, जाति नहीं । सर्वास्तिवादी कहते 
हैं कि रूप में रूप-बुद्धि खलच्षणापेक्षा होती है | किन्तु “रूप जात है”, यह बात-बुद्धि रूपा 
पेज्ञा नहीं होती, क्‍योंकि 'वेदना जात है? इस वेदना का जब प्रश्न होता है, तब भी मेरी 
यही जात-बुद्धि होती है| अ्रत: जाति-बुद्धि रूप-वेदना से अर्थान्तरभूत जातिज्वव्य की अपेक्षा 
करती है | 

सौत्रान्तिक का उत्तर है कि यह वाद आपको बहुत दूर ले जायगा | शज़्यता, अनात्मत्त 
को युक्त सिद्ध करने के लिए आप 'शूत्यम?, 'अनाःत्मम! का द्वब्यतः अस्तिल मानेंगे | पुनः एक 
दो मदत्‌ , अगर, संयुक्त, विमक्त, पर, अपर, सद्रूपादि बुद्धि की सिद्धि के लिए. आप 
वैशेषिकों के तुल्य एक द्रव्य-परम्परा मानेंगे ;--संख्या परिमाण, एथक्त्व, सँयोग, विमाग, परत्व 
अपर, सत्ता आदि। आपको घट-बुद्धि सिद्ध करने के लिए एक “पटत्व” परिकल्पित 
करना होगा । 





जीवितेश्दिय 
जीवित जैघातुक आयु है | यह एक प्रथक्‌ धर्म है | यह उष्म और विज्ञान का आघार 
है| यह सन्तान की स्थिति का दवेतु है । 


सौत्रान्तिक आयु को द्रव्य नहीं मानते | उनका कहना है कि यह एक आवेध सामर्य्य- 
विशेष हद चिस्ते पूवेजन्म का कर्म प्रतिसन्धि-चुण में सत्व में आहदित कर्ता है| इस सामष्य-वश 
एक नियत काल के लिए निकाय-सभाग के स्कन्ध-प्रब्ध का अवस्थान होता है। 


नाम? ( नामया शब्द ) से “संज्ञाकरणः सममना चाहियें। यथा रूप, शब्द, 
गन्धादि शब्द | 


“पद? से वाक्य का अर्थ लेते हैं, बितने से अर्थ की परिस्माप्ति होती है, यथा यह 
वाक्य ३--संत्कार अनित्य हैं, एजमादि | अथवा पद वह है, बिससे क्रिया, गुण, काल के 
संबन्ध-विशेष भासित होंते हैं, यया--त्रद पकाता है, वह पढ़ता है, वह जाता है, वह कृष्ण 
है, गौर है, रक्त है; वह पाता है, वह पकावेगा, उतने पकाया | 

ध्यंजनः का अर्थ अच्तर, वर्ण, स्वर-ब्यंबन है | यथा ञ्र आइ ई आदि | 

कायः का शथ समुदाय है। 

सौत्रान्तिक का मतभेद--सौत्रान्तिक दोष दिखाते हैं कि यह वास्ख्वमाव हैं, और इसलिए 
'शब्दः हैं | अतः यह रूप-स्कन्घ में संग्रहीत हैं | चित्त-विप्रयुक्त संस्कार नहीं है | 

सर्वात्तिवादी के मत में यह वाग्स्वमाव नहीं है। वाक्‌ घोष है। और घोषमात्र से 
यथा क़न्दन से अर्थ अवगत नहीं होता | किन्तु वाक्‌ नाम में प्रवृत्त होता है। यह नाम 
अथ को द्योतित करता है, प्रतीति उत्पन्न करता है | 

सौत्रान्तिक--जिसे मैं वाक्‌ कहता हूँ, वह घोषमात्र नहीं है | किन्तु यह वह घोष है, 
जिसके संबन्ध में वक्ताओं में संकेत है कि यह अमुक अर्थ की प्रतीति करेगा | 

जो सिद्धान्त यह मानता है कि नाम पदार्थ का द्योतक है, उसे यह मानना पड़ेगा कि 
भोः शब्द के ये मिन्न श्र्य संबृति से हैं। अ्रतः यदि अमुक नाम से श्रौता को अमुक अर्थ 
द्योतित होता है, तो यह घोषमात्र है, जो उसकी प्रतीति कराता है। 'नामः द्वव्य की कल्पना 
का कोई प्रयोजन नहीं है | 

सौत्रान्तिक व्यवस्यित करते हैँ कि नाम? एक शब्द है, जिसके संकत्य में मनुष्यों में संकेत 
है कि यह एक अर्थ विशेष की प्रतीति करता है। > 

वैभाषिक इन्हें द्रव्य के रूप में स्वीकार करते हं। वे कहते हैं. कि सब धर्म तकंगम्य 
नहीं हैं। 
न्‍्याय-वैशेषिक से तुलना 

ैशेषिक-शाज्ञ में गुण” एक पदार्थ है। यह कई प्रकार का है। यह द्रव्याभयी है, 
स्वयं गुणविशिष्ट नहीं है, और दूसरे की अपेज्षा कद के बिना संयोग और विमाग के उत्पादन में 
असमर्थ है | संख्या, परिमाण, पृथक, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, संस्कारादि गुण हैं। 


परिसाण--मान-व्यवहार का असाधारण कारण है। यह चार श्रकार है :--महत्‌, 
नित्य पदार्थ का परिमाण नित्य है, और अनित्य पदाये का अनित्य है |. 
श् संल्या-द्वित्वादि संख्या अपेक्षा-बुद्धि से प्रदृत है | यह गणना-व्यवद्वार का निष्पादक 
गुशु ह | 
. बयवत्व द्वारा एक वस्तु से अपर के पायक्य की प्रतीति होती है | 

संस्कार नामक एक गुण है। वह तीन प्रकार को है /--व्यितिस्थापक, भावना और 
के | यदि हम एक वृक्ष की शाला का आकर्षण कर छोड़ दें, तो यह स्थितिस्यापक्स्कार गुण 
के योग से यथास्थान होती है। किसी विषय का झमास होने से वह मन में अवस्थान करता 
है, यह भावनाख्य संस्कार का फल है। एक बाण का निन्चिप करने से वह बहुत दूर जाता है, 
यह वेगाख्य संस्कार है| 

स्थविर्वादियों की २४ उपादाय रूपों की यूची में रूप लघुता, मरदुता, कर्मए्यता है। 
(स्थितिस्थापक' चित्त-विप्रयुक्त संस्कार मी इन गुणों के तुल्य विशेष धर्म है, यद्यपि बौद्ध 
गुण-गुणी के वाद को नहीं मानते, इनमें एक प्रकार का साहश्य है, यथा--वैशेषिक़ों का सामान्य 
आर निकाय-सभागता प्राय एक है | अन्तर इतना ही है कि वेशेषिकों का सामान्य एक और 
नित्य है, किन्तु वेमाषिकों का निकाय-समाग एक और नित्य नहीं है। 

'न्याय-वेशेषिक जहाँ किसी का कास्ण नहीं बता सकते, वहाँ अदृषट की कल्पना करते 
हैं| सर्ग के आदि में जो परमारु में कर्म होता है, वह अद्दृश् के कारण होता है । अ्रम्नि का 
ऊर्घ्व-ज्वलन, वायु का तिर्यगू-गमन, सूची का अवस्कान्त के अमिमुख होना, यह स्व अहड- 
विशेष के अधीन है [ वेशेषिकयूत्र, ४।१ हु ५|२॥१३ ]। देह से मन का उल्लमण 
( अपसपंण ), देहान्तर में मन का प्रवेश ( उपसरपंण ), झअशित-पीत का सँयोग ( उपचय ), 
इच्धिय और प्राण का देह से संयोग अदृष्कारित हैं [ वेशेषिकसत्र, ४२१७ ]। 
इस सूत्र पर चन्द्रकान्तक्ृत भाष्य कह्ठता है कि एक दूसरा भी अद्ृष्ट है, बिससे पुरुष का 
घीवन, उत्तत्ति और मण्ण होता है। शरीरादि का इस प्रकार का निर्माण हो है 
कि उस अवस्था में ऐता होता है। यह अदृष्ट इसलिए कहलाता हैं कि कारण दृष्ट 
नहीं है (न तत्र दृ्श कारणमस्तीति ), वस्तु-शक्ति ही इस प्रकार की है ( वस्तुशक्ति- 
रेवैताहशी ) | यह पूर्नकृत कर्म का फल है। यद्द अद्ृष्ट उसका है, जिसका इस गमन से हित 
या भरद्दित होता दै | न्यायवृत्र [ ३२६८ ] के अनुसार भी अदृश कर्म-फल है। इस कर्म-फल 
का योग, अर्थात्‌ अददष-जन्य सुख-दु/ख का मानतत प्रत्यक्ष दी दर्शन है। दर्शनार्थ शरीर की सृष्टि 
होती है । जब इस किसी का कारण नहीं जानते हैं, तो हम उसे स्वामाविक कहते हैं [ न्याय- 
मंचरी में छयन्त ]। इसी प्रकार सर्वौस्‍्तिवादी इसे "धर्मता” कइते हैं, अर्थात्‌ वस्तुओं का ऐसा 
ही घममं है, स्वमाव है, शक्ति हे। वे कहते हैं कि धर्मों की शक्ति अचिन्य है। यह 
नियत भी है । द 

४४; 
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न्यायभाष्य [ ३(२।६८ ] में किसी दर्शनकार के मत से “अहृष्टः परमाणुओं का गुण- 
विशेष है| यह अदृष्ट परमाशु-क्रिया का देतु है। इस अदृष्ट से प्रेस्ति परमाणु-समूह परस्पर 
संयुक्त हो शरीर का उत्तादन करता है। इसी अद्ृष्ट से मन की क्रिया उत्पन्न होती है। मन 
अपने अद्ृष्ट से प्रेरित हों उस शरीर में प्रवेश करता है | तब समनस्क शरीर में द्रष्ण सुख-दुःख 
की उपलब्धि करता है | 
हेतु-फल-अत्ययता का वाद 
सर्व घ्॒म थो उत्पन्न होते हैं, पाँच देतुओं से और चार प्रत्ययों. से उतन्न होते हैं । 
ईश्वर, पुरुष, प्रधानादिक एक कारण से जगत्‌ की प्रवृत्ति नहीं होती। जबन्‍्य धर्मों को जनित 
करने के लिए जाति, देठ और प्रत्ययों के सामग्रय की अपेक्षा रहती है | 
यह द्वेतु-प्रत्यय क्या हैं ! प्रत्यय चार हैं।--द्ेतु-प्रत्यय, समननन्‍्तर-प्रत्यव, आलंचन-प्रत्यय 
अधिपति-प्रत्यय | देतु पडविध हैः--कारण-देत, सहमभू-देतु , सभाग-देतु, संप्रयुक्तक-हेतु, सर्वत्रग- 
हेठ, विपाक-्देत 
पहले हम प्रत्ययता का विचार करेंगे | 
स्थविस्वाद में छः देत, पाँच फल का उल्लेख नहीं है। विभाषा [ १६।८ ] में उक्त है 
कि यह सत्य है कि ये छुड हेतु यूत्र में उक्त नहीं हैं। सूत्र में केवल इतना उक्त है कि चार 
प्रत्यपता ( प्रत्यय-प्रकार ) हैं | जो घर जिस धर्म की उत्पत्ति या स्थिति में उपकारक होता है, वह 
2) कहलाता है। प्रत्यय, देतु, कारण, निदान, संभव, प्रभव आदि का एक ही 
झर्थ ह | 
$. हेतु-पत्यय-मूल का अधिवचन है। जो हेतुमाव से उपकारक धर्म है, वह हेतु- 
प्रत्यय है, जब एक धर्म दूसरे का प्रत्यक्ष-देत होता है, तो वह हेतु-प्रत्यय होता दै | कारण-हेतु 
को वर्बित कर शेष पांच हेतु देतु-प्रत्यय हैं। यथा-शालि-बीज शालि का हेतु-प्रत्यय है, कुश 
जल्ादि माव साधक कुशलादि का | हेतु और प्रत्यय के परस्यर के संबन्ध में विभाषा के प्रथम 
आचाय कहते हैं--१. हेतु-प्रत्यय में कारणाु-देतु को वर्जित कर पाँच हेतु संणहीत हैं। २ 
हेतु में अन्य तीन प्रत्यय संग्रहीत हैं| द्वितीय आचाये कहते हं-- ३. दवेठ-प्रत्यय 
में पाँच देतु संणहीत हैं| २. कारणा-हेतु केवल अधिपति-प्रत्यय के अनुरूप है | इस सिद्धान्त 
को वसुबन्धु स्वीकार करते हैं | महायान के शआआाचायों के लिए समाग-हेतु देतु-प्रत्यय और 
अधिपरति" दोनों है, अन्य पाँच हेतु श्रधिपतिन्यत्यय हैं | 
२. समनन्तर-प्रत्यय--अईईत्‌ के निर्वाण काल के चरम चित्त और चैत्त को वर्नित 
कर अन्य सब उत्पन्न चित्त-चैत्त समनन्तर-प्रत्यय हैं | यह प्रत्यय समननन्‍्तर कहलाता है. क्योंकि 
सम ओर अनन्तर धर्मों का उत्पाद करता है। केबल चित्त-चैत्त समनन्तर' हैं, क्‍योंकि अन्य 
धर्मों के लिए, यथा--हूपी धर्मों के लिए,डेतु और फल में समता नहीं है | चित्त-नियम पू्-पूर् 
चित्त के कारण समृद्ध होता है, अन्यया नहीं | इसलिए एक दूसरे के अनन्तर अनुरूप चित्तों- 
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त्याद के उत्मादन में समर्थ धर्म समनन्तर्पत्यय है। प्रत्येक चैतलिक कलाप की स्थिति एक क्षण 
की होती | जब यह कलाप निरुद्ध होता है, तब अन्य उसके स्थान में उत्पन्न होता है| पूव 
कलाप उत्तर कलाप के कारित्र को अमिस॑ल्कृत करता है, अर्थात्‌ उसके झाकार को निश्चित 
करता है | किन्तु यह उसका देतु-प्रत्यप नहीं है, क्‍योंकि उत्तर कलाप का समुत्यान क्लेश-कर्मवश 
होता है | अतः नये कलाप का देठ-अत्यय कर्म या अनुशय है, और पूर्ववर्ती कल्लाप उसका 
समनन्तर-प्रत्यय है | चित्त-प्रवाह के उत्तरोत्तर चित्तों में अधिक समानता और आनन्तर्य होता 
है, रूपी धर्मों में नहीं | अतः रूपी धर्म समनन्तर-प्रत्यय नहीं होते | वस्तुतः कामावचर-रूप के 
अनन्तर कदाचित्‌ दो रूप कामावचर-रूप, और छरूपावचर-रूप उत्पन्न होते हैं ॥ कदाचित्‌ 
कामावचर और अनाश्षव ये दो रूप उत्पन्न होते हैं, किन्तु कामावचर-चित्त के अनन्तर 
कामावचर और रूपावचर चित्त कभी युगपत्‌ नहीं उत्पन्न होते। रूपों का संमुखीभाव आकूल 
है, 3 समनन्तरः-प्रत्यय श्राकुल-फल नहीं प्रदान करता। अतः रूपी धर्म समनन्तर-प्त्यय 
नहीं है | 

सामान्यतः पूर्व चैत्त केबल स्वजाति के चैत्तों के नहीं, किन्त॒ अपर चैत्तों के मी समनन्तर 
प्रत्यय हैं; किन्तु स्वजाति में ग्ल्प से बहुतर की, और विपर्यय से बहुतर से अल्प की उत्पत्ति नहीं 
होती | यह 'समनन्तरः सम और अनन्तर इस शब्द को युक्त सिद्ध करता है | 

रूपी धर्मों के समान चित्त-विप्रयुक्त-संस्कारों का व्याकुल सँमुखीमाव है, अतः वह सम- 
नन्तर प्रत्यय नहीं है | वस्तुतः कामावचर प्राप्ति के अनन्तर त्रैधातठुक और अप्रतिस॑युक्त | अना- 
खवादि ) धर्मों की आप्तियों का युगपत्‌ संमुखीभाव होता है। अनागत धर्मों के समनन्तर 
यल्व का प्रतिषेष करते हैं । अनागत धर्म व्याकुल हैं। अनागत अध्व में पूर्वोत्तर का अभाव 
है, झतः भगवान्‌ कैसे जानते हैं. कि अमुक अनागत धर्म की पूर्वोत्पत्ति होगी, अमुक की 
पश्चात्‌ होगी [ 

यह्किचित्‌ यावत्‌ अपरान्त उत्पन्न होता है, उन सबके उत्पत्ति के क्रम को वह बानते ई | 
बुद्ध-गुण और बुद्ध-गोचर अशेय है | सौत्रान्तिकों के अनुसार भगवान्‌सर्व वस्दे को अपनी इच्छा 
के अनुसार प्रत्यक्षतः--न कि झनुमानतः, या निमित्ततः--बानते हैं| दूसरे कहते हैं कि अतीत 
और साम्प्रत के अनुमान से उनका ज्ञान होता है। अन्य आचायों के अनुसार सल्वों को सन्तान 
में अनागत में उत्तन्न होने वाले फलों का एक चिहन्मूत (लिंग ) धर्म दोता है, वह 
चित्त-विप्रयुक्त-संस्कार विशेष है। भगवान्‌ उसका ध्यान करते हैं, और अनागत-फल को 
जानते हैं | 








बन-अत्यय--ग्रालंबन भाव से उपकारक धर्म आलंबन-प्रत्यय है । सब्र धर्म 

संस्कृत और असंस्कृत, चित्त-चैत्त के आलंबन-प्रत्यय हैं, किन्तु अनियत रूप से नहीं | बया--सब 

रूप चन्नुविज्ञान और तस्संप्रयुक्त वेदनादि चैत्त के आलंबन हैं। शब्द भोत्र-विज्ञान का आलंबन 
है | सत्र घर्म मनोविज्ञान और तत्संप्रयुक्त चैत्त के ग्ञालंबन हैं | 

जब्र एक घर्म एक चित्त का आलंबन होता है, तो ऐसा नहीं होता कि यद घ॒र्म किसी 

कण में इस चित्त का झालंतब्न न हो | अर्थात्‌--यद्यपि चह्तुर्विशान रूप को आल॑बन रूप में 
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ग्रहण नहीं करता, तथापि यह आलंबन है; क्योंकि--चांहे इसका अहण आलंबन रूप में हो 
या न हो, इसका स्वमाव वही रहता है, यथा--इन्धन इन्धन है, यद्यपि वह प्रदीत्त न हो | 

७, अधिपति-प्रत्यय--पत्येक घर्म अ्रप्रत्यक्ष रूप से दूसरे धम को प्रमावित कर्ता है | 
कारण-देतु अधिपति-प्रत्यय कहलाता है | दो दृष्टियों से 'अधिपति-प्रत्ययः संज्ञा युक्त है | अधि- 
पति-प्रत्यय वह प्रत्यय है, जो बहुघमों का है, और थो बहुधर्मों का पति है ( अधिक्ोंड्य 
प्रत्यय:, अधिकस्य वा प्रत्ययः )| सर्व धर्म मनोविज्ञान के आालंत्रन-प्रत्यय हैं। किसी चित्त के 
सहभूधर्म उत् चित्त के सदा झालंबन नहीं होते, किन्तु वह उसके कारण-हेतु होते हैं। अतः 
कारणु-हेतु होने से, न कि आलंबन-प्रत्यय होने से, सब धर्म अधिपति-प्रत्यय हैं। स्वभाव को 
वर्नित कर सब संस्कृत-घर्म सब धर्म के कारण-देतु हैं | कोई भी घर्म किसी भी नाम से स्वभाव 
का प्रत्यय नहीं होता। स्थविर्वाद के झनुसार अ्धिपति “ज्येप्ः के अर्थ में है। जिस 
जिस धर्म के गुरुमाव से बिन बिन अरूप धर्मों की प्रवृत्ति होती है, वह वह धर्म उन उन 
धर्मों के अ्धिपति-प्रत्यय हैं। बत्र छुन्द को आगे करके चित्त प्रवृत्त होता है, तब छुन्द 
अधिपति होता है, अन्य चैतसिक नहीं | छुन्द, वी, चित्त, मीमांसा संख्यात चार घम, अधि 
पति-प्रत्यय हैं | इस प्रकार हम देखेंगे कि इन दो अ्र्थों में बढ़ा अन्तर है | 
प्रत्यर्यों का अध्चगत पुव॑ धर्मंतग कारिश्न 


अध्यगत--यत्युतन्, अतीत, अनागत इनमें से किस अवस्था में वे पर्म अवस्थान करते 
हैं, चिनके प्रति विविध प्रत्यप अपना कारित्र करते हैं! 


हम पहले देतु-प्रत्यम की समीक्षा करते हैं| प्रत्युत्पन्त धम्म में दो देतु कारित्र करते हैं | 
यह सइमू-देतु ओर संप्रयुक्त-देतु हैं। ये सहोत्मन्न धर्म में झ्पना कारित्र करते हैं | झनागत धर्म 
में तीन देतु-सभाग*, स्वत्रग" , विपाक' कारिन्र करते हैं | 

समनन्तर* झनागत धर्म में अपना कारित्र कर्ता है, यथा--अनागत धर्म में तीन 
हेतु अपना कारित्र करते हैं। एक क्षण के चित्त-चैत्त उत्ननन चित्त-चेत्तों क्रो अब- 
काश देते हैं। 

आहलंबन-प्रत्यय प्रत्युसन्न धर्म में झपना कारित्र करता है, यथा-य्रत्युत्त्न धर्म में दो 
हेतु कारित्र करते हैं| ये प्रत्युत्तन्न धर्म उित्त-चैत्त ५ | ये आलंबक हैं, जो वर्तमौन हो वर्तमान 
झालंबन का अहण करते हैँ | अधिपति-अ्रत्यय का कारित्र केबल इतना है कि यह झनावस्ण- 
भाव से अवस्यथान करता है | यह वर्तमान, अतीत, अनागत धर्म में आवरण नहीं करता 

धर्मंगत--विविध प्रकार के धर्म कितने प्रत्ययों के कारण उत्पन्न होते हैं ! 

चित्त और चैत्त चार पत्ययों से उत्पन्न होते हैं। इसमें एक अपवाद है| असंज्षि- 
समापत्ति और निरोध-समामत्ति में झालंबन का ज्ञान नहीं होता | अतः इन इन समापत्तियों 
में आलंबन-प्रत्यय को वर्जित करना चाहिये | इन दो समापत्तियों की उत्पत्ति चित्तामिसंस्कार से 
होती है, अतः इनका समनन्तर-प्रत्यय है| यह स्मापत्ति चित्तोत्पत्ति में प्रतिक्ष है| अता ये 
ब्युत्थान-चित्त के समनन्तर-प्रत्यप नहीं हैँ, यद्यपि ये उत्तके निसन्‍्तर हैं | 


अन्य चित्त-विप्रयुक्त संस्कार और रूपी धर्म हेतु-प्रत्यय ओर अधिपति* के कास्ण 
उतन्न होते हैं। श (हट 

रूपी धर्मों के संबन्ध में इतना विशेष कहना है कि महाभूत और भोतिक: कैसे परस्पर 
हेद-अत्यय होते दैं। इध्वी-बातु आदि चार भूत, भूत-चतुष्क के समाग-हेतु और सहमूडेतु हैं। 
भूत-चतुष्टय रूप, रसादि मौतिकों के पाँच प्रकार से हेतु हं--जनन-हेत, निश्चय-देतु, उपस्तम्म- 
देत, उपबृंदण-हेतु | मौतिक मतों से उत्तन्न होते है | उत्तन्‍्न होकर भूत का अनुविघान करते 
६। मूतों का आधार लेते हैं । पुनः भूत मौतिकों के अनुच्छेद और ब्द्धि में हेह हैं । अतः 
भूत भौतिक़ों के जन्‍्म-देत, विकार-हेत, झाधार-हेतु, स्थिति-हेतु, और बृद्धि-देत हैं । 

भौतिक भौतिक़ों के तीन प्रकार से हेतु ई--सहम्‌*, समाग" और विपाक-हेतु | हम 
कारणु-देतु का उल्लेख नहीं करते, क्योंकि सब्र धर्म सब धर्मों के कारण-हेतु हैं | 

१. चिचानुपस्वित्ति काय-वाकू कर्म जो भौतिक हैं, और संबर प्रकार के हैं ( ध्यान-संवर 
ओर झनाल्ब" ) सहमू देत॒ हैं । 

२. सब उत्पन्न मौतिक सभाग-भौतिक़ों के सभागदेतु हैं | 

३. काय-वाकू-कम विपाक-देतु हैं। चक्तु-कर्म विपाकादि से उत्पादित होता है। 

भौतिक एक प्रकार से मृतों के हेतु हैँ। काय-वाक्‌ कर्म भूतों का विपाक-फल के रूप 
में उत्पाद करते हैं | $० 
स्थविरवाद के अनुसार प्रत्यय 

स्थविर्बाद के अनुसार २४ प्रत्यय हैं | 

4. द्देतु-प्रत्यय--वह धम है, जो मूलमाव से उपकारक है | यंह धर्मों क्रो सुप्रतिष्ठित 
करता है, यया--शालि का शालि-बीजब | 

२. आल्वंबन*--वह धर्म है, जो आलंबनभाव से उपकारक है, यथा--रूपायतन चक्तु 
विज्ञान-घातु का आलंबन* है | 

३. अधिपति”--वद॒ धर्म है, जो गुरुमाव से उपकारक है | बब छुन्द, अग्र और ज्येष 
होकर चित्त प्रवृत्त होता है, तब छुन्द अधिपति" होता है | दूसरा चैतसिक नहीं। 

9७. झनस्तर*--वह धर्म है, जो अनन्तर भाव से उपकारक हैं | 

५. समनस्तर*--वह धर्म है, जो समनन्तरभाव से उपकारक है। ये दोनों एक हैं, 
नाम का भेद है, अर्थ में भेद नहीं है। यथा--चक्ुरविज्ञान-बातु मनोधातु का अनन्तर है | 
चक्तुविज्ञान-धातु के अनन्तर मनोधात, मनोघातु के अनन्ठर मनोंविज्ञान-बाह, यह चित्त-नियम 
है। यह नियम पूर्व-पूब चित्त के कारण समृद्ध होता है, अन्यथा नहीं । भ्रतः अपने अपने 
अनन्तर अनुरूप चित्तोत्याद के उत्मादन में समर्थ धर्म अनन्तर' है | 

६. सहजात“--वह धर्म है, बो सहोत्यादमाव से उपकारक है| यथा--प्रकाश 
का प्रदीप सहजात' है। चार अरूपी स्कत्घ एक दूसरे के सहजात-प्रत्यय हैं, इसी प्रकार चार 
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महामूत हैं | चित्त-चेतसिक धर्म चित्त-समुत्यान रूप के सहबात-प्रत्यय हैं, महामृत उपादाय रूप 
के हैं | रूपी घर्म अरूपी धर्मों के कमी सहजात' होते हैं, कमी नहीं । 

७, अमभ्योग्य वह धर्म है, जो उत्पाद उपष्टम्मभाव से उपकारक है, यथा-- 
त्रिदएड, जो एक दूसरे का उपष्टम्मक है | चार अहूपी स्कन्ध अन्योन्य-प्रत्यय है | चार मद्यामृत 

८. निश्चय/--वह धर्म है, जो अधिष्ठान के आकार में उपकार है, यथा--इक्ष 
का निभ्चय-प्रत्यय एप्वी है, चित्र का पट है, चकुरायतन चक्तुविज्ञान-बातु का निभ्रय- 
प्रत्यय है | 

६, उपनिश्षय *--वह घम है, जो बलवत्कारणमाव से उपकारक है। “उप” का अथ्थ॑ 
भ्रशम! है | यह तीन प्रकार का है :--अालंबनो पनिश्रय, अनन्त-रूप-निभ्रय, प्रकृत्युपनिश्रय | 

१. लिस आलंबन को गुरु कर चित्त-चेततिक की उत्पत्ति होती है, वह आलंचन बलवत्‌ 
होता है | यया-दान देकर, शील का समादान कर, उपोसय कर्म कर, उसको गुद समभतता 
है। यह ग्ाल॑वनोपनिभ्रय है| 

२. पश्चिम चित्त के उत्पादन में पूर्व चित्त की अनन्तरूपनिभ्रयता है | पूर्व पूर्व कुशल 
स्कन्ध पश्चिम-पश्चिम कुशल रछ्कम्षों के अनन्तरूपनिश्रय हैं | यह बलवत-प्रत्यय है | 

३.प्रकृल्युपनिश्नय वह धर्म है, जो प्रकृतिमाव से उपनिक्षय है | अपनी सन्तान में निष्पा- 
दित भ्रद्धा-शीलादि या उपसेबित ऋतु-भोजनादि प्रकृति है, यथा--भ्रद्धा के निश्रय लेकर 
दान देना, शील का समादान करना'''इत्यादि | 

१०. पूर्न्नात *....वह धर्म है, जो प्रथमतर ट्त्पन्न होकर वतंमानभाव से उपकारक 
है, यथा--चह्ुरायतन चक्तुर्विज्ञान' का पुरेजात-प्रत्यय है | 
4, प््मात्‌-जात*--वह अछहूप धर्म है, जो पूर्व॑जात रूप धर्मों का उपस्तम्भकमाव 
से उपकारक दे | पश्चाजात चित्त-चैतसिक धर्म पूर्वजात काय के पतश्चाजात-प्रत्यय हैं | 
११. आसेवन "--वह धम्म है, जो अनन्तरों का प्रगुणभाव से उपकारक घर्म है | 
१३. के ”--चित्त-प्योग संख्यात क्रियाभाव से उपकारक धर्म है। चेतना-संप्रयुक्त 





घ॒र्मों का और तस्समुत्पन्न रूपों का कर्म-प्रत्यय है | 

१9४ विपाक”--निद्त्साह शान्तमाव का कपकारक धर्म है| चार विफक स्कृत्ध 
झरूपी के विपाक-प्रत्यय हैं | 

१3५, आाहार”--इस काय का कबड़ीकार आहार, आहार-प्रत्यय है। अरूपी-आहार 
संप्रयुक्त-धर्मों के आहार-प्रत्यय हैं | ' 

१३. इच्चिय"---्री-पुरुषेन्द्रिय को वर्नित कर शेष २० इच्धिय अधिपति रूप से 
उपकारक हैं | 


१७, ध्यान "-“न्यह ध्यानवश उपकारक धर्म है | 


३८. मार '“--मार्गाज् निर्याण के लिए उपकारक है | 
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१४६ संप्रयुक्त चने प्रयक्त॒भा 
विप्रयुक्त “विप्रयुक्तमाव से उपकारक घर्म | 
२११. अत्ति*--यत्युत्पन्न लक्षणवश अस्तिमाव से ताइश धर्म का उपष्टम्मन करता है | 

२३. नास्ति --यह समननन्‍्तर निरुद्ध अरूप धर्म है, जो अनन्तर उत्पद्यममान अरूप धर्मों 
को प्रबृत्ति का अवकाश देता है | 

२३. विगत --यह विगतमाव से उपकारक है | समनन्तर विगत चित्त-चेतसिक प्रत्युत्पन्न 
चित्त-चैतसिकों का विगत-प्रत्यय हैं। 

३७. अविगत ---अस्ति-प्रत्यय धर्म ही अविगतमाव से उपकारक है | 

इन चौबीस प्रत्ययों को छुः प्रकार से संग्रद्वीत करते हँ-- 

१, नाम ( अरूपी धर्म ) का नाम से संबन्ध | 

२, नाम का नाम-रूप से संबन्ध | 

३. नाम का रूप से संक्‍न्ध | 

४, रूप का नाम से संबन्ध | 

६, प्रशसि का नाम से संबन्ध | 

६, नामन्‍ूप का नाम से संकन्घ | 

अन्तिम दो केवल अमिघम्मत्थतंगह्ो में है। 

१. झनन्तर-निरुद्ध चित्त-वेतसिक धरम फ्रयुत्तज्न चित्त-चैतसिंक धर्मों के अनन्तर, 
समनन्तर', नास्ति”, विगत, प्रत्ययवश प्रत्यय है| पूर्व चित्त-चेतसिक धर्म पश्चिम चित्त-चैतसिक 
के आसेवनवश प्रत्यय हैं। सहजातपम संप्रयुक्ततश अन्योन्य-प्रत्यय ह | 

२, तीन अकुशल-देत और तीन कुशल-हेत॒ में से कोई सहजात चित्त-वैत॒सिक और 
रूप के प्रत्यय होते हैं | इसी प्रकार सात ध्यान के अंग, बारह मार्गान्न नाम-रूप के प्रत्यय 
होते हैं | सहजात चेतना सहजात नामरूप का प्रत्यय होती है। नानाक्षणिका चेतना कर्मंवश 
कम से अभिनिवृत नाम-रूप का प्रत्यय होती है। विपाक-स्कन्ध विपाकवश सहबात रूप के 
झअन्योन्य-प्रत्यय हैं । 

३, पृवंजात काय का पश्चाज्जात चित्त-चैतसिक धर्म पञ्माज्यात-प्रत्यय हैं | 

४, पूर्वचात"वश रूप नाम का प्रत्यय होता है। यथा-चक्तुवस्तु चन्चुविज्ञान-घातु का | 

५. आलंबन" और उपनिभय " वश प्रज्ञप्ति-नामरूप नाम के प्रत्यय होते हैं 

६. अधिपति*, सहजात”, अन्योन्य", निश्रय", आहार”, इन्द्रिय*, विप्रयुक्त*, 
अत्ति”, अवगत", वश नाम-रूप नाम के प्रत्यय होते हैं | 


द्देतु 








१. कारण-दहेतु--कोई धर्म अपना कारणु-देतु नहीं है। सब घ॒र्म स्वतः से अन्य सब 
संस्कृत धर्मों के कारण-देतु हैं, क्‍योंकि उत्पत्तिमान्‌ धर्मों के उत्पाद के प्रति प्रत्येक घर्म का 
अविश्नमाव से अवस्थान होता है । यद्द नहीं है कि उन सबका कारकमाव है | इस लक्षण से 
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बह परिणाम निकलता है कि सहमहेतु आदि धर्म भी कारण-हेतु हें । अन्य हेतु कारण-हेतु के 
अन्तगंत हैं| जिस हेतु का कोई विशेष नाम नहीं है, जो बिना किसी विशेष्ण के कारणमात्र 

है, वह कारण-देतु है। एक विशेष नाम के यौग से यह वह नाम पाता है, थो सब देतुओं के 
उपयुक्त है| 

कारण-देतु का निर्देश हमने किया है। वह सामान्य निर्देश है, और उसमें प्रधान 
कारण हेतु तथा अप्रघान कारण-देतु दोनों संगद्दीत ह। प्रधान कास्ण-देतु बनक है। इस अर्थ 
में चक्चु और रूप चक्तुर्विशन के कारण-द्ेतु हैं, यथा--आदहार शरीर का कारण-देत॒ दै 
बीबादि अंकुरादि के कारण-दहेतु हैं | 

निर्वाण भी कारणु-हेतु हो सकता है | एक मनोविज्ञान उत्तन्न होता है, निर्वाण उसका 
झालंबन है, पश्चात्‌ इस मनोविज्ञान से एक चक्षुविज्ञान व्लन्न होता है, अतः चच्चुविज्ञान के 
प्रति निर्वाण का परम्परया सामथ्य है | 

२, सहसू-देतु--जो धर्म परस्पर पुरुषकार-फल [ २।५८ ] है, वे सहमृ-देत कहलाते 
हैं। यह नहीं कददते कि सब सहम्‌ घम सदमृ-देतु है| यथा--नीज्ञादि मौतिक रूप मद्दामूतों का 
सदभू है, किन्तु यद उनका सहमूदेतु नहीं है | 

यथा--मद्दामृत अन्योन्य के सहमभू-हेतु हैं, यथा--चित्त और चित्तानुवर्ती, यया- 
जाति आदि लक्षण और वह धम जो उनका लक्ष्य दे | 

सब संस्कृत धर्म यथायोग सहमू-हेतु हैं। बिन धर्मों का अन्योन्यफलत्व है, उन्हीं का 
सहमू देतुत्व है | सब संस्कृत धर्म और उसके लक्षण एक दूसरे के सहमूहदेतु हैं, किन्तु एक धर्म 
अन्य धर्म के लक्षणों का सहमृ-देतु नहीं दे | 

पर्व लक्षण सावशेष है | एक घम अपने अनुलक्षणों का सहमू-देतु है, किम्तु इसका 
उनके साथ अनन्‍्योन्य-फल-संबन्ध नहीं है, क्योंकि अनुलक्षण अपने धर्म के सहमृद्देत नहीं हैं । 

चित्तानुपरिवर्ती कौन हैं! सत्र चित्त-संप्रयुक्त घ्म, ध्यान-संवर और अनास्व-संवर 
इन सबके और चित्त के जात्यादिलक्षण चित्तानुपरिवर्ती हैं | 

अनुवर्ती चित्त से कालतः संप्रयुक्त हैं, चित्त के साथ इनका एकोत्ाद, एक स्थिति, 
एक निरोध दे, यह ओर चित्त एक अध्य में पतित हैं। अनुवर्ती के उत्पाद, स्थिति, और 
निरोध का काल वही है, जो चित्त का है | किन्तु उनकी उत्पत्ति पृथक है | 

अनुवर्ती चित्त से फलादितः संप्रयुक्त हैं। यहाँ फन्न पुरुषकार-फल और विसंयोग-फल 
है | आदि से विपाक-फल और निष्यन्द-फल का गदण होता है। एक फल, एक विपाक 
एक निष्यन्द से वह चित्त का अनुपरिवतंन करते हैं | 

पनुवर्ती चित्त से शुभादितः संप्रयुक्त है। बिस चित्त का वह अनुपरिवर्तन करते हैं, 
उप्ती के सदश कुशल, अकुशल, अव्याकृत होते हैं | 

सर्वोल्यचित्त ४८ धर्मों का सहमू-देतु है, अर्थात्‌--१, दश महदामूमिक और प्रत्येंक के 

| चार चार लक्षण, २. चार खलकछण और चार अनुलक्षण | क्‍ 
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यदि इन ५८ धर्मों में से चित्त के चार अनुलक्षणों को वर्जित कर दें, बिनका 
इस चित्त में कोई व्यापार नहीं है, तो ५४ धर्म शेष रहते हैं, जो उक्त चित्त के सइमू- 
हेतु दोते हैं | 
प्रत्येक धर्म जो सहमूदेतु से हेतु है, सहभू है। किन्तु ऐसे सहमभू हैँ, थो सहमू- 
हेतु नहीं ह। 
१, मूल धर्म के अनुलक्षण इस घम के सहमू-हेत नहीं हैं | 
२, यह अनुलद्षण अन्योन्य के सदमू-हेतु नहीं हैं| 
३. चित्तानुपरिवर्ती के अनुलक्षण चित्त के सहमृ-हेतु नहीं हैं | 
४. यह अन्योन्य के सहमृ-देत नहीं हैं। 
५, नीलादि भौतिक रूप जो सप्रतिघ और सहज हैं, अन्योन्य के सहभूदेतु नहीं हैं | 
अप्रतिष और सहज उपादाय रूप का एक माग परस्पर सहमू-हेकुनहीं है| दो 
संवरों को वर्णित करना चाहिये। 
४ ७, सर्व उपादाय-रूप यद्यपि मतों के साथ उत्पन्न हुआ हो मू्तों का सहमू-देत 
नहीं है| 
८. प्रप्तिमान्‌ घ॒र्म के साथ सहोत्याद होने पर भी सहज प्राप्ति उसका सहमूद्धेतु 
नहीं होती | 
यह आठ प्रकार के घ्॒म सहमू हैं, किन्तु सहमू-हेतु नहीं हैं । 
सहसू-देतुत्त पर सौन्रान्तिक मत-मेद--सौत्रान्तिक सहमभू-हेतुत्त की श्लालोचना 
करते हैं| वह कहते हैं कि लोक में कुछ का द्ेत-फल-भाव सदा सुब्यवस्थापित है, 
हेतु फल्ल का पूव॑वर्ती है, इसलिए बीच अंकुर का द्ेतु है, अंकुर काण्ड का हेतु 
है. इत्यादि | किन्तु सहोत्यक्न अर्थों में यह न्याय नहीं देखा जाता। अत आप 
को सिद्ध करना होगा कि सहमू धर्मों का देह-फल-भाव होता है। तर्वाक्तिवादी अपने 
मत के समर्थन में दो दृशन्त देते ह। प्रदीप सप्रम उत्पन्न होता है, आतप में उत्पद्यमान 
अंकुर सच्छाय उत्तन्न होता है । किन्तु प्रदीप सह्ोत्पन्न-प्रभा का हेतु है, अंकुर छाया का हेतु 
है। अतः देट-फल सहोतन्न हैं | कु 
सौत्रान्तिक कहते हैं कि यह दृशन्त असिद्ध है। इसका संप्रधारण होना चाहिये 
कि प्रदीप सहोलहन्न प्रमा का हेतु है, अथवा जैसा कि हमारा मत हैं, वर्तिस्नेह्ादिक पूर्वोत्पन्न 
दवतु-प्रत्यय-सामग्री सप्रम प्रदीप की उत्तत्ति में हेतु है, यथा--पूर्वोत्तन्न हेतु-सामग्री ( बीज आत- 
पादि ) अंकुर और छाया की उत्तत्ति में, सच्छाय अंकुर की उत्पत्ति में हेतु है | 
सर्वास्तिवादी--हेतु-फल-भाव इस प्रकार व्यवत्थापित होता है। हेतु का भाव होने पर 
फल का भाव होता है| देतु का अभाव होनें पर फल का अभाव होता है। हेतुविद्‌ का 
लक्षण तुष्ठु है। जब 'कः के माव-अमाव से 'ख! का भाव-अभाव नियमत॥ होता है, तब “को 
हेतु है, 'खः देतुमान्‌ है। इस प्रकार यदि हम सहमू-धर्म और सदमदेतु-घर्म का संप्रधारण 
हब 


॥ ६। बोड-चर्म-दूराज 


करते हैं, तो हम देखते हैं कि एक का भाव होने पर सबका भाव होता हैं, और एक का 
अभाव होने पर सबका अमाव होता है। अतः उनका परत्मर हेतु-फल-माव युक्त है | 
सौत्रान्तिक--दहम मानते हैं. कि सहोलन्न धर्मों में एक धर्म दूसरे धर्म का हेतु हो 






सकता है | चक्तुरिन्द्रिय न की उत्त्ति में हेतु है, किन्त सहोतन्‍न धर्म पर्थर द्वेतु 
और फल कैसे होंगे 


स्बौस्तिवादी--हमने जो देतु-फल-माव का निर्देश किया है, उससे अन्योन्य देतु-फल 
भाव व्यवस्थापित होता है। जब चित्त का माव होता है, तब चैसों का भाव दोता है 
आर अन्‍्योन्य | 

सौच्ान्तिक-- किन्तु उस अवस्था में सर्वास्तिवादी को अपने सिद्धान्त को बदलना होगा | 
वास्तव में उन्होंने उपादाय-रूप के अन्योन्य हेतु-फल-माव का निषेष किया है, यद्यपि रूप का 
रस के बिना अल्तित्व नहीं होता । उन्होंने उपादाय-हूप और महामूतों के अनुलक्ण और चित्त 
के अन्योत्य हेतु-फल-भाव का प्रतिषेष किया है | 

सर्वास्तिवादी-यथा त्रिदशड का अन्‍्योन्य-बल से अवस्थान होता है, उसी प्रकार 
सहमू चित्त-चैत्तादि का हेतु-फल-भाव सिद्ध है | 

सौत्रान्तिक--इस नये दृष्टान्त की मीमांसा होनी चाहिये। प्रश्न है कि क्या त्रिद्‌णड 
का अवस्थान सहोत्यन्न तीन दण्डों के कल से होता है, अथवा क्या छिप्त प्रकार पूर्व सामग्रीवश 
उनका सहमभाव होता है, उसी प्रकार पश्चात्‌ अन्‍्योन्याश्रित का उत्लाद नहीं होता ! पुना 
झन्योन्य-क्ल के अतिरिक्त अन्य किचित्‌ भी यहाँ होता है--सूत्रक, शंकुक, घारिका प्रथिवी | 

क्रिस्तु सर्वात्तिवाद का कहना है कि सहम्‌ के हेतु से अन्य हेतु भी होते हैं, अर्थात्‌ 
तमाग-हेतु, सर्वश्रग-डेतु, विप्ाक-हेतु चो सूत्रकादि स्थानीय हैं । अतः सहमूदेतु सिद्ध हे। 

३, सभाग-हेतु-सहश धम समाग-हेतु है। समाग सभाग के सभार-हेतु हैं। पाँच 
कुशल-त्कन्ध पाँच कुशल-स्कन्घ के समाग-दहैतु है | 

एक निकाय-समाग में प्रथम गर्भावस्‍था दश अवस्थाओं का समाग-देतु है। प्रत्येक 
अवस्था का पूर्व क्षण इस अवस्था के अपर क्षणों का सभाग-हेतु है। समानबातीय अनन्तर 
निकाय-समाग में पूवंजन्म की प्रत्येक दश अवस्थाओ्ों का सभाग-हेतु है। यब, श्रीहि, आदि 
बाह्य अर्थों का भी ऐसा ही है। समागनहेतुत्व स्वसन्तान में दी होता है | वर का समाग-देंतु 
है, शाल्लि का नहीं | 

सब सभाग-घर्म सभाग-धर्मों के समाग-देतु नहीं हैं । वे समाग-धर्म समागनदेतु हैं, वो 

स्वनिकाय और स्वर के हैं | स्वमूमि का नियम केवल साल्व धर्मों के लिए. है, अनाखव- 
घ॒र्मों के लिए नहीं है। धर्म पाँच निकायों में विमकत हैं; यया--वह चार सत्यों में से एक 
एक के दर्शन से देय हैं, या मावना:देय हैं| घ्॒मों की नौ मूमियां हैं, वे काम-बातु के है । 
चार ध्यानों में से किसी एक के हैं, या चार आरूष्यों में से किसी एक के ह। दुश्ख-दर्शन- 
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हेय-धर्म दुःख घर्म का समाग-देतु है । अन्य चार निकायों के धर्मों का नहीं है। दुश्ल धर्मों 
में जो काम-घातु का है, वद काम-धातु के धर्म का समाग-हेद है"*“खमादि। 

वस्तुतः केवल वह घ॒र्म॑ समभाग-हेतु हैं, जो अम्रब हैं। पूर्वोततनन ( अग्रज ) अतीत 
पश्चात्‌ उत्पन्न अतीत समाग-घर्म का समाग-देतु दै। पूर्वोत्तन्‍्न, प्रत्युसन्न, परचात्‌ उल्नन्‍्न, 
समाग-घर्म समाग-देतु है | अग्रव अतीत-अत्युत्पन्न, पश्चात्‌-उत्त्न अनागत सभाग-धर्मों 
का समाग-हेतु है। किस्तु अनागत-घर्म समाग-हेतु नहीं दै। इस विषय में ऐकम्स 
नहीं है। 

हम ऊपर कह लुके हैं कि स्वमूमि का नियम अनाखवधर्मों के लिए. नहीं है। नव- 
भूमिक मार्ग अन्योन्य का समाग-द्वेतु दै। मार्ग इस अर्थ में नवभूमिक हैं कि योगी समापत्ति को 
इन नौ अवस्थाओं में --अनागम्य, ध्यानान्तर, चार मूल ध्यान, प्रथम तीन अघर आरूप में 
विद्वार कर मार्ग की भावना कर सकता है। तुल्व-मूमि-मेद में मार्ग-घर्म मार्ग-धर्म में समाग- 
हेत॒ हैं। वस्तुतः इन भूमियों में मार्ग॑ आगन्तुक सा है, यह भूमियों के घातुओं में पतित 
नहीं है | 

कामावचर, रूपावचर, आरूप्यावचर तृष्णा मार्ग को स्वीकृत नहीं करती | चाह चिस 
भूमि का संनिश्रय लेकर योगी मार्ग की भावना कर्ता हो, मार्ग समानचातीय रहता है, अतः 
मार्ग मार्ग का सभाग-हेत है । 

स्व मार्ग सब मार्ग का समागं-हेतु नहीं होता। जिस भूमि में इसकी भावना होती 
है, उसका संप्रधासण नहीं करना है किन्तु मार्ग के ख्लक्ष्यों का विचार करना है। मार्ग सम 
या विशिष्ट मार्ग का समाग-हेतु है, न्यून मार्ग का नहीं, क्योंकि मार्ग सदा प्रयोगव हैं । 

अतीत या जल दु।खे-धर्म' उसी ( प्रथम कण ) प्रकार की अनागत छ्लान्ति का 
समाग-हेतु द्ोता है, तब कार्यमार्ग कारणमार्ग के सम होता है ॥ यह च्ान्ति द्वितीय ऋण का 
समाग-देतु द्वोती है, तब कार्यमार्ग कारणमार्ग से विशिष्ट होता है, एवमादि यावत्‌ अकुपाद- 
ज्ञान, जो अपना विशिष्ट न होने से केवल सम मार्ग का समाग-देतु हो सकता है । प्रयोगब 
लौकिक घर्म सम या विशिष्ट घर्मों के सभाग-देतु हैं, दीन धर्मों के नहीं। प्रायोगिक धर्म 
श्रुतमय, चिन्तामय, भावनामय हैं। ये उपपत्तिप्रति-लंभिक धर्मों के प्रतिप्ष हैं । प्रायो गिक 
होने से ये हौन के समाग-देतु नहीं होते। कामावचर श्रुतमय धर्म कामावचर भ्रुतमय और 
चिन्तामव धर्मों के सभांग-हेतु हैं, भावनामय घ॒र्मो के नहीं, क्योंकि काम-धाठु में भावनामय का 
अभाव होता है, क्योंकि कोई मी घर्म खघात॒ के धर्मों का ही सभाग-हेतु दोता है| रूपाबचर- 
अरतमयघर्म रूपातचर-अंतमय और भावनामय घर्मो के सभाग-देतु हैं, चिन्तामय धर्मों के नहीं; 
क्योंकि इस धादु में जब चिन्तन आरंभ करते हैँ, तब समाधि उपस्थित होती हैं। रूपावचर- 
सावनामय धर्म रूपावचर भावनामय घम्मो के समाग-देत॒ हैं, रूपावचर श्रुतमय घ्॒मों के नहीं; 
क्योंकि यह द्वीन हैं, ण्जप्ादि | 

४. संप्रयुक्तक-हेतु--फेवल चित्त और चैत्त जिनका अमिन्न आश्य है,संप्रयुक्तक हेउ हैं । 
मिन्न कालज, भिन्न सन्तानब चित्त-चैच संप्रयुकक-देठु नहीं हैं। यया--चछुरिब्ििय का ५४ 
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चज्चुविशान तथा विज्ञान-संप्रयुक्त वेदना और अन्य चैत्तों का आश्रय है| जो 

संप्रयुक्तक-देतु हैं, वह सहमभू-हेतु भी है। इन दो हेतुओं में क्या भेद हैं | धर्म सहमृ-देत 
कहलाते हैं, क्योंकि वे अन्योन्य-फल हैं | यथा--सहसार्थिकों का मार्ग-प्रयाण परत्पर कल से 
होता है; इसी प्रकार चित्त चैत्त का फल है, चैत्त चित्त का फल है। धर्म संप्रयुक्तक-देत 
कहलाते हैँ, क्‍योंकि उनकी सम्र-प्रवृत्ति होती है; अर्थात्‌ उनमें पूबनिर्दिष्ट पाँच समता--आश्रय, 
आलंबन, आकार, काल, द्रव्य-समता--डोती हैं | सहसार्थिकों की यात्रा अन्योन्य कल से होती 
है, पुनः उनकी सम-अन्नपानादिपरिमोग-क्रिया होती है । इसी प्रकार चित्त और चैत्त के 
अमिनन झाभ्रय, अभिन्न आकारादि होते हैं। यदि पाँच समताओं में से किसी एक का भी 
अमाव हो, तो उनकी समप्रवृत्ति नहीं होती और वह संप्रयुक्त नहीं होते | 

५, सवंश्रग-देतु--यारह अनुशय 'सर्वन्नग! कहे गए हैं, क्‍योंकि ये अपने धातु को 
साकल्यतः झालंबन बनाते हैं | इसका यह अर्थ नहीं है कि स्वत्रग युगपत्‌ सकल स्वघातु 
को आलंबन बनाते हैं, किन्तु पंच-प्रकार ( निकाय ) का धातु इनका आलंबन होता है | ये 
ग्यारह अनुशय इस प्रकार हैं $--द/छद॒श॑नप्रदेय पांच दृष्थियां, समुदयदर्शन-प्रदेय मिथ्याँ 
इष्टि , दुश्ख-समुदयप्रदेय अविद्या-द्वव | 

पूर्व सर्वत्रग स्वभूमिक पश्चिम क्लिष्ट धर्मों के सर्वत्रग-देतु हैं। सर्बंग क्लिष्ट घर्म के ही 
सामान्य कारण हैं | ये निकायान्तरीय क्लिष्ट धर्मों के भी हेतु हैं | इनके प्रमाव से झ्नन्य निकायों 
में उत्तन्न क्लेश सपरिवार उत्पन्न होते हैं। अतः समाग-देतु से प्रथक्‌ इनकी व्यवस्था होती 
है। सवंत्रग सर्व-क्लेश निकायों को प्राप्त होते हैं, सर्वमाकू होते हैं, सबको आलंबन 
बनाते हैं | क्‍ 

यह देतु समाग-देतु से अधिक व्यापक है, क्‍योंकि यह खनिकाय में सीमित 
नहीं है | 

६, विपाक-देतु--अकुशल-घधर्म और कुशलसासव-घर्म विपाक-हैतु हैं। ये केवल 
विपाक-देत ६, क्योंकि इनकी विपक्ति की प्रकृति है। अव्याकृत घ्मों में स्वशक्ति का अमाव 
होता है | वे दुबल हैं, अतः वे विपाक-देतु नहीं हं। अनालव घम्मों में सहकारि-कास्ण नहीं 
होता | वह तृष्णा से अभिष्यन्दित नहीं है, अत४ वह विपाक-देतु नहीं है, यथा--सारबीब 
बल्ल से अमिष्यन्दित न होने पर अंकुर की अमिनिईति नहीं करते । पुन$ अनास्वव धर्म किसी 
धातु में प्रतिसंयुक्त नहीं हँ । जो धर्म अ्रव्याकृत और अनाक्षव नहीं हैं, वे उमय प्रकार से 
अर्थात्‌ स्वव॒ल अर्थात्‌ तृष्णामिष्यन्द से अन्वित द्वोते हैं, और विपाक को निववृत करते हैं, 
यथा--अभिष्यन्द्त सार-बीज | 

“विपाके' का अर्थ है 'विसदश पाक! | केवल विपाक-द्वेतु एक विसदश पाक ही प्रदान 
करता दे | सहमभ , संप्रशुकक, समभाग, सर्वत्रग देतु के पाक सदश ही होते हं। कास्ण-देतु का 
फश्ञ सहश या विसदृश होता है। केवज्ञ विपाक-देतु नित्य विसडश-फन्न देता है, क्योंकि विपाक- 
हँतु कमी अव्याकत नहीं दोता, और उसका फच्च सदा अन्याकत द्वोता है | 
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वस्तुतः कर्म दो प्रकार के होते हैं--एक बिनका फल विचित्र है, दूसरे बिनका फल 
अबिचित्र है, बाह्य बीचवत्‌ | क्‍ 

एकाध्विक कर्म का विपाक त्रैयध्विक होता है, किन्तु विपर्यय नहीं होता; क्योंकि फल 
हेतु से अति न्यून नहीं होता | एकक्षणिक-कर्म का विपाक बहुक्षणिक हो सकता है, किन्तु 
उसी कारण से विपर्यय ठीक नहीं है। कर्म के साथ विपाक विपच्यमान नहीं होता, क्योंकि 
जिस क्षुण में कम का अनुष्ठान होता है, उस क्षण में विपाक-फल का श्रास्वादन नहीं होता । 
कर्म के अनन्तर भी विपाक नहीं होता, क्योंकि समनन्तर क्षण समनन्तर-प्रत्यय से आक्ृष्ट होता 
है | वस्तुतः विपाक-हेतु अपने फल के लिए, प्रवाद्यापेत्ष है | 

सर्वत्रग-देतु और समाग-देतु दो अध्व के होते हैं | शेष तीन हेतु ज्यध्वक हैं | अतीत 
परत्युत्पन्न धर्म स्वत्रग समाग-देतु हो सकते हैं। अतीत, प्रत्युत्तन्न और अनागत धर्म संप्रयुक्तक 
सहभू और विपाक-हेतु हो सकते हैं । सर्वाध्दग संस्कृत-धर्म कारण-देतु हैं | असंस्कृत-घर्म अध्य- 
विनिमृक्त हैं | 
ता च 

वह कौन फल हैं, बिनके ये पूर्वोक्त हेतु हैं ! किन फल्लों के कारण ये हेतु अवधारित 
होते हैं ! 

रंंस्कृत और विसंयोग फल हैं | विसंयोंग-फल निर्वाण है। यह एक असंस्कृत है | यह 
अद्देतुक है | इसका फल नहीं है, किन्तु यह कारणु-हेतु है, ओर फल है। सर्वात्तिवादी कहते 
हैं कि केवल संल्कृत के देतु-फन्न होते हैं, अह्॑स्कृत के हेतु और फल नहीं होते. क्योंकि 
पड़विध देतु ओर पंचविध फलत्न असंत्कृत के लिए असंभव हैं | यदि ऐसा है तो विसंयोग फल 
कैसे है ! यह किसका फल है ! यद् मार्ग का फल है, क्योंकि इसकी प्राप्ति मार्ग-बल से होती 
है। दूसरे शब्दों में योगी माग से वितंयोग की प्राप्ति का प्रतिल्ञाम करते हैं, अतः विसंयोग 
का प्रतिलाम, उसकी प्राप्ति मार्ग का फल्न है। विसंयोग स्वयं फल नहीं है, क्योंकि मार्ग का 
सामर्थ्य विसंयोग की प्राप्ति के प्रति है | विसंयोग के प्रति उसका असामर्थ्य है | 

हेतु के आधार पर फ़ल्न-निर्ति की व्यवस्था--अब हम बताते हैं कि किस प्रकार के 
: द्वेतु से किस प्रकार का फलन्न निबंत होता है । 

विपाक विपाक-देतु का फल्ञ है। विपाक कुशल या अकुशल सात्वव धर्मों से उत्पादित 
होता है। देतु कुशल या अकुशल है, किन्तु फल सदा अब्याकृत दे, क्योंकि यह फल स्वष्देतु 
से मिन्न है, और 'पाकः है। इसलिए, इसे 'विपाकः कदते हैं । 

भावन-लोक सलत्व-समुदाय के कुशल-अकुशल कर्मों से बनित हँ | यह अब्याकृत है, 
किन्तु यद क्पाक नहीं है, क्योंकि विपाक एक सत्व-संस्यात धर्म है। अतः बह कारणदेतुमृत 
क्मों का अधिपति-फन्ञ दे | कास्णु-देतु से अधिपति-फल निदृत होता दै। ल्‍ 

किन्तु यह कहा जायगा कि अनावस्थु-भावमात्रावस्थान ही कारण-देतु है | इसको 
धग्रधिपतिः कैसे मान सकते हें | कारण-देतु या तो 'उपेज्षकः हैं, उस अवस्था में इसे अधि- 
पति अवधास्थ करते हैं, क्योंकि इसका अनावस्थमातर है। अयवा यह 'कारक' है, और 
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इसे झधिपति मानते हैं, क्योंकि इसका प्रधानभाव, जनकुमाव और अंगीमाव है, यथा--दश 
आयतन ( रूपादि और चक्तुरादि ) पंच विज्ञानकाय की उत्पत्ति में अधिपति है, और सतल्तों के 
समुदित कर्म का माबन-लोक के प्रति अंगीमाव है। ओजत्र का चज्लुर्विज्ञान की उत्पत्ति में पारँ- 
पर्येण आधिपत््य है, क्योंकि सुनकर द्रष्टुकामता की उत्तत्ति होती है," णवमादि | 

बिष्यन्दर समाग और सरव्वत्रग-हेतु का फल है, क्‍योंकि इन दो हेत॒ुओं का फल स्वहेतु 
के सहश है| झतः इन दो हेतओं से निष्यन्द-फल निर्बंत होता है । 

घुरुषकार ( पोदप-फल ) सहमृ-देतु ओर संप्रयुक्तक-देतु का फल्ल है। पुरुषकार पुरुष- 
भाव से व्यतिरिक्त नहीं है, क्योंकि कर्म कमंवान्‌ से अन्य नहीं है | 

जिस धर्म का जो कारित्र है, वह उसका पुरुबकार कहलाता है, क्योंकि वह पुरुषकार 
के सहश है | एक मत के अनुसार विपाक-देत को छोड़कर अन्य द्वेठुओं का भी यही फल होता 
है | वल्भुतः यह फल सहोलन्न है, या उमनन्तरोत्यज्न है; किन्तु विपाक-फल ऐसा नहीं है। 
अन्य आचायाँ के अनुसार विपाक-देतु का एक विप्रकृष्ट पुरुषकार-फल मी होता है | 

अब भिन्न फलों के लक्षण का विचार करते हैं | 

विपाक एक अव्याकृत धर्म है। यह संत्वाख्य है। यह उत्तरकाल में व्याकृत से उत्पन्न 
होता है | अकुशल और कुशल साम्षव कर्म से उत्तरकाल में युगपत्‌ या अनन्तर नहीं | जो 
होता है, वह विपाक-फल है । विपाक-फल्न स्वकीय है, जिस कर्म की निष्पत्ति मैंने की हैं, उसके 
विपाक-फल की मोग दूसरा नहीं करता | 

देतुसहरान्फल निष्यन्द कहलाता दे | समाग-हेतु ओर सर्वत्रग-हेतु यह देतु-इय 
निष्यन्द-फल प्रदान करते हैं | स्ंत्रग-देतु का फल १. भूमितः रुदा देतु 'सदश है, २. क्लिश्टतया 
देतु-सददश है, किन्तु प्रकारतः उसका द्वेतु से साइश्य नहीं है। प्रकार ( निकाय ) से अभिप्राय 
प्रदाणु-प्रकार से है :--दुःखादिसत्यद््शंन प्रह्मतव्य | किन्तु बिसका प्रकारत३ भी साइश्य होता 
है, वह सर्वत्रग-देतु समाग-देतु मी अम्युपगत होता है | अ्तएव चार कोटि है :-- 

१, झसवंत्रग समाग-देतु-यथा रागादिक स्वनैकायिक क्लश का समाग-हेतु है। 
पुवंत्रग-देतु नहीं है | 

२. अन्य नेकायिक सर्वत्रग-हेतु-सवंत्रग क्लश अन्य नेकायिक क्लेश का सर्वत्रग-हेतु 
है, समाग-हेतु नहीं है | 

३. एक नेकायिक सर्वत्रग-देतु: 
और स्वत्रग-देतु है । 

४. इन आकारों को वर्चितकर अन्य घर्म न समाग-हेतु हैं और न स्वत्रग-हेतु । 

विसंयोग" या विसंयोग-फल क्षय ( निरोध ) है, जो प्रज्ञा से प्रतिलब्ध होता है | 
अतः विसंयोग प्रतिसंख्या-निरोध है | 

जिस धर्म के कल से जो उत्तन्न होता है, वह घ॒र्म उसका पुरुषकार-फल है। यह धरम 
संस्कृत है | दृशन्त--उपरिमूमिऊर समाधि अघर-मूमिक तत्योग चित्त का पुरपकार-फल है | 












नाक 


पर्वत) क्लेश एक नेंकायिक ज्रृश का संमाग-हेतु 
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तिसंख्या को पुरुषकार-फल अवधारित करते हैं, किन्तु इस फल के लक्षण 
घटते, क्योंकि नित्य होने से वह उत्पन्न नहीं होता 
हैं कियह उस धर्म का पुरुषकार-फल है, जिसके बज से प्रतिसंख्या 





पूर्वो्नन्न से अन्य सर्च संस्कृत धर्म छंस्कृत धर्मों का अधिपति-फल् है | 

की का पुरुषकार-फल है | अधिपति-फल कर्ता और अकर्ता दोनों का है| यह दोनों 
में विशेष है | यथा--शिल्पकारक शिल्पी का पुरुषकार और अधिपति है| अशिल्पी का यहद्द 
केवल अधिपति-फल है | 

पाँच हेतु वर्तमान अवस्था में फल-ग्रहण करते हैं | दो वतमान अवस्था में फल-प्रदान 
करते हैं | दो वर्तमान और अतीत ग्रदान करते हैं | एक अतीत प्रदान करता है | एक घ॒र्म फल 
का प्रतिग्रहण करता है.बच् यह बीजमाव को उपगत होता है | एक धर्म फल का दान उस काल 
में करता है. जब बद इस फल को उत्न्न होने का सामर्थ्य प्रदान करता है, अर्थात्‌ जिस क्षण 
में उत्पादामिमुख अनागत फल को यह घर्म वह बल देता है, जिससे वह वतमानावस्था में प्रवेश 
करता है | 

पाँच हेतु बतमान होकर अपने फल का प्रतिग्रहण करते हैं। कास्ण-दहेतु का उल्लेख 
नहीं है, क्योंकि यह हेतु अवश्यमेव सफल नहीं है | दो देतु वर्तमान होकर अपना फल प्रदान 
करते हैं | वर्तमान सहमृ-देत और संप्रयुक्तक' दी फल्ल प्रदान करते हैँ | वस्तुतः यह दो हेतु एक 
काल में फल का प्रतिग्रदण झौर दान करते ह | 

दो देतु--समाग और सर्वक्षन--बरतमान और अतीत अवस्था में फल-प्रदान करते हैं । 
वत॑मानावस्या में वह कैसे निष्यन्द-फल प्रदान करते हैं / हम ऊपर कद्द चुके हैं कि यह हेतु 
अपने फल से पूर्व होते हैं । ऐसा इसलिए. कहते हैं, क्योंकि वह फल का समनन्तर निर्वेतन 
करते हैं | जब उनके फल की निवृति द्ोती है, तब वह अम्पतीत द्ोते ६ | वह पूर्व ही फल- 
प्रदान कर चुके हैं | बह पुनः उसी फल को नहीं देते | हम पाँच फलों का विचार कर चुके हैं | 

पाश्नात्य आचारयों के अन्य चार फक्न -पराभ्रात्य आचार्य कद्दते है कि पूर्वोक्त पाँच फलों 
से भिन्न चार फल हैं | 

प्रतिष्ठा-कल्कल--जलमणडल वायुमणडल का प्रतिष्ठा-फल है। और एवमादि यावत्‌ 

आओऔपधिप्रभति महा प्रथिवी का प्रतिश-फल है | 

२, प्रयोग-फल्च--अनुत्यादशानादि अश्लुभादि का प्रयोग-फल है। 

३, स्लामप्री-फल्च--चत्तुविज्ञान चक्लु, रूप, आलोक और मनस्कार का सामग्री-फल है । 

ग्राबबा-फल्च--निर्मांण चित्त ध्यान का भावना-फल है। सर्वाक्षिवादी के अनुसार 

इन चारों फल्ञों में से प्रथथ अधिपति-फल्ल में झन्तमूंत है। अन्य तीन पुरुषकार-फल 
संगद्दीत हैं;। 





है बौद-धर्म-दशंन 


लोक-घातु 
लोक-घातु तीन ह--कामघातु, रूपधातु और आरूप्यधातु 
कामघात का*अर्थ काम-संप्रयुक्तत्धात है। कामघात के अन्तर्गत चार गति साकल्येन है 
देवगति का एक प्रदेश है, और माषनलोक है | माजनलोक में सत्व निवास करते है | 
चार गति ये है--नरक, प्रेत, तियक्‌ और मनुष्य | बुद्धघोष के अनुसार असुर-काय 
भी एक गति है। नरक ( निरय ), प्रेत, और तिर्यक अपाय-भूमि है। कामघातु में छः देव 
निकाय ह | मनुष्य और छः देवनिकाय काम-सुगति-मूमि हैं । 
देवनिकाय इस प्रकार ह ;--न्वातुमहाराबिक, त्रयश्निश, याम, त॒षित, निर्माणरति 
झौर परनिर्मितवशवर्ती नगक-द्वीप भेद से कामघात में बीस स्थान हैं :-आठ नरक, चार द्वीप 
छुः देवनिकाय, प्रेत, और तियंक। 
शाठ नस्क ये हैं ;--संजीव, काल-सूत्र, संघाद, रौरव, महारौरव, तपन, प्रतापन 
अवीबि | 
चार द्वीप ये ह ;--अम्बु, पूर्व-विदेह, अवरगोदानीय, और उत्तरकुद | अ्रतः अवीचि से 
रनिर्मितवशरक्ती तक बीस स्थान होते हैं। बुद्धघोष की सूची में नरक-सेद परिगणित न कर 
ल ग्यारद प्रदेश हैं| 
कामधातु से ऊध्व रूपधातु के सोलह स्थान हैं। इस धातु में चार ध्यान है| स्थविर- 
वादियों के अनुसार चार या पाँच ध्यान होते ६ | चतुर्थ से अन्यत्र प्रत्येक घ्यानलोंक त्रिमूमिक 
है। चत॒थे ध्यान अ्रष्टभूमिक है। रूपधात में रूप है, किन्तु यह धातुकाय से वियुक्त है । 
आहूप्यधातु में स्थान नहीं है। वस्तुत॥ अहूपी धर्म अदेशस्यथ है, किन्तु उपपत्तिवश यह 
तुविध है :--आकाशानन्त्यायतन, विज्ञानानन्त्यायतन, आकिंचन्यायतन, नैवसंज्ञानासंजश्ञायतन 
( भवात्र )। उपपत्ति से कर्म-निजृंत जन्मान्तर की स्कन्ध-प्रवृत्ति सममला चाहिये | एक ही 
क्रम से इन विविष आयतनों का लाम नहीं द्ोता। यद्द श्रायतन एक दूसरे से ऊर्घ्य हैं 
किन्तु इनमें देशकृत उत्तर और अधर मात नहीं हैं। जिस स्थान में समापत्ति से समन्वागत 
आझामय का मस्ण दोता है, उस स्थान में उक्त उपपत्ति की प्रवृत्ति होती है | 
अमिधर्मकोश में इन विविध भूमियों का सविस्तर वर्णन है | हम यह वर्णन न देंगे,किन्तु 
इमक़ों यह ध्यान में रखना चाहिये कि प्रतीत्य-समुत्ताद का सब लोकों पर प्रभाव है | सब गतियां 
कर्मवश होती हैं | बिस प्रकार बीज से अंकुर और पत्र होते हैं, उसी प्रकार क्लेशवश कर्म और 
वस्तु होते हैं | भवचक्र अनादि है। लोकों का विवर्तन-संव्तन होता रहता है। जब सल्वों 
के सामुदायिक कम कछ्ीण द्वोते हैं, तब भाजनलोक का क्षय द्वोता है। पुनः जब आज्षिपक 
कर्मबश अनागत भाजनलोक के प्रथम निमित्त प्राडुभृत होते हैँ, तब वायु की बृद्धि होती है, 
और पीछे ठव॑ मान की उत्पत्ति होती है । 
प्रत्येक कल्प में बुद्ध का प्रादुर्भाव होता दै। उनका उत्पाद खत्वों का निर्वाण में प्रवेश 
कराने के लिए होता है | एक ही समय में दो बुद्ध नहीं उत्पन्न होते। सूत्रवचन दै कि यह 
स्थान है कि लोक में दो तथागत युगपत्‌ हों। एक मगवत्‌ सबंत्र प्रयुक्त होते है | बढ़ाँण्क 
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भगवत तत्वों को विनीत करने में प्रयुक्त नहीं हे, वहाँ अन्य भगवत्‌ प्रयुक्त नहीं होतें। कुछ 
निकायों के अनुसार बुद्ध युगपत्‌ होतें हैं, किन्तु एकत्र नहीं होते, मिन्‍न लोकघातओं में होते 
हैँ । लोक-घातु अनन्त हैँ | सर्व लोक-घातु में विचरना कठिन है । अत; अपना कार्य करने के 
लिए. मिन्‍न लोक-घातुओं में कई तथागत एक साथ हो सकते हैं | 

यहाँ प्रश्न यह है कि संवर्त और विवत के बीच के काल में क्या होता है ? सब्तनी 
का यह प्रमाव होता है कि विनष्ट भाजन का एक भी परमाशु अवशिष्ट नहीं रहता | किन्तु 
वैशेषिक कहते है कि परमाणु नित्य हैं, और इसलिए जब लोक-धातु का नाश होता है, तब 
यह अवशिष्ट रहते हैं| वास्तव में इनका कहना है कि यदि अन्यथा दोता तो स्थूल शरीर की 
उत्पत्ति अहेतुक होती | वमुब्खु का उत्तर है कि अपूर्व लोक-धातु का बीज वायु है। यह 
वायु आधिपत्य विशेष से युक्त होता दै | इन विशेषों का प्रमब सल्तवों के कर्म से होता है, और 
इस वायु का निमित्त अविनष्ट रूपावचर वायु है| वैशेषिक कहते है कि बीज केवल निमित्त 
कारण हैँ, समवायिकास्ण नहीं हैं । उनके अनुसार अंकुर के जनन-में इसके अन्यत्र॒ कि यह 
अंकुर के परमाणुओं का उपसर्पण करता है, बीच का कुछ भी सामर्ष्य नहीं है। इसके प्रतिकूल 
बौद्ध मानते हैं कि बीज में ऐसी शक्ति है, जो अंकुर-का््डादि के स्थूल भावों को उत्सन्न 
करती है | 

अनुशय 

कर्म अनुशय वश उपचित होते हैं। अनुशय्यों के बिना कर्म पुनर्भव के अमिनिवतन में 
समर्थ नहीं होते। भव का मूल अर्थात्‌ पुनर्मव या कर्ममव का मूल अ्रनुशय है। अनुशय 
अशु हैं| यद अनुसक्त होते हैं। क्लेशों के तमुदाचार के पूर्व इनका प्रचार दुविजेय है। अतः 
यह अग़ु हैं। यह आलंबनतः और संप्रयोगतः अनुशयन करते हैं, अर्थात्‌ प्रतिष्ठाजाम करते 
हैं, या पुष्टिलाम करते हैं। इनका निरन्तर अनुब्न्ध होता है, क्योंकि बिना प्रयोग के और 
प्रतिनिवारित दोने पर भी इनका पुनः संमुखीमाव होता है। अन॒शय हरण करते हैं, अतः 
इन्हें ओध कदते हैं। बनुशय आशिलष्ट करते हैं, अतः इन्हें योग कहते हैं। अनुशय उप- 
ग्रहण करते हैं, अतः इन्हें उपादान कहते हैं| अ्नुशयों से चित्त-सन्तति विषयों में क्ञरित होती 
है, अतः अनुशय आत्व है| ये कन हैं, संयोजन हैं। अनुशय छः हैं;--राग,प्रतिष, मान, 
अविद्या, दृष्टि और विमति। यह छुः राग-भेद से सात होते हैं । राग दो प्रकार के हैं;-..- 
काम-राग और भव-राग | पाँच रूपी इन्द्रियों के रूपशब्दादि आलंबनों में राग 'काम-रागः 
है | रूपधातु और आहप्यघातु के प्रति जो राग होता है, वह मब-राग कहलाता है, क्योंकि 
इनकी अन्तमुंखी बृत्ति है। और इस संज्ञा की ब्यावृत्ति के लिए भी कि यह दो घातु मोक्ष 
है, इसे भव-राग कहते हैं | इन अनुशयों में से कुछ दर्शन-ऐेय हैं और कुछ मावना-दैय 

ज्ञान्ति, ज्ञान तथा दश न-दृष्टि 

“ान्तिः का अर्थ क्षमण, रुचि है। यह 'ज्ञान्ति' ज्ञान्ति-पारमिता से मित्र है। यह 
सत्य-द्शन-मार्ग में संग्द्वीत अनास्चव ज्ञान्तियों से संबन्ध रखती है, किन्तु यह साखव, लौकिक है। 
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धदान्तिः सैशा इसलिए, है, क्योंकि इस अवसत्या में अधिमात्र सत्य रुचते हैं| ज्ञान्तियों का व्धन 
धर्मस्मृत्यपत्थान से ही होता है, अन्य स्मृत्युपस्थानों से नहीं होता | अधिमात्रज्ञान्ति का श्लेष 
झ्त्रधर्मों से होता है, अतः इसका विषय केवल कामाप्त-दुःख है | लौकिक अग्रएमों से एक झना 
लव धर्म चान्ति की उत्पत्ति होती है। यथाय में एक धम्म-ज्ञान-द्वान्ति लोकिकाग्रपर्मों के अनन्तर 
होती है | इसका आल॑बन काम-दुश्ख है | अतः उसे “दुःले घर्मशानक्षान्तिः कहते हैँ | यह वह 
द्ान्ति है, जो धम-जश्ञान का उत्पाद करती है, जिसका उद्देश्य और फल धर्म-शान है, यह क्षान्ति 
नियाम में अवक्रमण है, क्योंकि यह सम्पक्त्व अर्थात्‌ निर्वाण के नियम में अवक्रमण हैं। 
धनियामः को अर्थ एड है। इसका लाम 'अवक्रमणः कहलाता है | इस प्राप्ति के एक बार 
उत्पन्न होने पर योगी आर्य-पुद्गल होता है | उत्पद्यमान अवस्था में यह क्वान्ति प्रथग्जनत्त का 
व्यावतन करती है। 'दुःखे घर्मशानत्ञान्तिः के अनन्तर ही एक धर्म-शान की उत्पत्ति होती है, 
जिसका आल॑बन कामात-दुश्ख है। उसे “दुःखे धर्मज्ञानः कहते हैं । यह ज्ञान अनालव है । 
यथा--कामघातु के दुशल के लिए एक धर्म-श्ञान-क्ञान्ति और एक धर्म-शान की उत्पत्ति होती 
है, उसी प्रकार शेष दुःख के लिए एक अन्यय-ज्ञान्ति और एक अन्वय-ज्ञान की उत्तत्ति होती 
है | घर्म-ज्ञान नाम का व्यवहार इसलिए दे कि प्रथमतः दुश्खादि घमंतत्त का ज्ञान योगी को 
होता है। अन्वय-ज्ञान का व्यवद्दार इसलिए, है कि धर्म-शान इसका हेतु है (तदन्वय-तद्द्ेतुक)। 
ज्ञान दश हैं | किन्तु रंक्षेप में ज्ञान दों प्रकार का है--सास्व और अनाश्वव | सब ज्ञान 
शान के इन दो प्रकारों के अन्तगंत हैं। इन दो ज्ञानों में से पहला “संबुतः कहलाता है । 
सास्व-जश्ञान लोक-संवृति-ज्ञान” कहलाता है, क्योंकि प्रायेश यइ ज्ञान संवृति-सदू-वस्तु 
का आलँचन ग्रहण करता है। अनालख्षव ज्ञान दो प्रकार का है--धर्म-शान और अत्वब- 
शान | इन दो शानों को और पूर्वोक्त ज्ञान को संग्रहीत कर तीन ज्ञान होते हैं--लोक-संबृति- 
ज्ञान, घर्म-जान, और अन्वय-ज्ञान। इनमें सांइत का गोचर सब धर्म है, अर्थात्‌ सब संस्कृत 
एवं असंस्कृत धर्म संबृति-ज्ञान के विषय है| जो ज्ञान धर्म! कहलाता है, उसके विषय काम- 
धातु के दुशादि हैं। घर्म-ज्ञान का गोंचर कामंधातु का दुःख, दुःख-समुदय, दुःख-निरोध, 
दुः्ख-निरोध-गामिनी प्रतिपत्ति है। अन्वय-श्ञान का गोचर ऊध्व भूमियों का दुशखादि है, 
अर्थात्‌ रूघातु और अरूपघातु के दुश्लादि अन्वय-ज्ञान के विष्य हैं। यह दो ज्ञान सत्यमेद्‌ 
से चतुविध हैं, अर्थात्‌ दुःख-ज्ञान, समुदय-शान, निरोध-ज्ञान, मार्ग-शान। यह दो ज्ञान जो 
अतुविध हैं, क्षय-ज्ञान और अ्नुत्पाद-जश्ञान कहलाते हैं | जब योगी अपने से कहता 
है कि मैंने दुःख को भली प्रकार परिज्ञात किया है, समुदय का प्रहाण किया है, निरोध का 
संमुखीमाव किया है, मार्ग की भावना की दै, तब इससे जो ज्ञान, जो दशंन, जो विद्या, जो 
बोधि, जो प्रज्ञा, जो आलोक, जो विपश्यना उत्पन्न होती है, वह क्षय-शान कहलाता है | जब 
योगी अपने से कहता है कि मैंने दुःख को मली माँति परिशात किया हैं, और अब फिर परिश्षेय 
नहीं है, इत्यादि, तो जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह अनुत्पाद-शान कहलाता है ( मूलशात््र ) | 
इन ज्ञानों के अतिरिक्त परचित्त-ज्ञान भी है। इस प्रकार दश ज्ञान ये हं--लोक-संबृति-ज्ञान, 
धमै-ज्ञान, अन्वय-शान, परचित्त-ज्ञान, दुः्ख-शान, समुदय-शान, निरोध-शान, मार्ग-जञान, 


क्षय-ज्ञान, अनुलाद-ज्ञान। स्वमावतः संवृति-ज्ञान है, क्योंकि यह परमार्थ-ज्ञान नहीं दें। 
प्रतिपद्कतः घर्म और अन्वय-ज्ञान हैं। पहला कामघातु का प्रतिपक्ष है, दूसरा ऊध्च 
घातुओं का प्रतिपक्ष है। आकारतः दुश्ख-ज्चान और समुदय-ज्ञान दं। इन दों ज्ञानों का 
आलंबन एक ही ( पंचोपादान-स्कन्ध ) है, किन्तु आकार भिन्न हैं। आकार गोचस्तः निरोध 
शान और मार्ग-ज्ञान हैं। यह दो ज्ञान आकार और आलंबनवश व्यवस्थित दोते हैं। इनके 
झ्राकार और आलंबन दोनों मिन्न हैं | प्रयोगतः परचित्त-जश्ञान है। कृतकृत्यतः च्ुय-शन दै। 
कृतकृत्य के सन्‍्तान में यह ज्ञान पहले उत्तन्न होता है, देतु विस्तरतः अनुत्याद-ज्ञान है, क्‍योंकि 
सब अनाखव-ज्ञान जो क्षुय-ज्ञान में संग्रहीत हैं, इसके देतु हैँ । 

._ ज्ञानमययुर्थणों में पहले बुद्ध के आवेणिक धर्मों का निर्देश है| ये बुद्ध के विशेष 
धम हैं | दूसरे अहंत्‌ होकर भी उनकी प्राप्ति नहीं करते | ये अद्ठारदइ हः--दश वल, चार 
वैशारद, तीन स्मृत्युपत्थान और महाकरूणा | बुद्ध के अन्य धरम शैक्ष या धयग्जन को सामान्य 
हैं। वे असणा, प्रणिधि-श्ञान, प्रति-संवित्‌, अभिज्ञा आदि हैं । 
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सोत्रान्तिक नय 
सौत्रान्तिक आखर्या पर विचार 


सौत्रान्तिक वे हैं, जो केवल बुद्धब्चन को, अर्थात्‌ स्नान्तों को प्रमाण मानते हैं। 
ये कात्यायनीपुत्रादि शात्लकारों द्वारा रचित अभिषम के ग्रन्थों की प्रामाशिकता को स्वीकार 
नहीं करते | ये अभिषमंशाल््र को बुद्धोक्त नहीं मानते । अमिघर्मकोश की व्याख्या में कहा है 
[ ४० ११, पंक्ति ३० ]|--“ये सूज्प्रामाणिका नद्ु शाज््प्रामाणिकाः”, श्रर्थात्‌ सौत्रान्तिक 
धूत्र को प्रमाण मानते हैं, शालज् को नहीं। आमिधार्मिक कहते है कि शास्ता बुद्ध ने धर्म- 
प्रविचय के लिए. अ्भिषर्म का उपदेश किया है। वे प्रश्न करते हैं कि यदि शात् प्रमाण 
, नहीं है, तो जिपिटक की व्यवस्था कैसे होंगी। सूत् में त्रिपितक का पाठ है। अमिषघर्म का 
व्याख्यान भगवान्‌ द्वारा प्रकी्ण है--( त ठ॒ प्रकीर्ण उक्तो मगवता ) | और जिस प्रकार स्थविर 
धमंत्रात ने मिन्न भिन्न सूत्रों में उक्त उदानों का वर्गीकरण उदानवगं में किया है, उसी प्रकार 
स्थविर कात्यायनोपुत्रादि ने ज्ञानप्रत्यानादि शास्ों में मशवान्‌ द्वारा उपदिष्ट अभिषर्म को 
एकत्य किया है | 

सोत्रान्तिकों को सूतरनिकायाचार्य भी कहते हैं [ अमिघर्मगरोश, २२२६ ]। इस वाद 
के प्रतिशपक तक्षशिल्ञा के कुमारलात कह्दे जाते हैं | तथा इसके अन्य प्रसिद्ध ग्राचाय भदन्त, 
राम, भीलात, बसुवर्मा आदि हैं | भदन्त का उल्लेख विमापषा में है। यह भदन्त कोन गा हूँ, इस 
संबन्ध में मतभेद पाया जाता है। भगवद्विशेष का कहना है कि यह स्थविर पर्मत्रात हू, किन्तु 
अभिषर्मकोश की व्याख्या में इत मत का खण्डन किया गया है | व्याख्याकार यशोमित्र कहते 
हूँ कि भदन्त एक स्थविर का नाम है, जो दौज्रान्तिक हैं| व्याख्याकार का कहना है कि 
विभाषा के अनुसार भदन्त सौन्नान्तिक-दर्शनावलम्बी हैँ, जब कि धर्मत्रात अतीत-अन!गत के 
अस्तित्व को मानते हैं, और सर्वास्तिवाद के चार मतों में से 'भावान्यथात्व! के बाद को स्वीकार 
करते हैँ | पुनः विभाषा में मद॒न्त धर्मज्रात अपने नाम से उल्लिखित हैं [ व्याख्या, पृ० ४४, 
पंक्ति १५-२२ ]। व्याख्या [ पृू० २३२, पंक्ति र८४; ४० ६७३, पंक्ति १७; प्रृ० ६६४, 
पैक्ति ६ ] में बार-बार भद॒न्त को दौजान्तिक बताया गया है। विमाषा में कुमासलात और 
ग्रीलात का कोई उल्लेख नहीं है | ताकाकूसू का कहना है कि विमाणा में सौनान्तिकों का 
उल्लेख केवल एक बार झाया है। विमाषा *दार्शन्तिकों! से अवश्य परिचित है | विमाषा के 
अनुसार इनके प्राय; वह्दी तिद्धान्त ईं, जो अमिवर्ंकोर के अनुसार सौत्रान्तिकों के | झमि- 
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धमकोश कौ व्याख्या के अनुसार दाष्यन्तिक सौत्रान्तिक हैं, या सौत्रान्तिक-विशेष हैँ [ व्याख्या 
प्ृ० ३६२, पंक्ति २१-दाष्टीन्तिकाः सौत्रान्तिका:; ४० ४०० पंक्ति १७-दाष्टन्तिकाः सोत्रान्तिक- 
विशेषा३ ] | तिन्बती पंडितों के अनुसार दोनों एक हैँ। इस वाद का नाम दाष्टन्तिक क्यों 
पड़ा, यह ठीक तरह से नहीं कद्दा जा सकता | कुछु लोग इनका संबन्ध कुमारलात॑ के ग्रन्थ 
“दृष्यन्तपंक्ति? से जोड़ते हैं। कुछ का कहना है कि दृष्ठान्तों का प्रयोग करना इसकी विशेषता 
है. इस कारण इसका नाम 'दाष्टॉन्तिकः पड़ा | प्रजुल्लुस्की का विचार है कि दृष्टान्त विनयूत्र 
झौर अमिषर्म के विरुद्ध भौ हो सकते है | विमाषा इनके संबन्ध में कहती है कि यह सत्य भी 
हो सकते हैं, नहीं भी हो सकते । 

सौत्रान्तिक मतवाद का साहित्य नष्ट हों गया हैं। अतः इसके संबन्ध में हमारी जान 
कारी बहुत थोड़ी है, तथापि जो चुचनाएं, अभिषर्मकोश तथा उसकी ब्याख्या में मिलती है, 
उनके आधार पर हम सौंत्रान्तिक मत का व्याख्यान पिछले अध्याय में वैभाषिक से तुलना के 
प्रसंग में कर चुके हैं, अवशिष्ट मुख्य-मुखज्य सिद्धान्तों को यहां देते ईं | 

विज्ञानवाद स्वीकार करने के पूव॑ वस्॒बन्घु का क्रुकाव सौत्रान्तिक मतवाद की ओर 
था | अतः यद्यपि अभिषर्मकोश बैभाषिक-मत का प्रतिपादन करता है, तथापि वह बहाँ सौत्रा- 
न्तिक-मत के विदद्ध दे, वहाँ वसुचऋन्‍्धु सौत्रान्तिक इंष्टि से उनकी आलोचना करते हैं | 

वैमापिकों के समान सौंत्रान्तिक भी स्वमाववादी हैं। इनकी गणना ह्वीनयान में की 
जाती है, यद्यपि ये मद्रायान के घर्मकाय को स्वीकार करते हे, और एक प्रकार से महायान के 
आरंभक कट्दे जा सकते ह। ये वेभाषिकों के सब॒ धर्मों के अत्तित्व को नहीं स्वीकार करते | ये 
वैमापिकों के तुल्य बाह्य जगत्‌ के अत्तित्र को मानते हैँ, किन्तु इनके अनुसार इसका ज्ञान 
प्रत्यक्ष द्वारा न होकर झनुमान द्वारा होता है । 
वैमाषिक से सौत्रास्तिक का भेद्‌ 

रूप-“नैमापिकों के अनुसार रूप द्विविध है, अर्थात्‌ वणु-संत्यान भेद से दो प्रकार को 
है | किन्त सौत्रान्तिक का कइना दै कि संत्यान का अहण चाहुप नहीं है; यह परिकल्म मानस 
है | संस्थान वर्ण-सन्निवेश-विशेष ही है| संत्यान नाम का कोई द्रव्य नहीं है। यदि वर्ण का 
अहण न हो तो संश्यान के अहण का अमाव दो | उनका प्रश्न है कि एक द्रव्य उमयया कैसे 

विद्यमान द्वों सकता दे [ अभिषमंकोश, ११०; व्याख्या, ४० २६, पंक्ति १५ ] | 

वैमाषिकों के अनुसार बुद्धवचन वाक-ल्वमाव और नाम-ख्भाव दोनों हैं, किल्तु सौत्रा- 
न्तिकों के अनुसार वह बाग-विशप्ति-स्रमावमात्र है [ अमिषर्मकोश, १२४; ब्याख्या, प्रु० 
४२ प्रक्ति १० |। 

असंस्कृत--सौधान्तिक तौन असंस्कृतों को--आकाश, श्रप्रतिसंख्या-निरोध और प्रति- 
संख्या-निरोध को द्वन्य-सत्‌ नहों मानते। उनका कथन है कि यह रूप-वेदनादि के समान 
द्रव्यान्तर, मावान्तर नहीं दे । बिसे “आकार? कइते हैं, बद स्मष्ब्य का अमावमाज, अर्थात्‌ 
सप्रतित्र द्रब्प का अभावमात्र है। किल्न को न पाकर ( अविन्दन्ता ) अशानवश ल्लोग कददते 
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हैँ कि यह झाकाश है| जिसे प्रतिसंख्या-निरोध या निर्वाण कहते हैं, वह प्रतिसंख्या (>-अज्ञा) 
के बल से अन्य अनुशव, अन्य जन्म का अनुत्माद है; बब उत्तन्न अनुशय और उत्पन्न ऋन्‍्म 
का निरोध होता है। निर्वाण वस्त-सत्‌ नहीं है, यह अमभावमात्र है । सर्वास्तिवाद के अनुसार 
निर्वाण विसंयोग-फल है, यह अ्देतुक है | इसका फल नहीं है, किन्तु यह कारण-देतु है। 

सोत्रान्तिक आज्लिप करते हैं कि यदि असंस्कृत फल है, तो इसका एक हेतु होना 
चाहिये, जिस देतु के लिए कह सकें कि इस हेतु का यह फल है | पुनः जब सर्वास्तिवादी 
इसे कास्ण-द्ेतु मानते हैं, तो इसका फल होना चाहिये, जिस फल के लिए कद्द सकें कि इस 
फल का यह देतु है | 

सर्वोस्तिवादी उत्तर देता है कि केवल संस्कृत के हेतु-फत दोते हैं, असंस्कृत के देतु-फल 
नहीं होते; क्योंकि पडविध हेतु और पंचविध फल असंस्कृत के लिए असंभव हैं। 

यह विवाद अतिविस्तृत है। संघमद्र ने न्यावानुतार में “असंस्कृतः के प्रतिषेघ का 
खण्डन किया है । इस विस्तृत व्याख्यान के लिए, यहां स्थान नहीं है| सर्वाक्तिवादी अन्त में 
कहता है कि निर्वाण धम-स्वमाव-वश द्रव्य है। यह अवाच्य है। केवल- आर्य इसका साज्षा- 
: त्कार करते हैं। इसका प्रत्यात्म-दंवेदन होता है। इसके सामान्य लक्षणों का यह कह कर 
निर्देशमात्र हो सकता है कि यह दूसरों से मिन्न एक कुशल, नित्य द्रव्य है; बिसकी संज्ञा 
निर्वाण है | 

अप्रतिसंख्या-निरोध भी अमावमात्र है, वत्तु-सत्‌ नहों है। जत्र प्रतिसंख्या-बल के 
बिना प्रत्यय-वैकल्य्मात्र से धर्मों का अनुत्पाद होता है, तब इसे अप्रतिसंख्या-निरोध 
कहते ई । 

चित्त-विप्रयुक्त-बमं--सोत्रान्तिक चित्त-विश्रयुक्त धर्मों का अस्तित्व नहीं मानते । 
उनके अनुसार यह अ्रश्ञतमात्र हैं, वस्तु-छत्‌ नहीं हैं। अमिषमंकोश के द्वितीय कोशस्थान में 
सोत्रान्तिक का व्याख्यान किस्तासपूरवक दिया गया है| जिसमें वह इन धर्मों के द्रव्यतः अस्तित्व 
का भ्रतिषेष करते है । ये चित्त-विप्रयुक्त-धर्म संस्कार-स्कन्ध में संणहांत हैं। प्राप्ति, अप्राप्ति, 
समागता, आसंज्षिक, दो समापत्ति, जोवितेन्द्रिय, लक्षण नामकायादि और एवंजातोयक घर्म चित्त- 
विप्रयुक्त ईं। यहाँ उदाहस्थमात्र के लिए हम दो तीन चित्त-विप्रयुक्त-र॑स्कारों के संबन्च में 
सौत्रान्तिक विचार उद्धृत करते हैं | 

गक्ति---नामक घ्म के अल्तित्व को वे नहीं मानते | वे कहते है कि प्राप्ति की प्रत्यत्ञ 
उपलब्धि नहीं होती, यया--रूप-शब्दादि की होतो है, यथा--राग-द्वेघादि की होती है। 
उसके कृत्य से प्राप्ति का अल्तिल अनुमित नहीं होता, यथा-चक्तुरादि इन्द्रिय अनुमान 
सेग्राह्म हें। 

समागता ( निकाय-समाग ) को सोनान्तिक द्रव्यसत्‌ नहीं मानते। सर्वोस्तिवाद के 
अनुसार यह एक़ द्वव्य है, एक धर्म हैं; चिसके योग से सत्व तथा सत्व-संख्यात धर्मों का परस्पर 
आाइर्य ( « सभाग) होता है। शाज् में इस द्वव्य को निकाय-सम्राग संज्ञा है | यह रुच्तों को 
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स्वभाव-समता है| तौत्रान्तिक इस वाद में अनेक दोष दिखाते हैं कि लोक सभागता को प्रत्यक्ष 
नहीं देखता | यह प्रज्ञा ते समागता का परिच्छेद नहीं करता, क्योंकि समागता का कोई व्यापार 
नहीं है, जिससे उसका ज्ञान हो | यद्यपि लोक सत्व-समागता को नहीं जानता, तथापि उसमें 
सत्वों के बात्यमेद की प्रतिपत्ति होती है। अतः समागता के दोने पर भी उसका बसा व्यापार 
होगा १ पुनः निकाय को शालि-यवादि की असल्वन्तमागता भी क्यों नहीं इष्ड है ! इनके 
लिए सामान्य प्रशप्ति का उपयोग होता दे । 
आयु--इंसी प्रकार सौत्रान्तिक आयु को द्रव्य नहीं मानते | उनका कहना है कि यह एक 
आावेध, सामर्थ्यविशेष है, जिसे (पूर्वजन्म का कर्म प्रतिसन्धि-क्षण में सत्व में आहित करता दै । 
इस सामर्थ्य के कारण एक नियत काल के लिए. निकाय-सभाग के स्कन्व-प्रवन्ध का अवस्थान 
होता है। 
संस्कृत-धम के क्कक्षणश--सौत्रान्तिक सैस्‍्कृत-चरम के लक्षणों को भी धयक्‌ उथक द्रव्य 
नहीं मानते | संस्कत-धर्म के लक्षण जाति, जरा, स्थिति और अनित्यता हैं | स्थिति? उनको 
स्थापना करती है, 'जरा” उनका ह्वास करती है, अनित्यता उनका विनाश करती है। यह 
सर्वास्तिवाद का मत है। किन्तु सौत्रान्तिक कहते हैं कि भगवान्‌ प्रदर्शित करना चाहते हैं कि 
प्रवाह संस्कृत दै। ये प्रवाइ-क्ण के तीन-लक्षण नहीं बताते, क्योंकि वे कहते हैं कि यह तीन 
लक्षण प्रश्ञात होते हैं | वस्वुतः क्षण का उत्पाद, जरा और व्यय अग्रज्ञायमान है। जो अप्रज्ञा- 
यमान है, वह लक्षण होने की योग्यता नहीं स्खता | सौत्रान्तिकों के अनुसार उत्पाद या जाति 
का यह अर्थ है कि प्रवाह का झारंभ है, व्यय या अनित्वता प्रवाह की निवृत्ति, उपरति है | 
स्थिति आदि से निबृत्ति तक अनुवर्तमान प्रवाह है| स्वित्यन्थथात्व या जरा अनुवर्तमान का 
पूर्वापरविशेष है | पुनः उत्पाद अभूत्वा-भाव है, स्थिति प्रबन्ध है, अनित्यता प्रन्‍्ध का उच्चेेद 
है, जरा उसकी पूर्वापर विशिष्ट्ता है । संक्षेप में संस्कृत-धर्म का अमूल्वा-माव होता है, भूला- 
भमाव होता है; इन धर्मों का प्रवाह इनकी स्थिति हैं। प्रवाह का विसहशल्ल उनका स्थित्यन्य- 
यात्व है। उत्पादादि द्रव्य नहीं है | 
अतीतानागतप्रव्युत्पन्न का अवस्तुत्व-सौत्रान्तिक अतीत,अनागत को वस्तु-सत्‌ नहीं मानते | 
यदि अतीत और अनागत द्रव्य-सत्‌ हैं, तो वह प्रत्युत्पन्न है | उनको अतीत और झना- 
गत क्यों विशेषित करते हैँ १ 
सर्वाध्तिवादी उत्तर देता है कि यह अप्राप्त-कारित्र, प्रास्तानुपस्त-कारित्र तथा उपरत- 
कारित्र है, जो धर्म का अध्च विनिश्चत करता है | 
सौत्रान्तिक पूछता दै कि धर्म के कारित्र में क्या विन्न है ! घ॒र्म नित्य होते हुए अपना 
कारित्र सदा क्‍यों नहीं करता १ कया विज्न उपस्थित होता है, जो कभी यह अपना कारित्र करता 
है, और कमी नहीं करता | आपकी यह कल्पना भी युक्त नहीं है कि उसके कारित्र का अमाव 
प्रत्ययों के असामग्रथ से होता है,क्योंकि आपके लिए इन प्रत्ययों का भी नित्य अस्तित्व है | पुना 
कारित्र अतीतादि कैसे दै ! क्या कारित्र का मी दूसरा कारिन्र द्योता है? इससे अनवस्थादोष 
होगा । किन्तु यदि कारित्र का ख्रूप सत्तापेजुया अतीतादित्व है, तो भावों का भी अतीतादिल 
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होंगा | फिर इस कल्पना से क्‍या ल्ञाभ कि अध्व अतीतादि दारिन पर आश्रित है ! क्या आप 
यह कहेंगे कि कारित्र न अतीत है, न अनागत, न प्रत्युत्तन्न ! उस अवस्था में असंस्कृत होने 
से यद्द नित्य है | अतः यह न कहिए कि जब घ्॒म कारित्र नहीं करता, तब यद अनागत है; 
और जब इसका कारित्र उपरत हो जाता है, तब यह अतीत है | 

धवास्तिवादी उत्तर देता दै कि यदि कारित्र ध्म से अन्य होता तो यह दोष होता | 

सौत्रान्तिक--किन्तु यदि यह धर्म से अन्य नहीं है, तो अध्वयुक्त नहीं है। यदि 
कारित्र धर्म का स्वमाव ही है, तो धम के नित्य होने से कारित्र भी नित्य दोगा। क्‍यों और 
कैसे कभी कहते हैं कि अनागत है ! अध्व-मेद युक्त नहीं है । 

सर्वोक्िवादी उत्तर देता है :--किसमें इसकी अ्रयुक्तता है ! वास्तव में अनुत्पन्न संत्कृत 
घ॒र्म ग्रनागत कहलाता है; जो उत्पद्यमान हो निरुद्ध नहीं हुआ, वह प्रत्युत्सनन कहलाता है; 
जो निरद्ध होता है, वह अतीत कहलाता है | 

सौत्रान्तिक--पत्युत्पन्न का जो स्वभाव है, यदि उसी स्वमाव के साथ ( तेनैवात्मना ) 
झतोत और झनागत घ॒र्म का सद्भाव होता है, तो वैसे ही होते हुए यह कैसे अनुत्पन्न या नष्ट 
होता है | जब इस धर्म का स्वभाव वैसा ही रहता है, तो यह धर्म अनुत्पन्न या नष्ट कैसे 
होगा | पूर्व इसके क्‍या न था, जिसके अभाव में इसे अनुत्सन्न कहेंगे | पश्चात्‌ इसके कया नहीं 
है, जिसके अभाव में इसे निरुद्ध कहेंगे ! अतः यदि “अम्ूल्वा भावः दष्ट नहीं है, यदि “मूल 
अमावः भी इष्ट नहीं है, तो अध्व-त्रय सिद्ध नहीं होता । 

इसके बाद सौत्रान्तिक सर्वाक्षिवादी की युक्तियों की परीक्षा करते हैं | 

यह युक्ति कि संस्कृत लक्षण के योग से संस्कृतों का शारवतत्व प्रसंग नहीं होता, यद्यपि 
उनका झतीत और अनागत दोनों में सद्भाव है--वाझुमात्र है: क्योंकि धर्म का सर्वकाला- 
स्तित्व होने से धर्म के उत्पाद और विनाश का योग नहीं है। “घर्म नित्य है और धर्म नित्य 
नहीं है |” यह वचन पूर्वापरविरद्ध है | 

इस युक्ति के संबन्ध में कि भगवान्‌ ने अतीत और अनागत के अत्तित्व का उपदेश 
दिया है, क्योंकि भगवान्‌ का वचन है कि--“अतीत कर्म है, अनागत विपाक है? | हमारा 
कहना है कि हम भी मानते हैं -कि अतीत है, अनागत है ( अत्तीति )। थो मूतपूर्व है ( यद्‌ 
भूतपूर्वम्‌ ) वह अतीत है; जो देतु होने पर होगा ( यद्‌ भविष्यति ), वह अनागत है। 
इस श्र्थ में हम कद्दते हैं कि अतीत है, अनागत है। किन्तु प्रत्युत्नन्ष के समान वह द्रब्यतः 





नहीं है | 

सर्वास्तिवादी विरोध करता है;।--कौन कहता है कि प्रत्युत्पक्न के सहश उनका 
सदूमाव 3 ्की+-०५ | 
2 सौंचान्ति उनका सद्भाव प्रत्युसन्न के सहश नहों है, तो उनका सदमाव 
से है? 


तर्वौस्तिवादी--बह अतीत और अनागत के स्वभाव के साय होते हैं । 


तौत्रान्तिक--किन्तु यदि उनका अस्तित्व है, तो उनको स्वभाव अतीत और अनागत 
का कैसे बताते हैं ! वस्तुतः सर्वास्तिवादी द्वारा उद्धृत बचन में भगवान्‌ का अभिप्राय देतु 
फल्लापवाद-दश्टि का प्रतिषेष करना है । “अतीत या” के अर्थ में वह अतीत है? कहते हैं । 
“शनागत होगा? के अर्थ में वह अनागत दै? कहते हैं । 'अस्ति? शब्द निपात है| यथा लोक 
में कद्दते हैं कि--दीप का प्राक अभाव है! ( अक्ति ), 'दीप का पश्चात्‌ भ्रभाव है, यह 
प्रदीप निरद्ध है ( अश्ति ), किन्तु यह प्रदीप मुकसे निरोधित नहीं है। इसी अर्थ में सूत्र में 
उक्त है +--अतीत है, अनागत है? | अन्यया यदि उसी लक्षण के साथ विद्यमान हो, तो 
झतीत-अनागत की सिद्धि न हो | 

सर्वास्तिवादी--हम देखते हैं कि भगवान्‌ लगुड-शिखीपक-परिराबकों को उद्दिष्ट कर 
ऐसा कहते हैं कि--“अतोत कम निरुद्ध, विनष्ट, अस्तंगत कर्म है |” प्रस्तावित निर्देश के 
अनुसार इसका अर्थ होगा कि 'यह कर्म था? | किन्तु क्या परिज्राजकों को उस अतीत कर्म का 
मूतपूव॑त्व इष्ट नहीं है ! 

सौत्रान्तिक--यदि भगवान्‌ कहते हैं कि अतीत कर्म है, तो ठनकी अमिसन्धि फलदान 
सामथ्य से है, जिसे मृतपूर्व कर्म ने कारक की सन्तति में आहित की हैं। अन्यथा यदि अतीत- 
कर्म स्वमाव से विद्यमान है ( स्वेन मावेन विद्यमानम्‌ ), तो विद्यप्रान अतीत की सिद्धि कैसे 
होगी | पुन; आगम की वक्ति स्पष्ट हैं। भगवान्‌ ने परमार्थ-शत्पता-सूत्र में कहा है कि-- 
“हे मिक्तुओं ! चक्चु उत्पद्यमान होकर कहीं से आता नहीं है; निरुष्यमान दोकर कहीं संचित 
नहीं होता | इस प्रकार दे भिकछुओ | चकु का अभूवा-माव होता है, और भूलवा-अमाव होता 
है | यदि अनागत चक्तु होता, तो मगवान्‌ नहीं कहते कि चक्तु का अमभृत्वा-भाव है | 

सर्वास्तिवादी कदाचित्‌ कहेंगा--अमृत्वा भावः का अर्थ है--वर्तमान श्रर्थ में न 
होकर होता दै ( बतमाने5ष्वनि अमृत्वा ); अर्थात्‌ बर्तमान-भाव में न होकर होता है ( 
मानमावे न अभूला )। यह अयुक्त है, क्‍योंकि अ्रध्य चक्तुसंजञक माव में अर्थान्तर नहीं है | 
क्या इसका यह अर्थ आप करेंगे-“स्वक्ञणतः न होकर! १ इससे यह सिद्ध होता है कि अनागत 
चचछु नहीं दै।. 

अतीत और अनागत है, क्योंकि विज्ञान की उत्त्ति दो वस्तुओं के कारण होती 
है| मनोविज्ञान की उत्पत्ति मन-इन्द्रिय तथा अतीत, अनागत और प्रत्युत्मन्न धर्मों के कारण 
होती दे | इस युक्ति के संबन्‍्ध में क्या यह समझना चाहिये कि ये धर्म मन-इन्द्रिय की तरह 
मनोविज्ञान के जनक-प्रत्यय हैं? अथवा ये आलंबनमात्र हैं! यदद व्यक्त है कि अनागत 
धर्म, जो सदल्लों वर्ष में होंगे, या जो कभी न होंगे, प्रत्युतन्न मनोविज्ञान के अनक-अत्यय नहीं 
में | यद ब्यक्त है कि निर्वाण जो सर्वोत्मत्ति फे विरुद्ध है, जनक-प्रत्यय नहीं हो सकता । अब 
यद शेष रद जाता है कि धर्म विज्ञान के आलंजन-अत्यय हों । इसकों यह इन है कि अनागत 
और अतीत घर्म आलंबन-प्रत्मय 

सर्वात्तिवादी का प्रश्न है कि यदि अतीत और झनागत घमम का अशल्तित्व नहीं दे, तो 
वह विज्ञान का आलंबन कैसे हैं | 

ड्८ 
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तौत्रान्तिक---उनका अस्तित्व उसी प्रकार है, छिस प्रकार वे आलंबन के रूप में ग़हीत 
होते हैं| वे झतीत और अनागत के चिट्ठ के साथ भृतपूद-भविष्यत्‌ की तरह आलंबन के 
रूप में ग़हीत होते €। वास्तव में कोई झतीत रूप या बेदना का स्मरण कर यह नहीं देखता 
कि--थयहं है?, किन्तु वह स्मसण करता है कि “यह था? | जो पुरुष श्रनागत का प्रागु अदशन 
करता है, वह सत्‌ अनागत को नहीं देखता | छिन्‍्तु एक दूसरी मविष्यत्‌ वस्तु अनागत को 
देखता है। स्मृति ययादृष्ट रूप का अहण करती है, ययानुभूत वेदना का गअदृण करती 
है; अर्थात्‌ वतमान रूप और वेदना के समान ग्रहण करती है | यदि धर्म जिसका पुदूगल को 
स्मरण है, ऐसा है कि उसका ग्रहण पुदूगल स्पृति से करता है, तो यह प्रत्यक्ष ही वर्तमान है | 
यदि यह ऐसा नहीं है, यदि इसका ग्रहण स्मृति से नहीं है, तो असत्‌ भी व्मृति-विज्ञान का 
अवश्य आलंबन होता है। क्या आप यह कहेंगे कि अतीत और अनागत रूप का अस्तित्व 
बिना वर्तमान हुए हैं, क्योंकि अतीत और आअनागत रूप विप्रक्रीण परमाणु से अन्य वस्तु नहीं 
है | किन्तु हम कहेंगे कि जब विशान स्मृति या प्राग दर्शन से ग्रतीत और अनागत रूप को 
आल॑ँबन के रूप में ग्रहण करता है, तब यह विप्रकीर्णावस्था में उसको झआलंबनवत्‌ ग्रहण नहीं 
करता: किन्त इसके विपर्यय संचितावस्था में करता है | यदि अतीत और अनागत रूप वर्तमान 
रूप ही है, किनत परमाणुशः विमक्त है, तो परमाणु नित्य होंगे। न कोई उत्पाद है, और 
न कोई निरोध | परमाणुसंचय और विभागमात्र हैं। ऐसे वाद के अहण से आजीविक-बाद 
का परिग्रह होता है, और बुद्ध का यह चृत्र अपास्त होता है कि चक्षु उत्द्यमान होकर कहीं 
से ग्राता नहीं। वेदनादि अमृर्त धर्मों में यह युक्ति नहीं लगती । परमाणु संचित न होने से 
इनका अतीत और झनागत अवस्था में पुनः विप्रकीणत्व कैसे है 

सर्वास्तिवादी कर्म-फल से भी तक आहत करते हैं। सौत्रान्तिक यह नहीं स्वीकार 
करते कि अतीत कर्म से फल की प्रत्यक्ष उत्तत्ति होती है। उनके अनुसार कम्म-पूर्वक चित्त- 
संतान-विशेष से फल की उत्पत्ति होती है । 

किन्तु जो वादी अतीत और अनागत को द्र॒ब्यतः मानते हैं, उनको फल की नित्यता 
इष्ट होनी चाहिये। अतएूव उन सर्वोस्तिवादियों का सर्वात्तिवाद, जो अतीत और अनागत 
की द्रव्य-सत्ता को मानते हैँ, साधु नहीं है। इस अर्थ में सर्वास्तिवाद को नहीं लेना चाहिये। 
साधु सर्वातस्तिवाद वह है, जिसकी सर्वास्तित्व की प्रतिज्ञा में 'सब? का वहों अर्थ है, थो आगम में 
उक्त है | यूत्र की यह प्रतिज्ञा कैसे है कि सर्व का अस्तित्व है ! “हे ब्राक्षण | जब कोई कइता 
है कि 'सर्वमत्ति, तत्र उसका अ्रमिप्राय बारह आयतनों से होता है | यह समानवाची है | 
अथवा सर्व जिसका अस्तित्व है, अध्य-अय है |” और इनका अस्तित्व कैसे होता है, यह भी 
भी बताया है--“थजो भूतपूव है, वह अतीत है 'किन्तु यदि अतीत अनागत का 
अस्तित्व नहीं है, तो अ्रतीत अनागत क्लेश से अतीत अनागत वस्तु में कोई संयुक्त कैसे होता 
है! संतान में अतीत क्लेश-बात अनुशय के सद्माववश अतीत क्लेश से पुद्गल संयुक्त 
का हा | अतीत और अनागत बच्ु से संयोग तदाल॑बन-क्जेश के अनुशय से सदूभाववश 

| छ। 
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वैमाषिक कहता है कि अतीतः और अनागत का वतंमान के सहश अस्तित्व है | 
वस्तुतः धर्मों का निश्चय ही गंभीर है | 

काय-विज्ञप्ति--सौत्रान्तिक के मत में कर्म चेतना है| 'काय-कर्म' से अमिप्राय 'काय 
द्वारा विज्ञापन! से नहीं है, किन्तु एक काय-संचेतना से है। यह संचेतना काय से संचन्ध रखतो 
है, और काय को इंबित करती है | 

सर्वोत्तिवादी प्रश्न करता है कि वह क्‍या वस्तु है, लिते आप के अनुसार 'काय-विज्ञप्तिः 
सँज्ञा से ज्ञापित किया जाता है १ सौत्रान्तिक उत्तर देते हैं कि काय-विज्ञप्ति संस्थान हैं, किन्तु 
संस्यान द्वव्य नहीं है । काय-कर्म वह चेतना है, जो विविध प्रकार से काय की प्रणेत्री है। यह 
काय-द्वार को झालंबन बना प्रवृत्त होती है, और इसलिए. काय-कर्म कहलाती है। दो प्रकार 
की चेतना है । पहले प्रयोग की अवस्था है| इसमें एक चेंतना का उत्पाद होता है, जो शुद्ध 
चेतना है--“यह आवश्यक हैं कि में इस-इस कर्म को करूँ |” इसे सूत्र चेतना-कर्म की संज्ञा 
देता है। यहाँ चेतना द्वी कम है। पीछे शुरू चेतना की इस अवस्था के अनन्तर पूर्वकृत 
संकल्प के अनुसार कर्म करने की चेतना का उत्पाद होता है । काय के संचालन या वाम्वनि 
के निःसरण के लिए, यह चेतना दोती है। इसे चूत्र 'चेतयित्वा कर्म! कहता है [ अमिषम 
कोश, ४| ४४ १२-१३ |। 

अविज्ञप्ति->सौत्रान्तिक 'अविज्ञतिः का भी अभाव मानते हैं। वैमाविक कई युक्तियाँ 
देकर 'अविशप्तिः का अस्तित्व व्यवस्थापित करता है। सौज्ान्तिक इनका खंडन करता है | अमि- 
धर्मकोश [ ४। प्रष्ठ १४-२५ ] में यह विस्तृत व्याख्यान पाया जाता है | 


क्षणिकवाद--सोत्रान्तिक सन्ततितादी और चऋषणिकवादी है| सर्व संस्कृत क्षणिक हैं | 
क्षण! शब्द का अभिषान अत्मल्ाम के अझनन्तर विनष्ठ होना है | च्शिक वह धर्म हैं: चिसका 
क्षण है। जैसे दगिडक वह है, जो दण्ड का पदन करता है| आत्म-ज्ञाम के अनन्तर संस्कृत 
का अल्तित्व नहीं होता | रह उस प्रदेश में विनष्ट होता है, बहाँ इसकी उत्तत्ति होती है | 
यह उस प्रदेश से दूसरे प्रदेश में नहीं जा सकता | यद्द विनाश अकर्मात्‌ होता है | यह अहे- 
तुक है। जो 'सहेतुकः है, वह काय हैं। विनाश अभाव है। अ्माव कैसे कार्य होगा | 
इसलिए विनाश अद्दतुक दँ। इसलिए संस्कृत उ्तत्ति के अनन्तर ही विनष्ट होता है | यदि 
यह उत्चन्ममात्र न हो तो यह पीछे विनड्ट न होगा, क्योंकि यह अपखिर्तित अब॒स्या में रहता 
है [ अभिषमंकोश, एृ४ठ ४ ]। 
असंग मह्दायानसूत्रालंकार [ (८ वाँ अध्याय, बोधिपक्ञाधिकार, ० १४६-१५४४ ] 
में क्णिकवाद की परीक्षा करते हैं| वह कहते हैं कि सर्व संस्कृत च्ुणिक हैं| इसकी सिद्धि 
कैसे होती है ? असंग कहते है कि च्णिकत्व के बिना संस्कारों की प्रवृत्ति का योग नहीं है | 
ध्वृत्तिः 'वृत्ति! को कददते हैं | प्रतिहृण उत्ताद और निरोध के बिना यह प्रवृत्ति 
अयुक्त है। यदि काल्ान्तर स्थित रहकर पूर्व के निरोध और उत्तर के उत्पाद से अचचेन वच्ति 
इृष्ट है, तो प्रक्ध के अमाव में उतके अनन्त प्रवेत्ति न दोगो | पुन) प्रकनष के बिना उत्तन्‍्न 
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का कालान्तर-माव युक्त नहीं है। क्‍यों ! क्योंकि उत्पत्ति देतुतः होती है | देतुवश ही सब 
स्कृत उत्पन्न दोते हैं। यदि होकर ( भूत्वा ) उत्तर काल में पुनः माव होता है, तो यद 
अवश्य हेतुक्‍्श दी होगा | देत के बिना आदि से ही अभाव होगा, और वह उसी द्वेतु से 
नहीं हो सकता; क्‍योंकि उसने उस हेतु का उपमोग कर लिया है| अन्य देतु की उपलब्धि भी 
नहीं है, अतः प्रतित्षण पूर्व-देतुक अन्य अवश्य होता है | इस प्रकार बिना प्रबन्ध के उलन्न 
का कालान्तर-माव युक्त नहीं है | 

अथवा यदि कोई यह कहें कि हमको यह इष्ट नहीं है कि उत्पन्न का पुन३ उत्पाद होता 
है, तो उसके लिए हेत का होना आवश्यक है। उत्पन्न कालान्तर में पश्चात्‌ निदद्ध दोता 
है, उत्पन्ममात्र ही निरुद्ध नहीं होता। तब किस कारण से पश्चात्‌ निरोध होता है | यदि यह 
कहा जाय कि उत्पाद-हेतु से यह निरुद्ध होता है, तो वह अयुक्त होंगा; क्योंकि उत्पाद और 
निरोध का विरोध है । दो विरोधों का तुल्प-देतु उपलब्ध नहीं होता, यथा--छाया-अआंतप 
या शीत-उष्ण का | 

पुनः कालान्तर-निरोध का ही आगम से विरोध है । मगवत्‌-वचन है--“हे भिक्तुओं ! 
संस्कार मायोपम है। यह आपायिक और ताकत्कालिक है | यह क्षणमात्र भी अवस्थान नहीं 
- करते |” बोगियों के मनस्कार से भी विरोध है| वस्तुतः जब योगी संस्कारों के उदय-व्यय का 
चिन्तन करते हैं, तब वे उनका निरोध प्रतिक्षण देखते हैँ। अन्यथा उनको भी वह विराम 
उत्पन्न न हो, जो दूसरों को मस्ण॒-काल में निरोध देखकर होता है | 

यदि उत्पन्न संस्कार का कालान्तर के लिए अवस्यान हो, तो वह या तो स्वयमेव अवब- 
ध्यान करेगा, अर्थात्‌ अचत्वान में स्वयं समर्थ होगा, अथवा किसी स्थिति-कारण से अवस्थान 
करेगा | किन्तु उसका स्वयं तावत्‌ काल के लिए. अवत्यान अयुक्त है, क्योंकि उसका अमाव 
है। वह किंचिन्मात्र भी उपलब्ध नहीं होता। कदाचित्‌ यह कहा जायगा कि स्थिति-- 
कारक के बिना मी विनाश--कारणु के अभाव से अ्वस््यान द्वोता है | किन्तु यदि विनाश कारण 
लाम होता है, तो उसका पीछे विनाश होता है | जैसे श्यामता का अ्रग्नि से | यह अयुक्त है, 
क्योंकि उसका अमाव दे | वस्तुत: प्रीक्षे भी कोई विनाश कारण नहीं है | अग्नि से श्यामता 
का नाश होता है, यद्॒ सुप्रसिद्ध है | किन्तु विसदश को उत्पत्ति में उसका सामर्थ्य प्रसिद्ध है । 
वृस्तुतः अग्नि के संबन्ध में श्यामता की सनन्‍्तति विसदशी ग्रद्दीत होती है, किन्तु सवा अप्रबृत्ति 
नहीं होती । जल का भी काय होने से अग्नि के संबन्ध से उसकी उत्पत्ति अल्पतर-अल्पतम 
होती है, ओर अन्त में अतिमान्य के कारण पुनस्सत्ति का ग्रहण नहीं होता | किन्तु अग्नि 
के संबन्ध से सकृत्‌ ही उसका अमाव नहीं होता। पुनः यह युक्त नहीं है दि उत्पन्न का 
अवस्थान दो, क्योंकि लक्षण ऐकान्तिक दे | भगवान्‌ ने कहा है कि संस्कृत की अनित्यता 
संस्कृत का ऐकान्तिक लक्षण है | यदि यह उत्लन्नमात्र होकर विनष्ट न हो, तो छुछ काल के 
लिए, इसको अनित्यता न द्वोगी | कदाचित्‌ यह कहा जायगा कि यदि प्रतिक्षण अपूर्ब उत्तत्ति 
होती, तो यह प्रत्यभिज्ञान न द्ोता कि यह वही है | यह अत्यमिज्ञान अचि के समान साहश्य 
की अनुइृत्ति से होता है । साइश्य से ऐसी बुद्धि होती है, उसके भाव से नहीं | इसका ज्ञान 





पोडश अध्याय हप) 


कैसे होता है! निरोध से | यदि उसका वैसे ही अवश्यान होता, तो अन्त में निरोध न होता, 
क्योंकि आदि क्षण से विशेष नहीं होता | इसलिए यह अवधारित नहीं होता कि यह वही है| 
परिणाम की उपलब्धि से मी परिणाम का अन्ययात्व है | यदि वह आदि से ही आारब्ध न होता, 
तो आध्यात्मिक और बाह्य मा्रों के अन्त में परिणाम की उपलब्धि नहीं दोती । अत आदि 
से ही अन्यथात्व का आरंम हो जाता है, और यद क्रम ते वृद्धि को प्राप्त हो अन्त में व्यक्त 
होता है। जैसे क्षीर दधि की अवस्था में व्यय होता है, किन्त क्योंकि सूछरम होने से इस 
अ्न्यथात्व का परिच्छेद नहीं होता | इसलिए साइश्य की अनुबृत्ति से ऐसा ज्ञान होता है कि 
यह वही है, और क्‍योंकि प्रतिक्षण अ्रन्यथात्र होता है, इसलिए चण्िकत्व सिद्ध है। यह 
कैसे ! हेतु और फलत्व से, अर्थात्‌ क्योंकि देत क्षणिक हैं, और फल चणिक है| यह सिद्ध 
है कि चित्त च्णिक दे। अन्य संस्कार, चक्तु-रूपादि उसके देतु हैं। अतः वह भी ऋणिक 
सिद्ध हुए। अच्णिक से क्षणिक नहीं हो सकता, जैसे नित्य से अनित्य नहीं होता । दूसरी 
ओर सब संस्कार चित्त के फल भी हैं| वस्तुतः चित्त का आधिपत्य संस्कारों पर है। 
भगवान्‌ ने कहा है--“'चित्त से यह लोऋ नीत होता है, चित्त से परिकृष्ट होता है |” 
यह मी कहा है कि नाम-रूप विज्ञान-प्रत्यय है| अतः वह चित्त का फल है। अतः संस्कार 
चित्त के समान क्षणिक हैं | 


यह सिद्ध करके कि सब संस्कार च्षणिक हैं, अ्रसंग सिद्ध करते हैं कि आध्यात्मिक संस्कार 
ज्षणिक हैं| जितने बौद्धनिकाय हैं, वे सब मन को अविच्छिन्न देतु-फल-परंपरा मानते हैं, 
और यह भी मानते हैं कि देतु-फल का उत्पाद-निरोध प्रतित्रण द्वोता है | इसके साधन में 
असरंग वही दवेतु देते हैं, बिन्हें पृ आचायों ने दिया है | इसी प्रकार वह बाह्य संस्कारों के, 
अथात्‌ चार महामृतों के और पड़विध अर्थादि के क्षणिकत्व को सिद्ध करते हैं। असंग दाशः 
निक युक्तियों के अतिरिक्त एक और युक्ति देंते हं। वस्वुतः बुद्ध ने संस्कारों को अनित्यता 
देशित की है। असंग कहते है कि अच्षणिकवादी से पूछना चाहिये कि आपको अनित्पतल तो 
इष्ट है, फिर चणिकत्व क्‍यों नहीं इषट है ! यदि वे यह कहें कि अन्यत्व का अदण प्रतिदरण 
नहीं होता, तो उनसे यद कहना चाहिये कि प्रदोपादि का क्षणिकमात्र आपको क्यों इ४ है, 
जब निश्वलावस्था में अन्यत्व का ग्रहण नहीं होता | यदि उनका यह्द उत्तर हो कि पूर्ववत्‌ 
पश्चात्‌ का अप्रहण है, तो उनसे कहना चाहिये कि संस्कारों का मो ऐसा ही क्यों नहीं मानते । 
यदि वे यह कहें कि प्रदीपादि के लक्षण अन्य हैं, और संस्कार के उनसे अन्य हैं, तो यह 
उत्तर होना चाहिये कि वैक्षण्य दो प्रकार का है--स्वमाव-वैजक्षण्य और बृत्ति-बैलक्ण्य | यदि 
जो वैज्ञक्षण्य आपको अमिप्रेत है, वह स्वभाव है, तो दृशनन्त युक्त है, क्‍योंकि किसी का स्वभाव 
उसका दृशन्त नहीं होता। यथा-प्रदीप प्रदीप का दृशान्त नहीं होता | और यदि बृत्ति-वेलल्षण्प 
है,तो प्रदीप का दृष्टान्त युक्त है, क्योंकि लोक में प्रसिद्ध है कि यह चणिकत्व की अनुबृत्ति करता 
है | पुनः उनसे पछना चाहिये कि क्या आप मानते हैं कि यान के खड़े रहने पर जो याना- 
रूढ़ है, वह जाता दै १ यदि वे कहें कि “नहीं', तो उनसे कदना चाहिये कि चह्ुशदि के 


शर्मर बौद-घर्म-दश 


अवस्थान करने पर तदाभित विज्ञान प्रदन्चेन गमन करता है, यह कहना अयुक्त है। यदि 
उनका यह उत्तर हो कि क्या हम नहीं देखते कि वर्ति का अवस्थान होता है, और वर्ति- 
संनिश्चित प्रदीप का प्रबन्चेन गमन होता है, तो उनसे कहना चाहिये कि “नहीं?, प्रक्‍्वेन गमन 
नहीं देखा जाता, क्योंकि वर्ति में प्रतिकृण विकार उत्पन्न होता है। यदि वे यह उत्तर दें कि 
यदि संस्कार क्षणिक हैं, तो बिस प्रकार प्रदीप का क्षणिकत्व सिद्ध है, उसी प्रकार संस्कारों का 
क्णिकल्व क्यों नहीं सिद्ध है | हमारा उनको यद उत्तर होगा कि संस्कारों का विपयास-वस्तुत्त 
है, क्योंकि इनकी बृत्ति सदश सन्तति-प्रवन्ध में होती है, इसलिए इनका ज्ुणिकतल् जाना नहीं 
जाता | क्योंकि उनका अपरापरत्व है, इसलिए यह विपर्यात होता है. कि यह वही है | अन्यथा 
झनित्य में नित्य का विपर्यात नहीं होगा | इस विपर्थात के अ्रमाव में संक्लेश न होगा, फिर 
ब्यवदान कहाँ से होगा ! इस विचार-विमर्श से सिद्ध होता दे कि सब्र संस्कारों का 
चणिकत् है| 


तृतीय ध्याव ( सुख )--ैभाषिकों के अनुसार तृतीय ध्यान का 'सुलझ” प्रथम और 
द्वितीय ध्यान के 'धुलः से द्वव्यान्तर है, और इसलिए एक नया अंग है। सौजान्तिक प्रश्न 
करते है कि ऐसा क्‍यों है ! वैभाषिक का उत्तर है क्वि प्रथम दो ब्यानों में 'छुलः से अशभ्रब्धिः 
अमिप्रेत है | यह सुख प्श्व्धिमय है ( 'प्रभन्धिः कर्मण्यता है )। तृतीय में सुखावेदना है । 
वात्तव में पहले दो ध्यानों में सुखेच्धिय कौ संभावना नहीं है, क्‍योंकि इन ध्यानों का छुख 
कायिक-सुख नहीं हो सकता | उस खत्व में को ध्यान-समापन्न होता है, पंच इन्द्रिव-विज्ञानों का 
अभाव होता है | इन ध्यानों का सुल्व चैतसिक सुख नहीं हो सकता, क्योंकि इन ्पानों में 
प्रीति? होती दे | किन्तु श्रीति! सौमनस्व है, और यह माना नहीं जा सकता कि प्रीति और 
सुख का सहमाव है | पुनः वे कहते हैं कि हम यह भी नहीं मान सकते कि एक के अनन्तर 
दूसरा होता है, क्योंकि प्रथम ध्यान के पाँच अंग हैं, और दूसरे के चार। शाज््र में केवल 
मुखावेदना को ही सुख का अधिवचन नहीं दिया गया है, अन्य धर्म भी इस नाम से बाने 
जाते हैं | पुत्रों में 'सुलः शब्द सब्र प्रकार के धर्मों के लिए ब्यवहुत होता है। दाशन्तिक 
सौत्रान्तिक के अनुसार पहले तीन ध्यानों में चैतसिंक सुल्लेन्धिय नहीं होती, किन्तु केवल कायिक 
सुखेन्द्रिय होती है। यही इन ध्यानों का सुख नामक अंग व्यवस्थापित है, अतः इनके अनुतार 
तृतीय ध्यान का सुल द्वव्यान्तर नहीं है | पुनः वैमाषिक़ों के अनुसार द्वितीय ध्यान करा संप्रसाद 
( आध्यात्म-संप्रसाद ) एक द्वव्य-.सत्‌ है। यह श्रद्धा है। योगी द्वितीय ध्यान का लाम कर 
गंभीर श्रद्धा उत्नन्न करता है। उसकी इसमें प्रतिपत्ति होती है कि सप्तापत्ति की भूमियों का भी 
प्रहाण हो सकता है | इस अ्रद्धा को अध्यात्म-संप्रसाद कहते हैं। प्रसाद-लक्षणा श्रद्धा प्रसाद 
कहलाती है | बाह्य का प्रहाण कर यह समरूप से प्रवाहित होती है । इसलिए यह वह प्रसाद 
है, जो अ्रध्यात्म और सम है | इसलिए यह अ्रच्यात्म-संप्रसाद है । 


सोत्रान्तिकों के अनुसार वितर्क, विचार, समाधि और अध्यात्म-संप्रसाद एक दूसरे से 
मिन्न द्वव्य नहीं है | 
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यदि यह द्रव्यान्तर नहीं हैं, तो झाप यह कैसे कहते हैं कि ये के पट 25 धरम हैं| 
चित्त के अद्स्था-विशेष चैतसिक कहलाते हैं, क्योंकि वे चित्त में होते हैं। सोज्ान्तिक कइते 
हैं कि जब वितर्क और विचार का विज्ञेप समाप्त हो जाता है, तब चिंत्त-सन्तति प्रशान्त, प्रसन्न 
नहीं होती [ अमिपर्मकोश, ८। ४० १४१-१४६ ]। दार्शन्तिकों के अनुसार सामन्तक केवल 
शुम होते हैं, किन्त वैभाषिकों के अनुसार वे शुम, क्लिष्ट और अव्याकृत होते हैं [ अमिषम- 
कोश, ८| ४० १८० ]। । द 

वैमापिक-नय से पयवस्थान ही अनुशय है; वात्सीपुत्रीय-नय से प्राप्ति? अनुशय है; 
सौत्रान्तिक-नय से बीज अनुशय हैं [ व्याख्या, प्र० ४४२, पंक्ति २८-२६ ]। 

विज्ञान का आश्रय और विषय--तैभाषिक का मत है कि चक्तु रूप देखता है, जब वह 
सभाग है | यह तदाशञ्नित विज्ञान नहीं है, जो देखता है [ अमिषर्कोश, १| पृष्ठ २२ ]। 
विज्ञानवादी के अनुसार चक्तु नहीं देखता, चक्तुर्विज्ञान देखता है । सौत्रान्तिक का मत है कि 
न कोई इन्द्रिय है, जो देखती है; न कोई रूप है,जों देखा जाता है; न कोई दर्शन-क्रिया 
है, न कोई कर्ता है, जो देखता है; हेतु-फल-मात्र है [ अभिषमंकोश, १| ४० ८६ ]। 

महायान के उदय की ओर--सोतान्तिकों का यह विचार मद्दायान दशन के विचार से 
मिलता-जुलता है । इम ऊपर देख चुके हैं कि सर्वोस्तिबाद के कई धर्म सौत्रान्तिक के लिए 
वस्तु-सत्‌ नहीं हैं, वे प्रशप्तिमात्र हें। यहाँ तक कि निर्वाण भी वस्त-संत्‌ नहीं है| पुना 
सौत्रान्तिक का चणिकवाद सर्वोस्तिबाद के क्षणिकवाद से भिन्‍न है। सौत्रान्तिक के लिए आह्म 
संस्कार-प्रन्‍न्ध अयवा विज्ञान-सन्तान है| यह सम्तान सरन्तानीं के बिना है| यह सन्‍्तान 
पिपीलिका-पंक्ति के तुल्य है। यह देतु-फल-पर॑ंपरा है। धर्मों के उत्पाद और निरोध को दम 
एक दूसरे से प्रथक्‌ नहीं कर सकते; कोई स्थिति नहीं है। सर्वास्तिवाद के अनुसार धर्मों का 
उत्पाद, स्थिति, अनित्यता और निरोध है। सर्वात्तिवादी भी च्णिकवादी है, किन्तु उसका 
क्षणकाल का अल्पतम विभाग है। किन्तु सोत्रान्तिक के अनुसार धर्मों का विनाश, उत्पाद के 
समनन्तर ही दोता है, धर्मों की कोई स्थिति नहीं है। पुनः सौत्रान्तिक के अनुसार बाह्य अर्थ 
जात का प्रत्यक्ष नहीं है, वह केवल अनुमित होता है। सौत्रान्तिक धम्म-काय को भी स्वीकार 
करते हैं। इ। प्रकार हम देखते हैं. कि किस प्रकार हीनयान के गर्म से मद्दायान-घर्म और 
दर्शन के विचारों का उदय होता है | 

हमने इस अध्याय में सौत्रान्तिक और सर्वास्तिवाद के मुख्य मुख्य भेदों का वर्णन किया 
है | आगे मद्दायान के अन्तर्गत दर्शनों का विचार आर॑म करेंगे | 


सप्दश अध्याय 


आये अपंग का विज्ञानवाद 


विशानवाद के प्रथम आचार्य असंग हैं | उनके गुरु मैत्रेयनाथ इस सिद्धान्त के प्रतिष्ठा 
पक हैं| महायानवूत्रालंकार इन गुर-शिष्यों की संमिलित कृति है । मूलभाग मैत्रेयगाथ का और 
टीकामाग आर्य असंग का कहा बाता है | इललिए, इसमें सम्देद नहीं कि विज्ञानवाद का सबसे 
प्रधान ग्न्य महायानसूत्ालझ्ञार है । हम देखेंगे कि अंग का दर्शन समन्वयात्मक है | इसमें 
सौजान्तिकों का च्णिकवाद, सर्वास्तिवादियों का पुदुगल-नैरात्म्म, और नागाजुन की शूज्यता का 
प्रतिपादन है | किन्तु असंग इस समन्वय को पास्मार्थिक विज्ञानवाद की परिधि में संपादित करना 
चाहते हैं। वस्छुतः अठंग का दरशन विज्ञानदादी अद्ययवाद है, किसमें द्रव्य का अभाव है | 
मानना होंगा कि यह एक नवीन मतवाद है॥ हम यहां पर महायानसूत्राह्रर के आधार पर 
अझसंग के दशन का विवेचन कर रहे हैं| 

महायान का बुदन्यचनत्व-प्रथम अध्याय में महायवान की सत्यता सिद्ध की 
गयीं दैं। विप्रतिपन्न कहेंगे कि महायान बुद्धवाचन नहीं है। यदि महायान सद्धम में 
अन्तराय होता, और महायानसूत्रों क्री स्वना पीछे से किसी ने की होती, तो बिस प्रकार 
मंगवान्‌ ने अन्य झनागतमयों का पहले ही व्याकरण कर दिया था तद्बत्‌ इस अनागत मय 
का भो व्याकस्ण किया होता। पुनः आश्रावकयान और मद्मायान की प्रवृत्ति आरंभ से ही एक 
साथ हुई हैं | महायान की प्रवृत्ति पश्चात्‌ नहीं हुई है। यह एक <्दार और गंभीर धर्म है । 
अतः यह तार्किकों का गोचर नहीं है। तीथिक शाज््रों में यह प्रकार नहीं पाया बाता | अत 
पह कहना युक्त नहीं है कि तीथिकों ने इस धर्म का व्याख्यान किया है | पुनः यदि इस धर्म 
का व्याख्याता कोई अन्य है, जो सम्यक्‌-संबोधि को प्राप्त है, तो यह निःसन्देद बुद्धवचन है, 
क्योंकि वहीं बुद्ध है जो संबोधि की प्राप्ति कर देशना देता है | 

पुन; यदि कोई मद्दायान है, तो इसका बुद्धवचनत्व सिद्ध है, क्योंकि किसी दूसरे महा- 
यान का अभाव है | अथवा यदि कोई महायान नहीं है, तो उसके श्रभाव में भावकयान का 
भी अमाव होगा | यह कहना युक्त न होगा कि आवकपान तो बुद्धवचन है, और महायान 
नहीं है | क्योंकि बुद्धबान के विना बुद्धों का उत्पाद नहीं होता | 

महायान की भावना से क्लेश प्रतिपक्धित होते हैं, क्योंकि यह सब नि्विकल्प ज्ञान का 
आश्रय है | यह भी इसके बुद्धवचन होने का प्रमाण है | 





महायान का अये गंभीर है | यह झातार्थ से मिन्न है, अतः रुता्थ का अनुसरण करने 
त्ते सल अभिप्राय विदित नहीं होता; किन्तु इसलिए यह कहना कि यह बुद्धवचन नहीं है, 
अजुक्त 

यदि कोई यद्द कहे कि भगवान्‌ ने इस अनागत भय को उपेक्षा के कारण व्योकृत नहीं 
किया, तो यह अयुक्त है | बुद्ध प्रत्यक्षदर्शी हैं | उनके ज्ञान की प्रवृत्ति अयत्नतः होती है| वह 
शासन के रक्षक हैं | उनमें झअनागत ज्ञान का साम्य मी है, क्‍योंकि सर्वकाल में उनका ज्ञान 
अव्याइत होता है। अतः शासन में होने वाले किसी श्रनागत उपद्रव की वह उपेक्षा नहीं 
कर सकते | 

इन विविध कास्णों से मद्ायान का बुद्धवचनत्व सिद्ध होता है | 

मद्दायान की उत्कृष्ट्ता-यदि कोई यह कद्दे कि आवकयान महायान है, और इसी से 
महाबोधि की प्राप्ति होती है, तो हम इसका विरोध करते हैं। 

आवकयान में वेंकल्य हे, क्योंकि इसमें शावकों के लिए. अपनी विमुक्तिमात्र के उपाय 
का ही उपदेश किया गया है, और पराय कोई भी आदेश नहीं है। स्वार्थ परार्थ नहीं हो 
सकता | पुनः यदद विदद्ध है कि जो अपने ही परिनिर्वाण का अर्थी है, और उसी के लिए 
प्रयोग करता है, वह अनुत्तर सम्यक-संबोधि का लाम करेगा | चादे कोई बोधि के लिए चिर- 
काल तक आवकयान का अनुसरण करे वह बुद्ध नहीं हो सकता | बुद्धत्व की प्राप्ति के लिए 
आवकयान उपाय नहीं है, और अनुपाय द्वारा प्रार्थित अर्थ की प्राप्ति नहीं होती:चाहे आप चिर- 
काल तक प्रयोग क्‍यों न करें | पुनः श्रावकयान में महायान का सा उपदेश नहीं उपलब्ध 
होता, अतः यह सिद्ध होता है कि आवकयान मद्ायान होने की पात्रता नहीं रखता | 

श्रावक्रयान से विरोध - इतना ही नहीं | आवकपान और मद्दायान का अन्‍्योन्‍्य- 
विरोध हैं | पाँच प्रकार से इनका विरोध है ;--आशय, उपदेश, प्रयोग, उतस्त॑म, काल | 
श्रावकयान में आत्म-परिनिर्वाण के लिए. ही झाशय होता है | इसी के लिए. इसका आदेश 
और प्रयोग है। इसका उपत्तम्म ( झ्राधार ) परीत्त है, और पुण्य-ज्ञान-संमार में संग्द्दीत है । 
इसके अर्थ की प्राप्ति भी अल्पकाल में ही होती दै, यहाँ तक कि तीन घन्म में मी हो जाती 
है। किन्तु मद्यायान में इसका सब्र विपयंय है| इस अन्योन्य विरोध के कारण जो यान हीन 
है, वह वस्तुतः दीन है. वह महायान होने की योग्यता नहीं रखता | 

कदाचित्‌ यह कहा बायगा कि बुद्धवचन का लक्षण यह है कि इसका सूत्र में अवतरण 
और विनय में संदर्शन होता है, और यह घर्मता का विरोध नहीं करता ( बुद्धवचनस्थैद 
लक्षर्ण यत्‌ सूज़ेजवतरति, बिनये संदश्यते, घ॒र्मतां च न विल्लोमपति )"*| किन्तु महायान का यह 


9. महापरिनिव्यानसुत्त [ दीवनिकाथ, १५।४।८ ] ताबनि चे सुरो ओतरियमानानि विनये 

सन्दिस्सबमानानि सुरतो चेव जोतरम्ति,विनये च सन्विस्सस्ति, निदयेत्थ गन्तब्ब॑ : अदा 
इदं तस्स भगवतो वचन ति। इसमें 'घरंता के अविज्ञोमन' का लक्षण नहीं दे 
किन्तु चुल्क-सू-नीति में यह वाक्य पाया जाता है भगवा पन घम्मसभाव॑ अविद्ञोमेन्तो 
तथा तथा घम्मदेसखन नियमेति । 





इ८६ :...._ बौद-धर्म-चुशन 


लक्षण नहीं है, क्योंकि सर्व घर्म निःस्वभाव हैं, यह उसका उपदेश है, अतः यह बुद्धवचन 
नहीं है| 

यह आत्तिप अयधाय है | लक्षणों का कोई विरोध नहीं है। स्वकीय मह्ायानतृत्र में 
महायान का अवतरण दहै। महायान में बोधिसत्वों का जो केश उक्त है, उसके विनय में मद्दा- 
यान का संदर्शन होता है | बस्त॒तः विकल्प ही बोघिसत्वों का क्रेश है। आावकयान के विनय 
में भिक्तुओं के नियमों का उल्लेख है | महायान का विनय बोधिचर्या और शील का उपदेश 
देता है | पुनः महायान धर्मता के विरुद्ध नहीं है, क्योंकि यह उदार और गंभीर है । घमता 
से ही महाद्रोधि की प्राप्ति होती है | फिर महायान धमता के विदद्ध क्यों हो | 

महायान से अस्त होने का कोई कारण नहीं है | इसमें केवल शूल्यता का ही आख्यान 
नहीं है। इसमें संभारमार्ग का भी आख्यान है | इस आख्यान का यथारुत अर्थ नहीं है, और 
बुद्धों का माव अतिगहन है | इस कारण महायान से त्रास करने का कोई स्थान नहीं हैं| मुझे 
बौध न होगा, बुद्ध भी गम्भीर पदार्थ का बोध नहीं रखते, फिर वह क्या इसका उपदेश दुंगे ! 
गम्भीर अतकंगम्य क्यों हैं! गम्भीर पदार्थ के अथविेत्ताओों का हीं मोक्ष क्यों है, तार्किकों का 
क्यों नहीं है ! इत्यादि त्रास के देतु अयुक्त हैं | 

महायान उत्कृष्ट है। उसकी देशना उदार और गम्मीर है | इसलिए, उसमें अधिमुक्ति 
( ब्श्रद्धा ) होनी चाहिये | 

इस प्रकार महायान॑ की सत्यता को सिद्ध कर असंग शरणंगमन को बोधिसत्व की अधि- 
मुक्ति का मूल आधार बताते हैं। 

शरण-गमन--यह यथार्थ है कि शरण (-- तिरन ) गमन शासन के आदि से ही सब 
बौद्धों को समान रूप से मान्य है। किन्तु असंग का कहना है कि महायान में जो जिरतन की 
शरण में जाता है, वही शरणागतों में सर्वश्रेष्ठ है । इसमें चार दवेतु हें: --स्वत्रगार्थ, अभ्युपगमार्य 
अधिगमार्थ, अभिमवार्थ | यह अग्रयान है, क्योंकि इसमें जो सिद्धि प्रात करता है, वह सत्वहित 
का सांघन करता है | इसका प्रणिधान और इसकी प्रतिपत्ति विशिष्ट है, अतः इन यान का 
शरण मी अग्र है। 

इस यान में शस्णप्रगत स्वक्रा हैं| उसने सब सत्वों के समुद्धश्ण का भार अपने 
ऊपर लिया है | वह सब्र यानों में ( श्रावक, प्रत्येक-बुद्ध, वोधिसत्व) कुशल है | वह संगत ज्ञान 
में कुशल है, अर्थात्‌ पुदूगल-नैरात्य और घर्म-नैरात्य का ज्ञान रखता है | उसमें निर्वाण का 
सर्वत्रगार्थ है, क्योंकि वह निवाण और संसार में एक रस है,और उसके लिए निर्वाण ओर संसार 
में गुण अथवा दोष की दृष्ठि से विशेष नहीं है ( यो निर्वाणे संसरणे5प्येकरसोंडसो शेयों घीमा- 
नेष हि सर्बत्रग एवम्‌ २।३ )। 

इस विचार में नागार्जुन की शिक्षा की प्रतिष्वनि मिलती है। आरम्म से ही हमकों 
माध्यमिक विचार-सरणी के चिह्न ह्ं। 

शरणगमन के अन्य लक्षण जैसा कि महायान में उपदिष्ट है, बोघिसत्व की पारमिताओं 
का अम्युपपम और अधिगम है। पारमिताओं के अम्युपगम से वह बुद्धपुत्र हो बाता है | 


उसका प्रणिधान ओर प्रयोग विशिष्ट है। वह तत्वों के समुद्धरण के आशय से बोधिचित्त 
का समादान करता है, और अत्यन्त उत्साह के साथ बोंधि के लिए प्रयोग करता है | 

इस बुद्धपुत्र का बीब बोधिचित्त का उत्पाद है। प्रशापारमिता इसकी माता है, और 
प्रज्ञापारमिता से संप्रयुक्त पुस्य-ज्ञान-संमार गर्म है, और करुणा अप्रतिम घात्री है | 

उसका भ्रधिगम भी विशिष्ट है। उसको महापुण्य-स्कन्घ का ज्ञाम होता है, उसके स्व 
दुःख का उपशम होता है; सम्पकू-संबोधि के ऋण में उसको बुद्ध के घर्मकाय कौ प्राति होती 
है; उसको वलवैशारद्ादि कुशल-संभार की प्राप्ति होतों है, ओर वह मव तथा निरोघ दोनों 
से विमुक्त होता है। 

इसी प्रकार बोधिसत्व अपने विपुल, उदग्र ओर अक्षय कुशज्-मूल से शावकों को 
अमिमृत करता है | निर्वाण में यह उसका विशिष्ट अभिमभवार्थ है। उसके कुशल-मूल क्षीण 
नहीं होते | उसके गुणों की अप्रमेय बृद्धि होती है, और वह अपने कृपाशय से इस जगत 
का प्रतिवेध करता है, और महायान धर्म को प्रसिद्ध करता है| 
बोधिसत्व के गोत्र 

शरण-गमन से बोधिसत्व के गोत्र* में प्रवेश होता द्वै | गोत्र का अस्तित्व घातु-मेद्‌, 
अधिमुक्ति-भेद प्रतिपत्ति-भेंद और फज्ञनेद्‌ से निरूपित होता दै | सत्वों के अपरिमाण धातु-मेद 
हैं | इसीलिए तीन यानों में गोत्र-भेद दे | सत्वों में अधिम्रुक्ति-भेद्‌ ( -- श्रद्धा मेद ) मी पाया 
जाता है| किसी' की किसी यान में पहले से ही अधिमुक्ति होती है | वह गोत्रन्मेद के बिना 
नहीं हो सकता | प्रत्ययवेश अधिमुक्ति के उत्पादित होने पर भा प्रतिर्षात्ति-मेद्‌ 
होता है। कोई निबोंदा होता है, कोई नहीं। यह गोज-प्रभेद के बिना संभव नहीं है । 
फल्ल-मभेद भी देखा जाता दे, जैसे किसी को बोधि दीन, किठों को मध्य और किती को विशिष्ट 
होती हैं । क्योंकि बीज के अनुरूप फल्ल दोता है । इसालए, यहू प्रभद भी गांत्र-४द के बिना 
नहीं हो सकता | 

विभित्त--चार निमित्तों से बोधिसत्वों के गोत्र का अग्रत्व प्रदर्शित द्वोता है | भावकों 
के इस प्रकार के उद्न कुशल-मूल नहीों होते | उनमें तब कुशल-मूल भा नह्ठां होते, क्योंकि 
उनमें बलवैशारथण्यादि का अभाव है | आवकों में परार्थ मी नहीं द्वोता और उनके कुशल-मूल 
अक्षय भी नहीं हैं, क्योंकि निदपघिशेष-निर्वाणु में उनका अवसान द्वोता दे । 








१, अंगुत्तर ॥|२७३ और ५।२३ में 'गोत्रमू! शब्द आता है । नौ या दश आर्य पुदुगलों की 
सूची में हसका निम्नतम स्थान हैं। पुक में स्ोतापत्ति फल्न प्रतिपज्क के पश्चात्‌ , दूसरी 
सघूचो में श्रदानुसारी के पशचात्‌। “पुशाज्पब्जति' में 'पुथुजन' (+ प्रृथग्जन ) से 
इसका ऊचा स्थान है। इसके अनुसार 'गोम्रमू” बह पुदूगल है, जो झआाय॑ धर्म में 
प्रवेश करने के क्लिप आवश्यक धर्म से युक्त है। मद्दाब्युत्यति ( ६४ ) में पाँच 
शोत्र गिनाए गए हैं; श्रावकपानासिप्तमय, प्रत्वेकुद, तथागत, अनियत 
ओर झगोत्रक | 


बोधिसत्व-गोत्र में चार लिघ्न होते हैं--१, सल्वों के प्रति कार्य, २. महायान धर्म 
में अधिमृक्ति, ३. क्ान्ति अर्थात्‌ दुष्कस्वर्या की सहिष्णुता, ४. पारमितामय कुशल का समाचार 
( निभ्त्ति) | सच में गोत्रों के चार भेद हैं :--१. नियत, २, अनियत, ३. प्रत्ययवश अहार्य, 
४, प्रत्ययवेश द्ार्य | 


असंग बोधिंसत्व-गोत्र की उपमा महासुवण॒गोत्र से देते हैं, और इसके माहात्म्य का 
वर्णन करते हुए कहते हैं कि यह अप्रमेष कुशल-मूल और ज्ञान का आश्चय है, तथा इससे 
बहुसत्व का परिपाक होता है | यह बोधिवृक्त का प्रशस्त मूल है | इससे सुख-दुश्ख का उपशम 
होता है, ओर अपने तथा पराए द्वित-सुल्ल के फल का अधिगम होता है | ( अ्रधिकार ३ ) 


बोधिसत्वचर्या का आरम्म बोधिचित्त के उत्पाद से होता है। इस चेतना के दो आाल॑- 
बन हे +-महाबोधि ओर स्त्वार्य-क्रिया | इसके तीन गुण हैं ४--इसमें पुरुषकार-गुण है, क्योंकि 
इसमें महान्‌ उत्साह और दुष्कर प्रयोग होते हैं। इसमें अर्थक्रिया-गुण और फलपरिग्रह-गुण हूँ, 
क्योंकि यह आत््म-पर-हित का साधन करता है, और इससे बोधि का समुदागम होता है । 


इस चित्तोत्याद का मूल करुणा है | सदा सत्वों का द्वित संपादित करना इसका झाशय 
है; महायानघर्म आधिमोक्त है; इसका ज्ञान इस चेतना का आलंबन है; इसका यान उत्तरोत्तर 
छुन्द है; इसकों प्रतिष्ठा बोधिसत्व के शीलसंवर में है; इसका आदीनव अन्य यान में चित्त 
की उत्थापना या अधिवासना है; इसका अनुशंस पुण्यज्ञानमब कुशलघर्म की बृद्धि है; इसका 
निर्याण पारमिताशों का सतत अभ्यास है; इसका भूमिपर्यदसान उस भूमि में प्रयोग से 
होता है। जिस भूमि में त्रिस चेतना का प्रयोग होता है, उसका उस भूमि में पर्यवसान 
होता है | 

एक़ उमादान सांकेतिक चित्तोत्याद होता है, और एक पारमार्थिक | समादान परविज्ञा- 
पन से होता है; यथा कल्याशमित्र के अनुरोध से, गोत्रसामर्ष्य से, कुशलमूल के बल से, 
श्रुतक्त से अथवा शुमाभ्यात से | पारमार्थिक चित्तोत्याद उपदेश-विशेष, प्रतिपत्ति-विशेष और 
अधिगम-विशेष से होता है| प्रमुदिता भूमि में इस चित्त का उत्पाद होता है। उसकी घम्मों 
में उमचित्तता द्वोती है, क्योंकि वह धर्म-नैरात्म्य का ज्ञान रखता है। उसकी सत्मों में सूम- 
चित्तता होती है, क्योंकि वह आझात्म-पर-समता से उपगत है | उसकी सत्वकृत्यों में समचित्तता 
होती है, क्योंकि अपनी ही तरह वह सल्रों के दुःखक्तय की आकांद्ा करता है। उसको बुद्धाल 
में तमचित्तता होती है, क्योंकि वह अपने में घम-घातु का अभेद जानता है | 

जो सत्व इस चित्तोत्पाद से वर्नित होते हैं, वे उन चार सुखों को नहीं प्राप्त कर 
सकते जिनका लाभ बोधिसल्लों को होता है। जो सुख पराथ॑-चिन्तन से, परार्थ के उपायलाम 
से, मद्दायान के गंभीर सूत्रों के आमिप्रायिक अर्थ के घानने से और परम तच््व के संदर्शन से 





बोघिसत्व को होता है, उससे वह विरद्दित होता है। वह इस खुल को त्याग कर शम का 
लाम करता है।* 

जो सत्व बे का उत्पाद करता है, उसका चित्त अनन्त दुष्कृतों से सुसंबृत होता 
है, और इसलिए उसको दुर्गति से भय नहीं दोता | वह शुभ कर्म ओर कृपा की ब्ृद्धि करता 
है | वह सदा सुख-दुःख में प्रसन्न रहता है । । 

उसको आत्मा की अपेक्षा पर प्रियतर है। वह पराए के लिए. अपने शरीर और 
जीवन की उपेक्षा करता है। वह कैसे अपने लिए. दूसरे का उपघात कर दुष्कृत में 
प्रवृत्त होगा | 

बुपदावस्था तथा विपदावस्था में वह क्रेशा और दुघ्ख से मयमीत नहीं होता। वह 
पराए, के लिए उद्योग करता है। अवीचि भी उसके लिए रम्य है। फिर वह कैसे दूसरे के 
कल्याण के निमित्त दुश्लोत्याद से अस्त होगा | 

वह सत्वों की उपेक्षा कमी नहों कर सकता । उसके चित्त में महाकारुणिक मगवान्‌ 
नित्य निवास करते हैं | उसका चित्त दूसरे के दुश्ख से दुश्खी होता है। पर-कल्याण के लिए 
कुछ करने का अवसर प्राप्त होने पर यदि उसके कल्याण-मित्र समादापना करें, तो उसको अति 
लजा होती है | बोधितत्व ने अपने ऊपर सत्वों का मद्दान्‌ भार लिया है। वह सल्लों में अग्र 
है, अतः गति उसको शोमा नहीं देती । उसको श्रावकों की अपेक्षा सौंगुना वीर्य 
करना चाहिये | [ शिरसि विनिद्वितोच्चसल्वभारः शिथिलगतिन हि शोमतेडग्रसतत्तः ४२८ ] 
बोधिसत्व का संभार 


अंग बताते हैं [५वाँ झधिकार ] कि यह सुगतात्मण है | जिसने बोधिचित्त का 
ग्रहण किया दै, कैसे मह्ाकरुणा से प्रेरित हो मद्ाब्रोधि के लिए, अस््यान कर संमार में प्रवृत्त 
होता है| वह अपने और पराए. में विशेष नहीं करता । उसको समानचित्तता प्राप्त है| वह 
अपने से पराए को भ्रेउ्र भी मानता है। उसका कौन स्वार्थ है, कौन परार्थ |! उसके लिए, 
दोनों एक रुमान हैं| इसीलिए अपने को सन्तस करके मी वह परार्थ को साधित करता है। 
संसार में शत्रु के प्रति मी लोग इतने निर्देय न होंगे, जितना कि अपने प्रति बोधिसल्ल निर्दंय 
होता दै, जब वह दूसरों के लिए. अत्यन्त दुश्ख का अनुभव करता है। विमृढ़ जन अपने छुख 
के लिए सवेष्ट होता है, और उसके न प्रात होने पर दुश्ली होता है। किन्दु थो परार्थ के 
लिए उद्यत है, वह स्वार्य और परार्थ का संपादन कर निरदृति-सुख को प्राप्त होता है। अनेक 
प्रकार से बोघिसत्व द्वोीन, मध्य, विशिष्ट गोज्रल्थों का दित संपादित करता है | वह उसको देशना 
बेता है; आद्धि-पातिदार्य से उनका आवर्जन करता है; उनको शासन में अवतोर्ण करता है; 
अनेक संशयों का निराकरण करता है; कुशल्ञ में उनका परिपाक करता है; अबवाद-चित्त 


_$. परार्थविचात्तदुपायज्ञाभतो मह्ममिसंध्यर्थसुतत्वद्शनात्‌ । 
महाइंचित्ोद्यवर्जिता जनाः झम गन्निष्यस्ति विद्वाय तत्सुखस ॥ [ ७॥२१ ] 





स्थिति, प्रशाविमुक्ति में सहायक होती है; उनको अभिज्ञादि विशेष गुणों से विमूषित करता है, 
तथागत-कुल में जन्म, आठवीं मूमि में व्याकरण, दशवीं भूमि में अमिषेक्कत और साथ ही 
साथ तथागत-ज्ञान का ल्ञाम उनको कराता है | 

प्रछुछुत्की के शब्दों में महायान बार बार इस वाक्य को दुहराता है कि--“स्वगं 
बाना छोटी सी बात है । मेरी तो प्रतिज्ञा है कि मैं तुमको भी बह्ाँ ले चलूँगा |? 

छाद्यवाद--इसके पश्मात्‌ असंग दाशनिक प्रश्नों को लेते हैं। छुठे अधिकार के 
आरम्म के विचार माध्यमिक़ हैं । “परमार्थ न सत्‌ है, न असत्‌ ; न तथा है, न अन्यथा; न 
इसका उदय द्वोता है, न व्यय; न इसकी ह्वानि होती है, न बृद्धि; यह विश्युद्ध नहीं होता है, 
पुन विशुद्ध होता है | यह पस्मार्थ का लक्षण है | 

परमार्थ अद्दयार्य है | परिकल्पित और परतन्त्र लक्षणबश यह सत्‌ नहीं है, और 
परिनिष्पन्न लक्षणबश यह असत्‌ नहीं है | परिनिष्पक् का परिकल्पित और परतन्त्र से एकत्व 
का अमाव दै। इसलिए यह 'तथा? नहीं है| यह अन्यथा भी नहीं है, क्योंकि परिनिष्पन्न का 





उनसे अन्यत्व भी नहीं है | परमार्थ का ठद्य-व्यय नहीं होता, क्योंकि घर्म-धातु अनमिस॑स्कृत 
है | इसकी हानि-वृद्धि नहीं होती, क्योंकि संक्लेश-पक्ष के निरोध और व्यवदान-पक्ष के उत्पाद 
पर यद्ट तदवस्‍्य रहता है | यह विश्युद्ध नहीं होता, क्योंकि प्रकृति से यद अरंक्रिष्ट है, और 
विश्ुद्ध भी द्ोता दे, क्योंकि आगन्तुक उपक्नेश का विगम होता है | 


अनात्मदष्टि--सब बोद्धवादों के समान असंग मी झआत्मदृष्टि-विपयास का प्रतिषेष करते 
हैं| झ्ात्मर्डाष्ट का लक्षण आत्मा नहीं है, दुःसंस्यथितता मी आत्मलरुणा नहीं हैं; आत्म- 
दृष्टि परिकल्पित आत्मलक्षण से विलक्षण है, क्योंकि पञ्च स्कन्ध दुश्खमय हैं, और दुःसंस्यितता 
पुना पश्मोपादान-स्कन्ध है | इन दो से,अर्थात्‌ आत्मदृष्टि और पद्मोपादान-स्कन्ध से झन्य किसी 
आध्मलक्षण को उपपत्ति नहीं होती, भझतः आत्मा का अल्तित्व नहीं हैं| यह आत्मदृष्टि 
भ्रममात्र है, अतः आत्मा का अभाव है। मोक्ष भी श्रममात्र कं संदय ही है| कोई 
मुक्त नहीं है | 

अछंग पूछते हैं कि यह क्‍यों है कि लोग विश्वममात्र आत्मदर्शन पर आश्चित हो यह 
नहीं समते कि दुख की प्रकृति संस्कारों में सतत अनुबद्ध है | जो दुख का संवेदन नहीं 
#रता, वह उस दु-ख-स्वमाव के ज्ञान से दुश्खी होता हैलो वेदक है, वह दुःख के अनुमव 
से दुश्ली है | यदि वह दुश्खी है, तो इसलिए कि दुःख अप्रहीण है | यदि वह दुशखी नहीं है, 
तो इसलिए, कि दुश्खयुक्त झ्रात्मा का अभाव है। जब लोग मावों का प्रतीस्‍्य-समुत्पाद प्रत्यक्ष 
देखते हैं, जब वे देखते हैं कि उस उस् प्रत्यववश वह वह माव उल्नन्न होता है, तो उनकी यह 
दृष्टि क्यों होती है कि दर्शनादिक अन्यकारित हैं; प्रतीत्य-समुत्पत्न-नहीं हैः? यह कौन सा अज्ञान- 
प्रकार है, जिसके कारण लोग विद्यमान प्रतरीद्म-समुत्याद को नहीं देखते, और अविद्यमान आत्मा 


सप्तद्श भ्रध्याय ड्हत 


को देखते हैं ! यह हो सकता है कितम के कारण विद्यमान न देखा जा सके, किन्तु अविद्यमान 
का देखा जाना शक्य नहीं है| [ ६।२-४ ] 

असंग एक आ्लेप का उत्तर देते हुए कहते है आह के बिना भी ( पुद्गल का ) 
शम और जन्म का योग दै। पस्मार्य-दृष्टि से संखार और निवाण में किश्विन्मात्र अन्तर नहीं 
है, क्योंकि दोनों का समान नेरात्म है। तथापि यह विधान है कि थो शुभ कर्म के करने 
वाले हैं, जो मोक्मार्ग की भावना करते हैं, उनको जन्मक्य से मोक्ष को प्राप्ति होती है।' 
नागार्जुन की भी यही शिक्षा दै। विज्ञानवाद और माध्यमिक दोनों का पस्मायं-सत्य 
एक ही है। 

फप्मा-जञान--आत्मदष्टि-विपयोस को निरस्त कर असंग कहते हं कि इस विपर्यास 
का प्रतिपक्ष पारमार्थिक ज्ञान है। इस ज्ञान में प्रवेश पुण्यज्ञानसंभार और चिन्ता द्वारा धर्मों 
के विनिश्चय से होता दे । उस समय बोघिसत्व अर्थ की गति को जान बाता दै | उसको यह 
झवगत हो जाता है कि अर्थ जल्पमात्र हैं, और वह अर्थामास चित्तमात्र में अवस्थान करता है | 
यह बोघिसल की निर्वेधभागीय अवल्या दहै। पुनः उसको घमंघातु का प्रत्यक्ष होता हैं, और 
इससे वह ग्राह्मग्राहकलक्षण से विमुक्त दोता है । यद्द दर्शनमार्ग की अवस्था हैं [६७ ]। 
बुद्धि द्वारा यद अवगत कर कि चित्त से अन्य आलंबन ( भ्राह्म ) नहीं दे, उसको यह मी 
आबगन होता है कि चित्तमात्र भी नहीं है, क्योंकि जब ग्राह्म का अमाव है, तब आइहक का भी 
अमाव दै। 

दय में इसके नाक्षित्व को जान कर वह घ्मघातु में अवस्थान करता है । भावनामाग 
की झव॒त्या में अभय-परिवर्तन से पास्मार्यिक शान में प्रवेश द्वोता है | समतानुगत झ्रावकल्पक 
ज्ञान के बल से वद दोष-संचय का निस्सन करता है, और इुद्धत्व को प्रात होता है । 
बोधिचयी में प्रथम चरण विश्वप्तिमात्रता है, अर्थात्‌ यह शान कि ग्राह्म और 
प्राइक चित्तमात्र हैं। दूसरे चरण में यह विज्ञानवाद अद्गयवाद में परिवर्तित हो जाता है-- 
“प्-घातु का प्रत्यक्ष होने से वह दयलछण से विम॒ुक्त हो जाता दै |” तृतीय चस्ण--नागा- 
जुन का यह मत है कि जब बुद्धि से यह अवगत हो गया कि चित्त के अतिरिक्त कोई दूसरा 
झ्रालंबन नहीं है, तो यह जाना जाता दै कि चित्तमात्र का भी अस्तित्व नहीं है; क्योंकि बढ़ा 
ग्राह्म नहीं है, वहाँ आहक भी नहीं दहै। वह किसी नात्तित्व में पतित नहीं दोता, क्योंकि जब 
बोधिसत्व द्य में चित्त के नास्तित्व को जान घाता है, तब आह्य-प्राहक-लछषण से रहित हो वह 
घम्म-घातु में अवस्थान करता है| यह मूल चित्त है, जो संपिंडित धर्म को आलंबन 
बनाता है। चत॒र्थ चरण में इस परमार्थ-शञान का प्रयोग बोधिचर्या के लिए होता है 
[ ६७-१० ]। 
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३१३२ बौद-धम-बशम 


झ्रमिज्ञाएं--छः अमिज्ञा ही बोधिस्त्वों के प्रमाव हैं | अ्रसंग दिखाते हैं कि किस 
निभ्रय, किस ज्ञान, किस मनसिकार से इस प्रभाव का समुदागम होता है। इस प्रभाव का 
त्रिविध फल्न है | यह आये और दिव्य ब्राक्ष-विहारों में नित्य विहार करता है, तथा जिस 
लोक-घातु में वह जाता है, वहाँ बुद्धों का पूजन और सत्वों का विशोधन करता हैं । 


वस्तुत: जब सविकल्पक ज्ञान का स्थान प्रज्ञा-पारमिता लेती है, अर्थात्‌ निर्विकल्पक ज्ञान 
का परिग्रह होता है, तब यह ज्ञान धर्म-समूह पर अपना कारित्र कर प्रभाव-सिद्धि निष्पन्न करता 
हैं। तब कोई भी कार्य चित्त को व्याघात नहीं पहुँचाता, और योगी अयंव्शित्र प्राप्त करता है। 
झसंग इन अभिडाओं का सविस्तार वर्णन करते हैं, और इस प्रकार विशनवाद का दूसरा नाम 
योगाचार साथंक होता है | 

यह मत माध्यमिक और एक प्रकार के अद्वय-विज्ञानवाद के बीच की वस्तु 
है। यह मत आात्मप्रतिषेष को वर्षित कर उपनिषदों का स्मस्ण दिलाता हैं| इस 
प्रकार महायानखूज़ालझ्र दो दृष्यियों का सत्तुलन करने की चेष्टा करता हैं, किन्तु दोनों एक 
बिन्दु पर मिलते हैं। लोक भ्रान्तिमात्र है, यह सम्तान बिन्दु हैं। यह बिन्दु नागाजुन और 
विज्ञानवादी अद्गयवाद दोनों में पाया जाता है ( रेने ग्रेसे )। निर्विकल्पक ज्ञान का परिग्रह कर 
चतुर्थ ध्यान में समापन्‍न हो योगी सब लोकघातुओं को उनके सत्वों के सह्दित तथा उनके विवर्त- 
संबर्त के सद्दित माया के सहश देखता हैं, और वह विचित्र प्रकारों से उनका ययेष्ट संदर्शन 
कराता हैं; क्योंकि उसको वशिता का लाम है। 

शानघशित्व से वह शुद्धि को प्राप्त दोता हैं, और झपनी इच्छा के अनुसार बुद्धक्षेत्र को 
विनेयजनों को दिखाता है और वह तत्वों का परिशोधन मी करता हैं। जो सत्व ऐसे लोक- 
धातुओं में उपपन्न हैं, जो बुद्धनाम से विरदित हैं, उनको वह बुद्धनाम सुना कर बुद्ध में प्रतिपन्न 
करता है, और वह बुद्धनाम से अविरद्दित लोकघातुओं में उत्पन्न होता है। उसमें सल्वों के 
परिपाचन की शक्ति होती है | वह क्लेशपरवश छगत्‌ को अपने वश में स्थापित करता है | 
वह सदा परहित-क्रिया में सुख का अनुमव करता है, और भव का मय नहीं करता | 

झासत्मन्यरिपांक व पारमिताओं के प्रयोग--उक्त प्रमाव के कारण बोधिसत्व आात्म- 
परिपाक करता है, तदनन्तर सत्वों के परिपाक की क्रो प्राप्त दोता है, और सख्त्ों का 
प्रतिशस्ण होने के कारण जगत्‌ का अग्रबन्धु होता है । 

मद्दायान देशना में दचि, देशिक में प्रसाद (#» अद्भा ), क्लशों का प्रशम, सत्वों पर 
अनुकम्पा, दुष्करचयों में सहिषाुता, ग्रहणु-धास्णु-प्रतिवेष की मेंघा, अ्धिगम की प्रक्‍लता 
मारादि से अद्दार्यता और प्राह्मशिक ( 5७ प्रधान ) अंगों से समन्वागम आत्म-परिपाक के 
लक्षण हैं । 

अपना परिपाचन कर बोधितत्व दूसरों का परिपाक करता है| वह सत्वों का प्रतिशरण 
होता है | वह सतत घर्मकाय की वृद्धि करता है | 


सप्तदश अध्याय .. हह३ 


बिस आशय से बोधिसत्वु सत्वों का परिषाक करता है, वह झाशय माता-पिता-बान्थवाति 
के आशय से विशिष्ट है, और आत्म-वात्तल्य से मी विशिष्ट है| झात्म-कसल पुरुष अपना 
हित-स॒ख संपादित करता हैं, किन्तु यंह कृपात्मा पर-सत्व-वत्सल है, क्योंकि यह उनकों द्वित-सुख 
से समन्वित करता है [ ८(१४-१५ ]। 

किस प्रयोग से बोघिसत्व सत्वों का परिपाक करता है, वह पारमिताओं का प्रयोग है । 
वह जिविध दान से उनका परिपाक करता है | उसके लिए कुछ भी अदेय नहीं है। वह अपना 
सर्वस्व शरीर, भोगादि दान में देता है | उसका दान विषम नहीं होता, और उससे उसकी कमी 
तृप्ति नहीं होती | वह सत्वों पर दो प्रकार का अनुग्रह करता दै--दृष्ट-घर्म में वह उनकी 
इच्छाओं को पूर्ण करता है, और उनकी कुशल में प्रतिष्ठा करता है 


वह स्वभाव से स्वयं शीलवान्‌ है, और वह दूसरों को शील में सन्निविष्ट करता है | वह 
ज्ञान्ति द्वारा सत्वों का परिपाक करता है | यदि कोई उसका अपकार करता है, तो भी वह प्रति 
उपकार की ही बुद्धि स्खता है | वह उम्र व्यतिक्रम को मी सह लेता है | वह उपायज्ञ है; और 
वह ऐसे सल्लों का मी आवंचन करता है, और उनको. कुशल्न में संनिविष्ट करता है | वह अनन्त 
सत्वों के परिपाक के लिए. कुशल कम करते हुए भी नहीं थकता | इसी प्रकार ध्यान और प्रज्ञा 
से वह परिषाचन-क्रिया करता है | वह विविध प्रकार से सत्वों का परिषाचन करता है | किसी 
का छुगति गति के लिए, किसी का वानत्रय के लिए द्वोता दे । 
चुद्धत्व ( बोधि ) का ब्क्षण 

इस प्रकार आत्म-परिपाक कर बोधिसत्व बोधि का लाम करता है। नवें अधिकार में 
बोधि का सक्त्तिर वर्णन है | संगत ज्ञान होने के कारण बोधि लोकघातु से झनन्य हैं, क्योंकि 
सर्व ज्ञान अपने अर्थ से अ्मिन्न है; अता स्व घ॒मम बुद्धल है। बुद्धत्त तयता से अभिन्न है, 
और तथता की विशुद्धि से प्रमावित हें। बुद्धल ल्वय॑ कोई धर्म नहीं है, क्योंकि धर्मस्वभाव 
परिकल्पित है | बुद्धत्व झुक धर्ममव है, क्योंकि पारमितादि कुशल की प्रवृत्ति उसके अत्तित्व 
सें होती है । शुक्र घर्मों से यह निरूपित नहीं होता, क्योंकि पारमितादि पारमितादिभाव 
से परिनिष्पन्न नहीं हैं | यह अद्दय लक्षण दे।. 

यद्यपि यह तथता हैं, तथापि यंद अघर तथताओं का समुदाय नहीं है। इसमें वह हैं, 
किन्तु यह उनके अन्तर्गत नहीं है। आश्र+पराबृत्ति से ही चित्त इस अवस्या को प्राप्त होता है । 
यह परावृत्ति चित्त का विपरिणाम करती है, और उतको उत्कृष्ट बनाती है, यहाँ तक कि चित्त 
आकाश संज्ञा को प्राप्त होता हैं, जो अत्यन्त विशुद्ध और अत्यन्त सर्वगत है, और जिससे सब 
विकल्प झपगत हो गए हैं। अनासव-घातु ( वह घाव जो धर्मों के प्रबाद से रहित है ) में 
बोधि का एक प्रकार का द्रव्य होता है | यहाँ बोधिसत्व निवास करते हैं, और यद घमंतथता से 
अन्य नहीं है। किन्तु जब एक बार बोधिं विविध भूमियों से होकर अपने स्थान को 
पहुँचाती है, तब इलका क्या कारण हैं कि यह विपरीतभाव से धर्मों की ओर पुनः अबृत्ति 
होती है | 

पूछ 

















बेक्श | घोड़ असेशंत 


महायान मानता है कि बद्धों का उपकारक कार नित्य होता हैं, और इसीसे यह 
कठिनता उत्पन्न होती है; किन्त उसने त्रिकायवाद से इस कठिनता को दूर किया हैं| घर्मकाय 
स्वाभाविक काय हैं| संभोगकाय वह काय है, जिससे पर्पन्मण्डल में वह धर्मसंभोग करते हैं| 
निर्माणकाय वह काय हैं, जिसकों निर्मित कर बुद्ध सत्वों का उपकार करते हैं। किन्तु इन 
विशेषों के मल में केवल श्रान्ति की लीला है, जिससे सविकल्प परिकल्पित-चित्त की मौलिक 
शान्ति को छुब्घ करता है | बुद्ध न एक है, न अनेक | केवल बोधिमात्र है, जिसकी वृत्ति एक 
समान और सतत है ( सिल्नवाँ लेवी की भूमिका, ए० २४ ) | 

लक्षण--ोधि पर जो अध्याय है, वह वस्तुतः विज्ञानवाद का एक प्रधान ग्रन्थ है| 
६।१-२ में बुद्धल का लक्षण यही दिया है कि यह सर्वोवरण से निर्मल सर्वोकारज्ञता है । 
६।४-५ में कहा है कि बुद्धल का लक्षण अद्वय है। बुद्धत्व का अर्थों के साथ अतिसूक्षम 
संबन्‍्ध है| सब घर्म ( अथोत्‌ सब अथ ) बुद्धत्व है, किन्तु यह स्वयं धर्म नहीं है । 

यह शुक्रघमंमय है, किन्तु यह शुक्षघर्मों से निरूपित नहीं होता | ६४ में कहा है कि 
सब धर्म बुद्धल्व हैं, क्योंकि यह तथता से अमिन्न हैं, और तथता की विशुद्धि से प्रभावित हैं | 
किन्तु बुद्धल्ल कोई धर्म नहीं है, क्‍योंकि धर्मों का स्वभाव परिकल्पित होता है; और बुद्धत्व परमार्थ 
है | पुनः बुद्धत्व सब धर्मों का समुदाय है, अ्रथवा सब धर्मों से व्यपेत है (६६ ) | 

बुद्धानुमाव-यह बुद्धल सर्वक़ेश से सदा परित्राण करता है; जन्म, मस्ण तथा 
दुश्चरित से भी परित्राण करता है। बुद्धानुमाव से सब्र॒ उपद्रव शान्त होते हैं। अन्बे आँख 
पाते हैं, बधिर भोत्र; विद्धित-चित्त स्वस्थ होते हैं; ईतियां शान्त होती हैं। बुद्ध की प्रभा 
ऋपाय से परित्राण करती है | बुद्धाव तीर्थिक-दष्टि और सत्काय-दृष्टि से परित्राण कर्ता दे | 
यह अनुपम शरण है | जब तक लोक का अवस्थान है, जब तक बुद्धलल सब सत्वों का सबसे 
बड़ा शरण है (६।११ )। 

झाश्रय परिवत्ति--ज्ेशावरण और शेयांवरण के बीज जो अनादिकाल से सतत अनु 
गत है, बुद्धल में अस्त होते हैं। बुद्धल ही आभ्रय-परितृत्ति है। बुद्धल से ही विपक्ष बीच का 
वियौग और प्रतिपक्ष-संपत्ति का योंग होता है, और बुद्धत्व की प्राप्ति निर्विकल्प जश्ञान-मार्ग 
होती है | इस प्रकार सुविश्ुद्ध लोकोक्तर ज्ञान का लाभ कर तथागत नीचे लोक को देखते हैं 
जैसे कोई महान पंत के शिखर पर से देखता हो। उनमें भावक-प्रत्येकबुद्ध के लिए मी जो 
शमामिराम हैं, और अपना ही निरवाण चाहते हैं, करुणा उत्पन्न होती है | फिर दूसरों को क्‍या 
कथा, जिनकी दचि भव में है ( अधामिराम ) | (६१३ ) | 

सर्वगतत्व--तथागतों की परिबृत्ति परार्थ-बृत्ति है। यह अद्यय है, और संगत व्ृत्ति 
है। यह संस्कृत और असंस्कृत है, क्‍योंकि यह न संसार और न निर्वाण में प्रतिष्ठित है 
(६१४) | 

अरुग नागाजुन के दिए एक दृशन्त को देखकर बछुद्धल्न के तबंगतत्व को दिखाते 
जैसे आकाश सदा सर्वंगत है, उसी प्रकार बुद्धत्व का स्वमाव सर्वगतत्व है। जैसे विविध रूपों में 
झाकाश सर्वंग है, उसी प्रकार सत्वों में बुद्धल्ल का स्वगतत्व है | बुद्धत्व सब सत्वों में असन्दिग्घ 
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रूप से व्यवस्थापित है, क्योंकि यह सब सत्तों को परिनिष्षत्तितः अपने से अंगीकृत 
करता है ( ६।१५ ) | 

फिर ऐसा क्‍यों है कि बुद्धत्व का यड सवगतत्व नाम-रूप के बगत्‌ में नहीं प्रकट होता | 
असंग उत्तर देते हैं ;--.यथा मित्न ( भग्न) बल-पात्र में चन्गबिम्ब नहीं दिखाई देता, उसी प्रकार 
दुष्ट सत्वों में जो अपात्र हैं, बुद्धनिम्म का दर्शन नहीं होता (६।१६ ); यथा अग्नि अन्यत्र 
जलती है, अन्यत्र शान्त होती है, उसी प्रकार जहाँ बुद्ध-विनय होते हैं, वहाँ बुद्ध का दश्शन 
होता है, और जत्र बिनीत हो जाते हैं. तब्र उनका अदशन होता है। शांकर वेदान्त में हम 
इन्हीं दृशान्तों को पाते हैं| वहाँ पूर्ण ब्रह्म को सब-विशुद्ध और सर्व-परिपूर्ण माना है और उसके 
आगन्तुक आवरण और उपाधियां इस त्वामाविक परिपू्णता को, कम से कम देखने में, अवि- 
च्छिन्न रूप से आच्छादित करती हैं | 

अथंचरयां का अभिप्राय--पुनः हम किस प्रकार इसका समन्वय करते हैं कि बोधिसत्व 
सत्वों की अर्थचर्या करते हैं, और उनका बुद्धकार्य अनाभोग से ही सिदछ होता है, और साथ ही 
साथ झनाखव धातु निश्चल और निष्किय हैं ! असंग इसके उत्तर में कहते ह--आमोग के 
बिना बुद्ध में देशना का समुद्भधव उसी प्रकार होता है, जैसे अघटित तूरियों में शब्द की उत्पत्ति 
होती है | पुनः जैसे बिना यत्न के मणि अपने प्रभाव का निदर्शन करती है, उसी प्रकार 
आमोग के तिना बुढ़ों में मी कृत्य का निदर्शन होता है ( ६।१८-१६ )। जैसे आकाश में 
लोक-क्रिया अविच्छिन्न देखी जाती है, उसी प्रकार अनाश्चव-घातु में बुद्ध की क्रिया अविच्छिन्न 
होती है, और जैसे आकाश में लोक-क्रियाओं का अविच्छेद होने पर मी अन्यान्य क्रिया का 
उदय-व्यय होता है, उसी प्रकार अनाल्षव-घात में बुद्धकाय का उदय-व्यय होता है। 
(६।२०-२१ )। 
बुद्धत्व का परमात्म-भाव 

बुद्धल और लोक का कया संत्रर्ध है ! असंग कहते हैं--यद्यपि तंयता पौर्वापयें से 
विशिष्ट है, और इसलिए शुद्ध नहीं है. तथापि जत्र वह सर्व आवस्ण से निमंल हो जाती है 
तब वह मलापगम के कारण शुद्ध हो जाती है, और बुद्धल्ल से अभिन्न हो जाती है (६२२) | 

बुद्ध, छिन्दोंने नेगत्म्य द्वारा मार्ग का लाम किया है, विश्युद्धि शज़्यता में आत्मा की 
शुद्धता का लाम करते हैं, और अत्म-महात्मता को प्राप्त होते हैं । ( ६।२३ )।" 

यह अनाख्तत्र धातु म॑ बुद्धों के परम आत्मा का निर्देश है। यह परमात्मा? शुब्द्‌ 
आश्चयंचनक हैं | असंग यह भी कहते हैं कि इसडा कारण यह है कि बुद्धों का परमात्मा अग्र 
नैरात्यात्मक है | अग्र नेरात्म विशुद्ध तवता है। यहीं बुद्धों की आत्मा है, अर्थात्‌ स्वमाव है | 
इसके विशुद्ध होने पर अग्र नैरात्य की गआति होती है और यह शुद्ध आत्मा दहै। अतः 
शुद्धात्मा के लाभी होने से बुद्ध आत्म-माहात्म्य को प्राप्त होते हैं, और इसी अभिसन्धि में बुद्धों 
न अकत अनाजय बढ में अलरकीपित होती ईे (3२३ )। 

बुद्धाः श॒ुद्धास्मज्ञामित्वादू गता आत्ममद्वात्मताख [ ६।२३ ] 
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शंकर के आत्मवाद से तुज़्ना--यहाँ हम यह कह सकते हैं कि यह विचार कतिपः 
उपनिषदों के वाक्यों का र्मस्ण दिलाते हैं | जो आत्मा नेरात्म्यस्वभाव है, अथवा यो कहिये कि 
जो आत्मा अपने मूल में, नेरात्म्य में, विल्लीन है, वह बवृहदासरण्यक के निगुण आत्मा के 
समीप है। इस प्रकार नागाजन की दृष्टि से प्रस्थान कर एक अनजान मौड़ हमको शंकर के 
अद्वेंतवाद की चौखट पर ले आई है | इसमें सन्देद नहीं कि शंकर का अद्वैतवाद अ्त्मवाद 
कहलायेगा, बत्र कि अठंग का अद्गैतवाद विज्ञानवाद है; किन्तु यह विज्ञानबाद ऐसा है कि 
स्पर्श से ही विज्ञत्त होने लगता दै। आत्मसंज्ञा का ( किसका स्वमाव नैरात्म्य का है ) व्यवहार 
कर असंग के वाद की भाषा वेदान्त की भाषा फे अत्यन्त समीप आ जाती है, और इसी 
प्रकार यदि इस उपनिषद्‌ और शंकर के निगुण, निर्विशेष आत्मा को ले, बो शत्यता से इतना 
मिलता जुलता है, तो इमको शात होगा कि शंकर के झात्मा और असंग के अह््म-नैरात््य के 
बीच कितना कम अन्तर है ( रेने ग्रेसे )। 


किन्तु इसके आगे के श्लोक में (६२४ ) झसंग कहते हैं--इसी कारण कहा गया 
है कि बुद्बलन भाव है, न अभाव है। बुद्ध के भावामाव के प्रश्न में ( मरणानन्तर तथागत 
होते हैं या नहीं इत्यादि ) हमारा अव्याकृत नय है। हम नहीं कह सकते कि बुद्धत्व भाव है, 
क्योंकि पुदूगल और धर्म का अभाव इसका लक्षण है, और यद तदात्मक है | पुनः हम यह 
मी नहीं कह सकते कि यह अभाव है, क्‍योंकि तथता इसका लक्षण है, और इस लिए यह 
भाव है (६।२४ )। 


अंग अपने बुद्धल्ल को भाव और अ्रमाव के बीच रखने के लिए कुछ और भी हेतु 
देते हैं। लोदे की दाइ-शान्ति और दर्शन की तिमिर-शान्ति भाव नहीं हैं, क्योंकि द्वाइ और 
तिमिर का अ्माव इसका लक्षण है। यह अमाव भी नहीं है, क्योंकि इसका लक्षण शात्ति 
भाव है | इसी प्रकार बुद्धों के चित्त-ज्ञान में राग और अविद्या की शान्ति को भाव नहीं कहा 
गया है, क्योंकि राग और अविद्या के अमाव से इसका उत्ताद होता है, तथा इसे अभाव भी 
नहीं कहा गया है, क्योंकि उस उस विम्क्ति लक्षण के कारण यह भाव है ( ६२५ )। 
असंग का अद्वेतवाद 

यह एक प्रकार के अद्देतवाद के उमीप है। बुद्धों के अनाश्व-घातु में न 
एकता है, न चहुता | एकता नहीं है, क्योंकि बुद्धों के पूव देह थे; और बहुता नहीं 
है, क्योंकि आकाश के तुल्य बुद्ध का देह नहीं है ( ६२६ )। पुनः-जैसे सूर्य के मएडल 
में अप्रमेय रश्मियां व्यामिश्र हैं, जो सदा एक ही कार्य में संलग्न रहती हैं; और लोक में अकाश 
करती हैँ, उत्ती श्रकार अनासव-घातु में अप्रमेय बुद्ध होते हें जो एक दी मिश्र छार्य में संलग्न 
होते हैँ, और ज्ञान का आलोक करते हैं। जैसे एक सूर्य-रश्मि के निःसरण से सब रश्मि 
की विनिः्ति होती है, उस्ची प्रकार बुद्धों की श्ान-प्रबृत्ति एक काल में होती है । जैते दूर्न- 
कट बृत्ति में ममत्व का अ्रमाव है, उसी प्रकार बुद्ध के ज्ञान की वृत्ति में ममत्व नहीं है | 
जैसे सूर्य की रश्मियों से बगत्‌ तह्ृत्‌ अवभाखित होता है, उसी प्रकार बुद्ध-ज्ञान से सर्वे सकृत्‌ 
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प्रमासित होता हैं। छिस प्रकार सूर्य की किस्णें मेघादि से आबृत होती हैं, उसी प्रकार 
सत्वों की दुश्ता बुद्ध-जशञान का आवरण है। यथा पांशुवश वस्त्र कहीँ रंगों से विचित्रित 
और कहीं अविचित्रित होता है, तयेत्र आवेषवश अर्थात्‌ पूर्व प्रणिधानचर्या के बलाधान से 
बुद्धों की विमुक्ति में ज्ञानकी विचित्रता होती है; कित्तु आावक-प्रत्येकबुद्ध की विमुक्ति में 
अविचित्रता दोती है ( ६(२६-३५ )। 
ये उपमाएँ इमको अद्वेतवाद के दरवाजे पर ले जाती हैं| द्रव्य और स्वमाव के स्थान 
में असंग तथता और बुद्धल का प्रयोग करते हैं| सब की तथता निविशिष्ट है, किन्तु यही 
तथता जब विशुद्धिसत्वमाव की हो जाती है, तब तथागतत्व हो जाठही है| इसीलिए सब सत्व 
तथागतनाम हैं ( ६।३७ )। 

.. पुना लौकिक से बुद्धत्व में परिणत होने में सब धर्मों की जो पराबृत्ति होती है. उसका 
वर्णन असंग करते हैं। बुद्धों का विभुत्व अप्रमेष और अचिन्य द्ोता है | विभुत्व के साथ साथ 
निविकल्पक सुविश्युद्ध ज्ञान होता है। उनके श्र्थ विज्ञान और विकह्प की पराबृत्ति होती 
है | इससे वह ययाकाम भोग-संदश्शन करते हैं, और उनके सत्र ज्ञान और कर्मों को कमी 
व्याघात नहीं परईेंचता | श्रतिष्ठा की परावृत्ति से बुद्धों के अनाश्चव्॒ धातु में ( अचलपद या 
अमलपद ) अगप्रतिष्ठित-निर्वाण द्ोता है ( ६।४४ )१ | तथागत न संस्कृत घातु में प्रतिशत हैं, 
जोर न असंस्कृत धातु में; और न वहां से ध्युत्यित हैं | 
निर्वाण 

हीनयान दो श्रकार के निर्वाण से अभिज्ञ है-सोपधिशेष और निरुपधिशेष | 
पहली जीवन्मुक्त को अवत्या है। इस अवस्था में अरई्ईत्‌ को शारीरिक दश्ख भी होता है | 
दुसरा निर्वाण वह दे बिसमें अहत्‌ का, मृत्यु के पश्चात्‌, अवस्थान होता है | 

अप्रतिष्ठित नि्वाण--महायान में एक अवस्था अधिक है | यह अग्रतिष्ठित निर्वाण की 
अवस्था है, क्योंकि बुद्ध यद्यपि परिनिदृत हो चुके हैं और विज्लुद्ध तथा परम शान्ति को प्राप्त 
हैं, तथापि वह शज़्यता में विज्ञीन द्ोने के स्थान में संसार के तट पर संससणु करने वाले जोवों 
की रक्षा के निभित्त स्थित रहना चाहते हैँ; किन्त इससे उनको इसका भय नहीं रहता 
कि उनका विशुद्ध शान समल हो बायगा ( सिलवां लेबी की भूमिका, प्ृछ २७ टिप्पणी ४ )। 

बोधिसत्व का परिपाक--विज्ञानवाद की दृष्टि में सकल्न लोकघातु शुम में बृद्धि को 
प्राप्त होता है, अर्थात्‌ कुशलमूल का उपचय करता है, और विशुद्ध विमुक्ति में परमता को प्राप्त 
होता हैं| इस प्रकार यह परिपाक नित्य होता है, क्योंकि लोक ज्यनन्त हैं ( ६।४६ )। असंग 
कुदते हैं कि बोधिसत्वों के परिषाक का यह लक्षण आश्चर्यमय है, क्योंकि यह धीर सदा सब्र 
समय निश्य और म्॒व महाबोधि का लाभ करते हैं, जो अशरणों का शस्ण है. डसमें झाश्चर्य 
मी नहीं है, क्योंकि वह तदनुरूप मार्ग की चर्या करते हैं ( ६।४७ ) | 


क्‍ १. प्रतिष्ठायाः परावत्तो विभुत्व लम्यते परम । 
अप्रतिष्ठितनिवांण बुद्धानामचले पदें॥ [ ३।9५ |] 











श्भ्द बोद़-बम-द्शंन 


जैता ऊपर निर्दिष्ट किया गया है बुद्ध का कार्य विना आाभोग के निरन्तर द्वोता है, 
और वह हितसुखात्मक निश्चलता का कभी त्याग नहीं करते। वह अनेक उपायों का प्रयोग 
करते हैं। कमी अनेक प्रकार से घर्मंचक्र का दर्शन कराते हैं, कमी जातकमेद से विचित्र 
जन्मचर्या, कभी कृत्न बोधि, और कमी निर्वाण का दर्शन कराते हैं | किन्तु वह अपने स्थान 
से ही सत्मों का विनयन करते हैं। वह अनाक्षवधातु से विचलित नहीं होते, किन्तु यह सब 
वही करते हैं | बुद्ध नहीं कहते कि इसका मेरे लिए परिपाक हो गया है, इसफा मुझकों परिपाक 
करना है, या इसका परिपाक श्रव होने वाला है | बिना किसी संस्कार के जनता का परिपाक 
शुभ घ॒र्मों से सत्र दिशाओं में नित्य होता है | जिस प्रकार सूर्य बिना किसी यत्न के अपनी 
प्रतत शुभ्र किरणों से सर्वत्र सस्य का पाक करता है, उसी प्रकार धर्मका सूर्य अपनी शान्त 
धर्म-किरणों को समन्तात्‌ विस्ती्ण कर सत्वों का पाक करता है ( ६४६२-४३ )। 

रेनेम्नसे की झत्लोचना--अस्संग की यह चेष्टा निरन्‍तर रहती है कि वह नागार्जुन 
के मतवाद के विरुद्ध न बाँय, किन्तु कमी कमी वह हमको उनसे बहुत दूर जाते प्रतीत होते 
हैं। इस वाक्य को लीजिए ( ६४४ ):--यथा महासागर की कमी जल से तृप्ति नहीं होती 
और न ग्रतत बल के प्रवेश से उसकी वृद्धि ही होती है, तयैव विमुक्ति में परिपक्तरों के प्रवेश 
से न पमंघात की तृप्ति होतीं है, और न उसकी बृद्धि होती है; क्योंकि उससे कोई अधिक नही 
दै। क्या असंग, जान में हो या अनबान में, बुद्ध का निदर्शन इस प्रकार नहीं कर रहे 
हैं कि मानों वह एक प्रकार का आध्यात्मिक आकाश है, जहाँ सर्व धर्म की तथता विलीन होकर 
मुविशुद्ध और अद्दय हो बाती है ! 

सवे परतन्त्र और सब विशेष की 'विज्लुद्धि? का भाव, उपशम द्वारा एकता और विश्युद्धि 
प्राप्त करने का भाव झसंग में निरन्तर विद्यमान है| वह दुहराते है कि बुद्धल्व का लक्षण सर्व 
धर्म की तथता की क्लेशावरण और शेयावरण से विशुद्धि है (६|४६ )। इसका अर्थ यह है 
कि “बुद्धत्व में तथता सर्व घ॒र्मों से विशुद हो बाती है? | 
ब्रिकायवाद 

असंग बुद्धलल की मिन्न बृत्तियों का आरम्म कर तिकायवाद का निरूफ्ण करते 
हैं। जिकाय की कल्पना से वह विजश्ञानवाद की कठिनाइयों को दूर करते हैं। बुद्धकाय 
के तोन विमाग ईंः--न्षामाविक, सांमोगिक, नैमौणिक | स्वामाविक काय घर्मकाय है | झाश्रव- 
परावत्ति इसका लक्षण है | सांमोगिक काय वह काय है, चिससे पर्पन्मण्डल में बुद्ध घर्म- 
संभोग करते हैं। नेर्माणिक काय वह काय है, बिसका निर्माण कर वह रु्लार्य करते हैं। 

| ५ धमरुंकाय--धर्मकाय सब बुद्धों में समान और निर्विशिष्ट है। यह दृर्ठम है क्योंकि यह 

बह | यह सांभोगिक काय से संत्रद् है, और संभोग के विशुत्व में देतु है ( ६।६२ )। 
तर्मागिक काय घातुत्य के ऊपर अवस्थित है | यह बुढ़ों का अचिन््य आविर्माव है। कम से 
कम हमारे लिए यह अ्रगोचर है | बोघधिसत्व ही अपनी प्रज्ञा से इनका चिन्तन कर 
हैं। यह काय नित्य है, किन्तु यह एक आविमीत्र है | पर्ष्मण्डल, बुद्ध-क्षेत्र, नाम, शरीर 








सप्तदश अध्याय बह है 


और घर्म-संमोग-क्रिया की दृष्टि से भिन्न मित्र लोकघातु की यह काय भिन्न है। नैमाणिक काय 
अप्रमेय है | इसका लक्षण परार्य-संपत्ति है जब कि सांमोगिक काय का लक्षण स्वार्थ-संपत्ति है। 
इसी काय का दश्शान विनेयजन करते हैं | विनेयच्ननों के विमोचन का यह महान उपाय है। 

अन्य ग्रन्थों में धमंकाय के संक्घ में अन्य विचार मिलेंगे। घर्ंकाय को प्रंपश्चातीत, 
एकता अनेकता से विगत, मावाभावरहित, नित्य, अलच्ण अर्थात्‌ निरविकल्पक और निर्विशेष 
और परमार्थ से अमिन्न मानते हैं| बोधिचर्यावतारपक्िका में प्रज्ञाकरमति इसी श्रर्थ में कहते 
हैँ कि बुद्धल्व को, जो प्रपश्नातीत, आकाशसम है, धर्मकाय कहते हैं। यही परमार्थ सत्य है, 
ओर इसी अर्थ में महायानसूत्रालंकार का यह वाक्य है--“आकाश विमु है (स्वंगत है ); 
विभुत्व भी बुद्धस्वमाव है? [ बोधिचर्यावतारप॑जिका, ६|१४ ] | 

आल्टरमरी का निष्कपं--कदाचित्‌ इस घर्मकाय को एक प्रकार का गुणात्मक और 
नैतिक आकाश कह सकते हैं। इन विविध उद्धस्णों को एकत्र कर आल्टलमरी धपैकाय 
पर लिखते हैं कि यह विभु है, और इसलिए, सब्र उत्व इससे समवेत हैं। किन्तु केवल 
बुद्ध में यह विश्वुद्ध है। अन्य रल्तों में यह बीचरूप से विद्यमान दै। किन्तु उनके लिए यह 
आवश्यक है कि वह उ4 मल को अपयगत करें जिससे वह संसार में उपलिप्त होते है | 

यह कहकर अपनी व्याख्या को समाप्त करते हैं;--जब घधर्मकाय धर्मघातु का समानार्थक हो 

गया, तो इस शन्द का प्रयोग बुद्ध के लिए करना उचित न था | कदाचित्‌ इसीलिए त्रिकाय 
के वाक्य में इसके ध्यान में स्वामाविक काय का प्रायः प्रयोग होता है | 

धमंघात और धमंकाय समानरूप से भाव के मूलाभ्रय को प्रश्ञप्त करते हैं, और स्वामा- 
विकादि काय कैकल इस सर्वगत आश्रय की वृत्तियां हैं | 

कदाचित्‌ यहाँ यह दुद्राना अनुचित न होगा कि नागाजुन के वाद से प्रस्थान क्र 
असंग का वाद झद्वयवाद और विश्वदेवैक्यवाद की सीमा पर है | 

असंग इस अद्वयवाद और इस विश्वदेवैक्यवाद का समर्थन करते है, और बहुदेववाद से 
इनको सुरक्षित रखते हैं । वह कहते हैं कि सब बुद्धों के त्रिकाय में कोई तेद नहीं है । सब 
बुद्धों के तीनों काय ययाक्रम आश्रय, आशय और कर्म की दृष्टि से समान हैं | धर्मकाय आश्रय 
वश समान हैं, क्‍योंकि घर्मघात अभिन्न है| सांभोगिक काय आशयवश समान हैं, क्योंकि 
बुद्ध का कोई प्रथकू आशय नहीं है। निर्माण कमंवश समान हैं, क्योंकि सब॒का कम 
साधारण है ( ६६६ )। 

पुनः इन तीनों कार्यों में ययाक्रम त्रिविध नित्यता है | इसीलिए तथांगत निः्यकायः 
कहलाते हैं। स्वामाविक की नित्यता प्रकृति से है। वह ख्माव से ही नित्य है| सांमोगिक 
की नित्यता धर्मसंभोग के अ्विच्छेद से है। नैर्माशिक की नित्वता प्रबखवश है, क्योंकि नैमो 





शिक के अन्तहित होने पर पुनः पुनः निर्माण का दर्शन होता है । 
बुद्ध का चतुर्विध ज्ञाच ' 

अन्त में झतंग बुद्ध के चतुर्विध ज्ञान का उल्लेख करते हैं। वदि हमकों 
यह मान्य है कि अंग का सिद्धान्त शुद्ध विशानवाद का है तो यह विषय मुख्य हो 


नाता है। आदश ज्ञान सर्वोच्च है। यद अचल है, और शेष , वीन छ्ञानों का ( समता, 

+ और कृत्यानुष्ठान-यह चल हैं ) आश्रय है। झादर्श ज्ञान ममत्व से रहित, 
देशतः अपरिच्छिन और कालतः सदानुग है। यह स्व शेय के विषय में असंमृद दै, क्योंकि 
आवस्ण विगत हो गये हूँ। यह कमी जेयों के संमुख नहीं होता, क्योंकि इसका कोई झाकार नहीं 
है(६६८)। 

आदश ज्ञान समतादि ज्ञान का हेतु है | इस लिए यह एक प्रकार से सब ज्ञानों का 
झाकर है | इसे झादर्श ज्ञान इसलिए कहते हैं, क्योंकि इसमें संमोग, बुद्धल और तज्ञान का 
उदय प्रतिबिम्ब के रूप में होता है । ( ६।६६ ) | सत्वों के प्रति समता ज्ञान वह है, जो अग्रति- 
छित निर्वाण में निविष्ट है | यह सब्र समय मद्दामैत्री और करुणा से अनुगत होता है। यह 
सत्वों को उनकी भ्रद्धा ( अधिमोक्ष ) के अनुसार बुद्ध के बिम्ब का निदर्शक है | 

प्रत्यवेज्ञा ज्ञान वह है, जो शेयविषय में सदा अव्याइत है | परिषन्मएडल में यह सब विमू- 
तियों का निदर्शक है | यह सब संशय का वि्छेंद करता है। यह मह्वार्म का प्रवर्षक है | 

कृत्यानुश्ान ज्ञान सर्व लोकधघातु में निर्माणों द्वारा नाना प्रकार के अग्रमेव और अचिन्य 
कृत्यों का शान है ( ६।७४-७५, )। 
बुद्ध की एकता-अनेकता 

इस अधिकार को समाप्त करने के पूर्व अंग बुद्ध की एकता-अनेंकता के प्रश्न का 
विचार करते हैं | यदि कोई कहता है कि केवल एक बुद्ध है, तो यह इष्ट नहीं है; क्योंकि 
बुद्धगोत्र के अनन्त सत्व हैं | तो क्‍या इसमें से एक ही अमिस्सबुद्ध होगा, और अन्य न होंगे | 
ऐसा कैसे हो सकता है ! इस प्रकार दूसरों के पुए्यज्ञानसंभार व्यर्थ होंगे, क्योंकि उनकी अमिस- 
बोधि न होगी | किन्तु यह व्ययंता अयुक्त है। इस हेतु से भी बुड़ एक नहीं हैं। पुनः कोई 
आदिबुद्ध नहीं दै, क्योंकि संभार के बिना बुद्ध होना असंभव है, और बिना दूसरे बुद्ध के संभार 
का योग नहीं है, अतः एक बुद्ध नहीं दै | बुद्ध की अनेकता भी इष्ट नहीं है, क्योंकि अनास्व- 
घातु में बुद्धों के घमंकाय का अभेद है (६[७७ ) | 

जो अविद्यमानता हैं. वहीं परम विद्यमानता है; अर्थात्‌ जो परिकल्पित स्वमाववश 
अविद्यमानता है, वद्दी परिनिष्यज्ञ स्वभाववश परम विद्यमानता हैं | भावना का जो अनुपलम्म 
है, वही परम भावना दै। जो बोधितत्व इन सबको कल्पनामात्र देखते हैं, उनको बोधि को 
प्राप्ति होती है | 

उपनिषदों के आत्मवाद्‌ से तुक़्वा-हम उपनिषदों के अद्यवाद के इतने समीप हैं 
कि असंग भी उपानिषदों का प्रसिद्ध दरृष्टान्त देते हैं;--बब तक नदियों के झाभय अलग झलग 
हैं, उनका जल मिन्न भिन्न है, उनका कृत्य अलग अलग होता है, बच तक उनका जल त्वह्प 
होता है, थोड़े ही जलाञ्नित प्राणी उनका उपभोग करते हैं | किन्‍्तु:-जब यह सत्र नवियाँ 
समुद्र के प्रवेश करती हैं, और उनका एक आ्ाभ्य हो बाता है, उनका एक मद्दाजल हो जाता 
है, उनके इत्य मिश्र दोकर एक हो जाते हैं, तत-वह वृहत्तमुद्द की उपभोग्य हो जाती हैं, और 
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यह क्रम नित्य चलता रहता है | इसी प्रकार बोघिततवों का आश्रय जत्र तक प्रथक्‌ प्रथक्‌ होता 
है, उनके मत मिन्न मिन्न होते हैं, उनके कृत्य प्रथक्‌ प्थक्‌ होते हैं, और उनका अवबोध स्वल्प 
होता है, तब तक वह रुत्व का ही उपकार करते हैं | बुदधल्व में उनका प्रवेश नहीं हुआ; किन्तु 
जब वह बुद्धत्व में प्रविष्ट हो जाते हैं तव सबका आभय एक हो जाता है, उनका एक महान 
झवबोध हो बाता है, और उनका काये मिश्र होकर एक हो जाता है, तब वह सब सत्तों के 
उपभोग्य हो बाते हैं ( ६८६२-८४ ) | 

घम-पर्येपश--न्यारहवे अधिकार में धर्म (आलम्बन ) का पर्वेषण किया गया है| 
(धर्म! शब्द के दो अर्थ हैं। बुद्ध की शिक्षा, उपदेश, सिद्धान्त धर्म है। दूसरे अर्थ में घर्म 
अध्यात्म-अआलमस्बन, बाह्म-अलम्बन और दोनों है। कायादिक आध्यात्मिक और बाह्म दोनों 
हैं। आइकभूत कायादिक आध्यात्मिक है, ग्राह्ममृत बाह्य है, द॒य इन्हीं दो की तयता है। 
दयाथ से दो आलम्बनों का लाम होता है। यदि वह देखता है कि आश्यार्थ से ग्राहकार्य 
अमिन्न है और आहकार्य॑ से ग्राह्मार्थ अमिन्न है तो समस्त आध्यात्मिक और बाह्य आलम्बन की 
तथता का लाभ होता है क्योंकि उन दो के दृयमाव का अनुपलम्म है। ( १२४ )। अंग 
कहते हैं कि यदि मनोजल्पवश अथंख्यान का प्रधारण ( प्रविचय ) होता है और यदि चित्त 
नाम पर स्थित होता है तो धर्मालम्बन का लाम होता है। मनोजल्प के अतिरिक्त कुछ नहीं 
है और दृय का झनुपलम्म है | ( ११६-७ ) 

इस विषय पर सिलवाँ लेवी अपनी भूमिका में कहते हैं कि जच्र चित्त स्मादित दोता 
है तब निश्चित ययोक्त श्र्थ का मनोजल्प से प्रधारण द्ोता है | चिन्तामय ज्ञान ब्रर्थ ( और 
उसके झालंबन ) का मनोचल्प से अमेद सिद्ध करता है। अन्त में भावनामय ज्ञान से 
चित्त अर्थ विरहित नाम पर दी स्थित द्ोता है | अष्टादशविध मनस्कार इस ढार्य में योग देते 
हैं। तब धमंतत्व का लाम होता है | 
घम के तीन स्वभाव--धमंतत्व में तीन स्वभाव संणहौत हैं| ये इस प्रकार हैं; 
ल्पित, २. परतन्त्र, ३. परिनिष्पन्न | 
परिकल्पित ग्राह्मग्राहक लक्षणात्मक है | अतः दयात्मक है। परतन्त्र द्य का संनिश्रय 
है | परिनिष्पज्ष अनमिलाप्य और अप्रपश्नोत्मक है| किन्तु धर्म स्वयं श्रान्तिमात्र है, माया है | 
चित्त में ही दयभ्रान्ति है | चित्त खय धर्मों का निर्माण करता है, और आहागाहकमाव में द्विघा 
विमक्त हो जाता है; तथापि वह धर्मों को सत्‌ मानता है | दहय को अद्यय करने के लिए इनके 
बुद्धि-संबन्च का जानना आवश्यक है। चित्त अपना विवेचन कर या तो अपना लक्षण 
परिकल्पित बताता है जो जल्प और तदर्थ (या आलंबन) है; अथवा परतन्त्र बताता है, जो नाम, 
रूप, चित्त, विज्ञानादि है; अथवा परिनिष्मन्न क्ताता है, तथता है। वस्दुतः इन अप्रत्यक्ष लक्षयों 
से यह अवगत डोता है कि कोई घ॒ममों की परिचित विशप्ति है, बिससे दी चित्त और उसके 
लक्षणों के बीच का संबन्ध युक्त हो सकता दै। जो मनत्कार इस संबन्घ को स्थापित और 
निरूपित करता है, वह लौक़िक नहीं है, यह मनस्कार योगियों का है| यह पाँच पाद में दस 
से अद्दय को जाता हैः:--यह धर्महेदुल्व का निम्नह करता है; यह योनिशोमनस्कार का लाम 
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कराता है; यह समाधि की अवस्था भें चित्त का स्वधातु में अवस्थान कराता है; यह मावःअभाव 
का एक झ्विशिष्ट दर्शन कराता है; यह आश्रय की परावृत्ति करता है| यह परावृत्ति प्रत्यगात्मा 
से परमात्मा को आक्ृष्ट करती है | उत समय सबका परिनिर्वाण में मिलन होता है ( सिलवाँ 
कैबी की भूमिका, प० २४-२६ ) | क्‍ 

मनस्कार और उसके विविध आकारों की पर्येश्टि से इस क्रम का आरंम होता है| 
चर्या के बहुत दुछ्म नियम हैं। इस साधना में इन्द्रियार्थ का अनुपलंभ, उपलंम का 
झनुपलंभ, घ्मघातुवशित्व, पुदूगलनैरात््य और विविध आशर्यों का प्रतिवेध होता है; जो चित्त 
की अवस्थाओं को निश्चित करता है | 

तत्त्व का लक्षण --इस साधना से धर्मतत्त का लाम होता है| यह धर्मों का स्वभाव 
है | यहाँ स्वमाव किसी आत्मा क़ों प्रश्ञत्त नहीं करता किन्तु यह घर्मों के स्वकीय गुण को 
सूचित करता है | 

असंग तत्तः का यह लक्षण बताते हैं ;--तत्व वह है जो सतत दय से रहित है, जो 
अनभिलाप्य है, जो निष्प्पञ्ञात्मक है, और जो विशुद्ध है ( १९१३ )। पुनः असंग कहते हैं 
कि ग्राह्मग्राहक लक्षणवश यह तत््व जो सतत द्वव से रहित है, परिकल्पित और असत्‌ द्वोगा | 
किन्तु भ्रान्ति का संनिश्रय परतन्त्र है, क्योंकि उससे उसका परिकल्प दोता है। अनमिलाप्य तच 
का परिनिष्न्न-स्वमाव है| यह सब धर्मों की तथता है | 

परिनिष्पन्न तत्व--यह परिनिष्पन्न स्वभाव, यह तथता; यह तत्व अन्तिम वस्तुतत्त है | 
इसकी प्रशंसा में असंग कहते हैं ;--जगत्‌ में इससे अन्य कुछ भी नहीं है, और सकल बगत्‌ 
इस विप्य में मोह को प्राप्त है। यह कैसा मोद्द है बिसके वश हो लोक जो असत्‌ है 
उसमें अमिनिविष्ट है, और जो सत्‌ है उसका त्याग करता है। वस्तुतः इस घर्मघातु से अन्य 
लोक में कुछ भी नहीं है, क्योंकि घर्मता घर्म से अमिन्न है ( १११४ )। 

आत्मा और जोक की मायोपसता--इस दृष्टि में आत्मा और लोक क्या हैं ! अछूंग का 
उत्तर है कि यह मायोपम है । अमृतपरिकल्प मायासहश है । यह मन््रपरिणद्दीत श्रान्तिनिमित्त 
काएलोधदि के सह्श है | मायाकृत हृत्ति-अश्ववत्‌ हयश्नान्ति ग्राह्मग्राइक के रूप में प्रतिभासित 
होती है ( ११॥१४५ )। असंग आगे कहते हैं 7।--यथा मायाकृत इत्ति-अश्व-सुवर्णादि 
आकृतियों में हस््यादि का श्रमाव है, तयैव परमार्थ के लिए, है, और बिस प्रकार उस मायाक्ृत 
इस्त्यादि की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार अभृतपरिकल्प की संबृतिसत्यता है. (११॥१६)। 

जिस प्रकार मायाकृत के अभाव में उसके निमित्त ( काष्टादिक ) की व्यक्ति होती है, 
और भृतार्थ की उपलब्धि होती है, उसी प्रकार आश्रय की पराबृत्ति और दृबश्रान्ति का अमाव 
होता है, और अभूतपरिकल्प का मृतार्य उपलब्ध होता है ( १११७ )। 

आशभ्रयपरावृत्ति से श्रान्ति दूर होती है, ओर यति स्व॒तन्त्र हों विचरता है। वह काम- 
चारी होता है ( ११।१८ )। एक ओर वहाँ आकृति है, दूसरी और भाव नहीं है। इसीलिए 
मायादि में अस्तित्व-नास्तित्व का विधान है ( ११११६ )। यहाँ भाव अभाव नहीं है, और 


ने अभाव भाव ही है। मायादि में भावाभाव के अविशेष का विधान है | आकृति-माव है, वह 
हत्तित्वादि का अभाव है | जो हस्तित्वादि का अभाव है, वही आकृतिःमाव हैं । (११२० ) 

अतः इयाभासता है, दृयमाव नहीं है । इसीलिए. रूपादि में जो अभूत-परिकल्य-स्वमाव 
हैं, अत्तित्व-ननास्तिल का विधान है (११२१ )। रूपादि में भाव अभाव नहीं है। यह 
भावाभाव का अविशेष है ( ११२२ ) । भाव अमाव नहीं है, क्योंकि दयाभासता है। अभाव 
भाव नहीं है, क्योंकि दृकता की नात्तिता है। जो इयामासता का भाव है, वही दब का 
अमाव है । 

यहाँ असंग फिर नागार्जुन के साथ हो जाते हैं । नागाजुन के सहश वह भाव और 
अभाव इन दोनों अन्तों का प्रतिषेत करतै हैं। एक समारोप का अन्त है; दूसरा अपवाद का 
अन्त है। अयवा यों कदिए कि अंग दिखाते हैं कि भाव और झमाव का ऐकान्तिकल और 
अविशेष है ( ११।२३ )। किन्तु असंग साथ ही साथ अपने को अद्वववादी और विज्ञानवादी 
बताते हैं। यहाँ वह नागाजुन से धश्यकू हो जाते हैं। वह कहते हैं ;--इय नहीं है; इय की 
उपलब्धिमात्र होती है | मायाहत्तति की आक्षति के ग्राह में जो श्रान्ति होती है, उसके कारण 
दय की प्रतीति होती है। वस्तुता न ग्राहक है, न ग्राह्म | केवल द्वय की उपलब्धि है 
( ११।२६ )। सब धर्म, भाव और अभाव मायोपम हैं। वे सत्‌ हैं, क्योंकि अमृतपरिकल्पत्वेन 
उनका तथामाव है| वे असत्‌ हैं, क्योंकि आहयग्राहकत्वेन उनका अमाव हैं| पुन; क्योंकि 
आ।-अभाव का अविशेष है, और वह सत्‌ मी है, असत्‌ भी है, इसलिए वह मायोपम 
हैँ ( ११२७० )। 

ल्वल्युपत्थानादि बिन प्रातिपद्चिक धर्मों का बुद्ध ने उपदेश दिया है, वह भी अलक्षण 
ओर माया है | जब बोधि की विजय छंसार पर होती है, तो यद्द एक मावाराज की दूसरे मायाराज 
से पराजय हैं ( ११२६ )। खांक्लेशिक धम्मों को व्यावदानिक धर्मों से पराक्य एक मायाराज 
की दूसरे मायारात्र पर विबय है | 

सब धर्म बस्दुतः मायोपम हैं। माया, स्वप्न, मरीचिका, किम्त्र, प्रतिमास, प्रतिश्रुति, 
उदकचन्द्रबिम्ब ओर निर्माण के तुल्प सब धर्म और संत्कार हैं। ग्ाह्मान्वीवादि अतत्‌ हैँ | 
तथापि आध्यात्मिक धर्मों का तथाप्रख्यान होता है। बाह्य घर्म मो असत्‌ हैँ | बाह्य आयतन 
स्वप्नोपम हैं, क्योंकि उनका उपभोग अबस्तुक है। चित्त-वैतसिक भी मरीचिका के दुल्य हैं 
क्योंकि वह अआन्तिकर हैं ( ११३० )। 

इस अद्ययवाद के तल में इम सदा अतीत्यसमुत्याद की अनादि तन्‍्त्री पायेंगे, और 
अनित्यता और शूत्वता इसके पृष्ठ में दं । आध्यात्मिक आयतन प्रतिबिम्बोपम हैं, क्योंकि यह 
पू8 कमें के प्रतिबिम्ब हैं। धुदूगल केक्ल कर्मझत है | इसी अकार बाह्य आयतन अ्रतिमासोपम 
हैं। यह आध्यात्मिक आयतनों की छापा है, क्‍योंकि उनकी उत्पत्ति आध्यात्मिक आयतनों के 
आधिपत्य से होती है। इसी प्रकार समाधिन्स॑निश्चित धर्म उदकचन्द्रजिम्बबत्‌ हैं | बोधिसत्व के 
विविध बन्म ( जातक ) निर्माणोपत्र हैं। देशना घर्म प्रतिभुति के उदश है (११३० ) | 


$ ३2 बोदू-धर्म-दशन 


अमृतपरिकल्य, न भूत न अमृत, अकल्प, न कल्प-न अकल्प, यह सब शेय कहलाते ईं | यहाँ 
कल्प तयता लोकोत्तर ज्ञान हैं ( ११।३१ ) | 


धर्मों की ववता-अविद्या और क्लेश से विकल्पों का प्रवर्तन होता है। इनका 
दयामास, अर्थात्‌ ग्राह्मग्राहकामास होता है ( ११॥३२ )। श्न विकल्पों के अपगम से आलंबन 
विशेष की प्राप्ति द्ीती है, जहां द्वयामास नहीं है। यही धर्मों की तथता है | इसे हमने पूर्व 
धर्मालंबन कहा | नाम पर चित्त का अवस्थान होने से स्वघातु पर ( तथता पर ) अवस्थान 
होता है। स्व॒धातु विकल्पों की तथता है | यह कार्य भावनामार्ग से होता है। उस च्षण में 
इन्हीं विकल्पों का अ्रद्ययाभास होता है। बिस प्रकार खरत्व के अपगम से चर्म मृदु होता है, 
झग्नि से तपाये जाने पर काण्ड ऋज़ु होता है, उसी प्रकार भावना से आाश्रयपरावृत्ति होती 
है, और उन्हीं विकल्पों का पुनः द्बाभास नहीं होता ( ११।३३ )। यहां विशप्तिमात्रता प्रति 
पादित हो रही है । चित्तमात्र है। इसी का द्वयप्रतिमास, ग्राह्मंप्रतिमास्, ग्राहकप्रतिमास दुष्ट 
है | इसी का रागादिक्लेशामास, धद्घधादिकुशलघर्माभास भी इष्ट है | चित्त से अन्य कोई घ॒र्म नहीं 
है | तदाभास से अन्य न कोई क्लिष्ट धर्म है, न कोई कुशल घमम है ( ११।३४ )। अतः यह 
चित्त ही है, बिसका विविध आकार में आभास होता है। यह आभास भावामाव है, किन्तु यह 
धर्मों का नहीं है| चित्त का ही चित्रामास होता है | इसका विविध आकार में प्रवतन होता 
है | पर्याय से रागामास, द्वेषाभात अथवा अन्य धर्म का ग्ामात होता है | इस प्रतिमास के 
व्यतिरिक्त धर्मों का यह लक्षण नहीं है ( ११३५ )। 

असंग विज्ञानवाद की दृष्टि से ज्ञान के प्रश्न का विवेचन करते हैं । चित्त विज्ञान 
और रूप दे ( ११।३७ ) | परतन्त्र का लक्षण अमूतपरिकल्प है | इसके विविध आमास हैं ;-- 
देहाभास, मन ( ्क्लिष्म्मन )--उद्‌मह (-पंचविज्ञानकाय )--विकल्प (-- मनोविज्ञान )-- 
आमास ( ११४० ) | अन्त में झसंग धर्मों की तथता का निर्देश करते हैं । यह धर्मों का 
परिनिष्पत्र लक्षण दे | यह सब परिकल्पित धर्मों की अमावता है, और तदमाववश यह माव 
है | यह भावाभाव-समानता है, क्‍योंकि यह भाव और यह अभाव अभिन्न हैं | यह आगन्तुक 
उपक्लेशों के कारण अशान्त हैं, और पग्रवति-परिश्ुद्ध होने के कास्ण शान्त है | पुनः यह 
अविकल्प दे, क्योंकि निपभ्रपश्न है, और विकल्पों के अगोचर दै( ११।४१ )| तथता का 
ध्यान करने से योगी आदर्शशान और आज्ोक का लाभ करता है। आदश चित्त का पातु 
में अवस्थान है। यह समाधि है। आलोक उत्‌-असत्‌ के आकार में अर्थदर्शन है| यह 
ल्लोकोत्तर प्रज्ञा दे। तत्‌ को सत्‌ ओर अस्त को अस्त यथाभूत देखना लोकोत्तर प्रज्ञा दै 
(११४२ )| यह अज्ञा सब आरयंगोत्रों को सामान्य हैं। 


भवत्रयगत द्विविध नेग़तह्य को जानकर, और यह जानकर कि यह द्विविध नैंरात्म्य 
सप्र है, क्योंकि परिकल्पित पुदुगल का अभाव है, और परिकल्पित घ॒र्मो का अमाव है; किन्तु 
इसलिए, नहीं कि सर्वथा अभाव है, बोधिसत्व तल में, श्र्थात्‌ विशप्तिमात्रता में प्रवेश करता 
है | जब तस्र-विज्वप्तिमात्र में मन का अवध्यान होता दै, तब तत्व का ख्यान नहीं होता । यह 





अख्यान दी विमुक्ति है | यह उपलम्म का परम विगम है, क्योंकि इसमें पुदूगल और धर्मों का 
उपलम्भ नहीं होता ( ११।४७ )। 

योगी नाममात्र अर्थात्‌ अर्थरहित अमिलापमात्र पर मन का आधघान करता है। 
नाम चार अरूपी स्कन्ध कहे गए हैं | इस प्रकार वह विज्ञप्तिमात्र का दर्शन करता है| इसकों 
भी वह पुनः नहीं देखता, क्योंकि अर्थामाव से उसकी विज्ञप्ति का अदर्शन होता है | यह 
झनुपलम्म विमुक्ति है ( ११४८ )। 

यह चानकर आश्रय होता है कि यह साधना पातख्लल योग के समीप है । 

क्या अर्सग का निम्न वाक्य योगसूत्र में दिए. लक्षण का स्मरण नहीं दिल्लाता | 
चित्त की अध्यात्मत्यिति से, अर्थात्‌ चित्त का चित्त में ही अवस्थान होने से चित्त 
की निवत्ति होती है, क्योंकि इस अवस्था में झलंबन का अनुपलम्भ होता है ( ११४६ ) | 





प्रवरतते निद्नत्तिस्तु तदृष्यात्मस्थितेमंता ॥ [ ११४६ ] 
किन्तु एक प्रधान भेद योगाचार को योग से प्रथकु करता है। पातझ्जल योग में धर्मों 
का स्वभाव है, और योगाचार में इसका अमाव दे | असंग कहते है कि धर्मों की निःस्वमावता 
है, स्वात्म से उनका अमाव है। वे प्रत्ययाधीन हैं, और क्षणिक हैं| केवल मूद़ पुरुषों का 
स्वमावग्राह होता है। वह स्वमाव को नित्यतः, सुखतः, शुचिता और आहत्म्मतः देखते 
हैं (११४० ) । 
घ॒र्मों की निशत्वमावता से यद सिद्ध होता है किन उत्पाद है, न. निरोध। जब 
धर्मों का स्रमाव नहीं है, तो उनका उत्पाद नहीं है, ओर जो अनुतन्न है, उसका 
निरोध नहीं है। अतः वह आदिशान्त है, और जो आदिशान्त है, वह प्रकृति-परिनिबृत 
है (११४६१ )। 
निःस्वमावतया सिद्धा उत्तरोत्तरनिभया३ | 
अनुत्पादोडनिरोधश्ादिशान्तिः परिनिदतिः ॥ [ १६।४१ ] 
बारहवें अधिकार में असंग बताते हैं कि दोषबव्िवर्वित धर्मदेशना क्या है, उसका कार्य 
क्या है, उसकी सम्पत्ति क्या है, और उसका विषय क्‍या है | ग्रन्थ के तेरहवें अधिकार में वह 
दिखाते हैं कि उक्त रिद्धान्तों के प्रयोग से किस प्रकार बोघिसत्व क्रमपूंक अनुत्तर सिद्धि को 
प्राप्त दोता है | यह प्रतिपत्ति-अधिकार है | 
लौकिक-अलौकिक सम्राधि--शत्यता-समाधि, अप्रशिहित-समाधि, अनिमित्त-समाि, 
चर्बा का आरंभमात्र हैं | ये तीन लौकिक समाधि हैं । किन्तु यह लोकोत्तर ज्ञान का आवाइन 
करती हैं, और इसलिए, यह मिथ्या नहीं हैं | आदिसूमि में ( प्रभुदिता भूमि में ) दी वह लोको 
त्तर ज्ञान का लाम करता है। वड्ाँ उध मूमि के सब्र बोषिसत्वों से उसका तादात्य हो जाता 


है और इस प्रकार वह बोघिसत्वों की सामीची* में प्रतिपन्न हों बाता है| उसको ज्ेयावरण 
ओर क्लेशावरण को अपगत करना है। शेयावस्ण का ज्ञान भावना से होता है, और क्लेश- 
निश्तस्ण क्लेश से होता है। मगवान्‌ कहते हैं कि मैं राग का निःसरण राग से अन्यत्र नहीं 
क्ताता, इसी प्रकार द्वेष का और मोह का निसरण द्वेष और मोह से अन्यत्र नहीं बताता | 
धममघात से विनिमुक्त कोई धर्म नहीं है, क्‍योंकि घ्॒ता से व्यतिरिक्त घर्म का अमाव है। अतः 
रगादिघर्मता रागादि आख्या का लाम करती है, और वही रागादि का निःसरण है 
(१३११ )। पर्मंघातु में क्लेश रागस्वभाव का परित्याग कर धर्मता हो जाता है, और उसका 
आख्यान नहीं होता | रागादि के परिज्ञात होने पर वही उनके निःसरण ह। ह 
इसी अर्थ में अविद्या और वोधि भी एक हैं। उपचार से अविद्या बोधि की घमंता 
है (१३१२ ) । द 
. धर्म का अमाव और उपलब्धि, निःसंक्नेश और विद्युद्धि भी मायासब्श हैं। वल्तुतः 
चित्त तथता ही है। जैसे विधिवत्‌ विचित्रित चित्र में नत-उन्नत नहीं है, किन्तु दय दिखलाई 
पढ़ता है; उसी तरह अभृतकल्प में भी द्वय नहीं है, किस्ठु दय दिखलाई पड़ता है | जैसे 
जल: छुन्घ होकर प्रसादित हो जाता है, उसकी अच्छता अन्यत्र से नहीं झाती, उद्ी प्रकार यह 
म्त का अप्रकमात्र है | चित्त की विश्ुुद्धि इसी प्रकार होती है। चित्त प्रकृतिप्रमास्वर है, 
ढिन्दु आशन्तुक दोष से दूपित होता है | धर्मता-चित्त से अन्यत्र दूसरा चित्त नहों है, जो प्रकृति- 
अ्म्नास्वर हो ( १३।१६-१६ )। इस प्रकार बुद्धल्न या निर्माण चित्त में है | अतः असंग का वाद 
विज्ञानवादी अद्दयवाद है | घमंघातु की प्रकृति-परिशुद्धि से मूढ़ों को त्रास होता“ हैं।असंग 
भाकाश और बल का दृष्टान्त देकर इस त्रास का प्रतिषेघ करते हैं। वह कहते हैं कि चित्त 
झ्राकाशतोयत्रत्‌ प्रकृत्या विशुद्ध है | यह तथता से झन्य नहीं है | 
६स उपोदुघात के साथ असंग बोधितत्व की रुत्वों के प्रति मैत्री और करुणा का वर्णन 
करते हैं | बोघिसत्व का सत्वों के प्रति प्रेम मजागत होता है। वह सुत्वों से वैसे हो प्रेम 
करते हैं, जैसे कोई अपने एकमात्र पुत्र ते करता है | वह सदा सत्वों का हित साधित करते हैं। 
जैसे कपोती अपने बच्चों को प्यार करती है, और उनका उपयूहन करती है; उसी प्रकार यह 
कादणिक सत्तों को पुत्रवत्‌ देखता है ( १३२०-२२ )॥ 
बोधिचर्या का क्रम व स्वरूप 


/< चौंदहवें अधिकार में अववाद-अनुशासनी * विमाग है | इसमें अझसंग बत, नै हैं कि प्रति- 
| के पश्चात्‌ बोघिसत्व की चर्या क्या है ! सिलवाँ लेवों मूमिका में इस अधिकार का संक्षेप 
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$. 'सांम्रोचि' 'ध्रमुच्छुविक धस्म' है, यथा परादृप्रक्षाज़्न, चीवरदांन, चैल्यबंदुना इत्यादि | 
प्रातिमोक्ष ०३ के अनुसार 'सामीचि' 'अनुघस्मता' है। लोकोतर धर्म के अनुरूप अबवाद 
शोर अजुशासनी स्वामीचिघमंता है । 


यों करते हैं :--ब्रोधितत्व पहले ूज़ादिक घम के नाम में (यथा दशमूमिंक ) चित्त को 
बाँघता है, वह इसके अर्थ और व्यज्ञन का विचार करता है, विचारित अर्थ को मूलचित्त में 
तंक्षिस करता है, ओर ज्ञान के लिए. उसका चित्त छुन्द-सहगत होता है| वह समाधि में चित्त 
का दमन करता है | इससे उसके चित्त की स्वस्सवाहिता होती है । 5 

पहले यह सामिसंत्कार होती है, पुनः अभ्यासवश अभिसंस्कारों के बिना होती है। 
तदनन्तर उसको कायप्रश्नन्धि और चित्तप्रभन्धि का लाभ होता है । इसकी बृद्धि कर वह मौली 
स्थिति का लाभ करता है, ओर इसका शोघकर वह ्यानों में कर्मश्यता को प्राप्त होता है | 
घ्यानों में उसको अमिज्ञाबल की प्राप्ति होती है, जिससे वह अप्रमेय बुद्धों की पूजा करने और 
उनसे घ॒म-अवण करने के लिए बुद्धों के लोकघातुओों को जाता है | मगवदुपासना से वह चित्त 
की कमणयता और काय-चित्त की प्रभव्धि का लाम करता है, और कृल्न दौष्दुल्य प्रतिक्षण दवित 
होता है। वह विश्ुद्धि का भाजन हो जाता है | तब वह निर्वेचमागीय अवश्याओं में से होकर 
क्रमशः गमन करता है | इससे उसको द्वयग्राहविसंयुक्त लोकोत्तर निर्विकल्प शुद्ध ज्ञान का लाभ 
होता है | यह दर्शन मार्ग की अवस्था है । उसका चित्त सदा समर होता है, वह श्त्यज्ञ होता 
है, अर्थात्‌ वह त्रिविषशूल्यता का ह्वान रखता हैः-अमावशत्यता, तथामाव की शूल्यता, प्रकृति- 
शत्यता । यह अनिमित्त पद है, यह अप्रणिहित पद दै। वह बोधिपद्षीय धर्मों का लाभ करता 
है, ओर “महात्मदृष्टि का लाभ करता है | चहाँ सब सत्नों में झात्मतम चित्त का लाम होता है । 
तब ज्ञान की मावना के लिए परिशिष्ट मृमियों में प्रयोग और विकल्पामेद्य वज्जोपम समाधि का 
लाभ शेष रह जाता है, और वह सर्वज्ञता लाम करके अनुत्तर पद में स्थित हो सल्वों के हित के 
लिए. अभिशंबोधि और निर्वाण का संदर्शन करता है. (िल्॒वाँ लेबी की भूमिका 
४० २६-२७ )। 

इस अधिकार में असंग बोधिसत्व-चर्या की विविध भूमियों का अनुसरण करते हैं | वह 
बोधिछतल् को विज्वप्तिमात्रता में प्रतिष्ठित देखते है | तयाभूत बोषिसत्व सब अर्थों को प्रतिमासवत्‌ 
देखता है | उस समय से उसका ग्राह्मविज्लेप प्रहीण होता है। केवल ग्राहकविक्षेप अवशिष्ट 
रहता है | यह उसकी च्ान्ति-अवस्था है । तब यह शीम्र ही आनन्तर्य-समाधि का स्पर्श करता 
है | यह उसकी लौकिकांग्रधर्मावसथा है। यह समाधि “आनन्तर्यः कहलाती है, क्योंकि तदनन्तर 
ही आइकविश्तेप श्रदीय होता है। यह निर्वेषमागीय है। यहां मनौजल्पमात्र रह जाता है 
( १४।२३-२६ ) | यह अवस्था द्वयग्राद से विसंयुक्त, निर्विकल्स, विरव और अनुत्तर 
है ( १४२८ )। 

इस प्रकार नेरात्म्य का लामकर वह सब सल्वों में ग्रात्मसमचित्तता का प्रतिलाभ करता 
है । धर्मनेरात्प से घर्मसमता का प्रतिवेष कर वह विचार करता दै कि मेरे दुख और पराये 
के दुःख में कोई विशेष नहीं है। अतः वह परदुश्खप्रहाण की उसी प्रकार कामना करता है, 
बिस अकार झपने दुश्ख के प्रहाण की और इसके लिए दूसरों से कोई प्रत्युपक्ार नहों चाइता 
( १४३१ )। उसके आयंत्व में क्या अन्तराय हो सकता है? अपने अद्यार्थ से वह संस्कारों 
को अमूतपरिकल्पतः देखता है। जब वह आश्ग्राइकामाव के भाव को ( घर्मपातु को ) दर्शन 





है न बोड-धमन्यशन े 


प्रहमत्व क्लंशों से विमुक्त देखता है, तब यह दर्शनमा्गें कहलाता है ( १४।३२-३३ )। यहाँ 
एक विचित्र वाक्य है ३--जब वह अभावशून्यता, तथामाव की शूल्यता और प्रकृति- 
शून्यतां, इस त्रिविषशृत्तता का ज्ञान प्राप्त करता है, तब वह शूत्वज्ञ कहलाता 
है ( १४२४ ) | 

त्रिविध शन्यता--दस श्लोक की टीका में कद्दा हैः--बोधिसत्व को त्रिविध शूज़्यता का 
ज्ञान होता है | अमावशज्यता परिकल्पित स्वमाव है, क्योंकि स्वलक्षण का अमाव है | तथा- 
भाव की शत्वता परतन्त्रस्वमभाव है, क्‍योंकि इसका भाव वैसा नहीं है, जैसा कल्पित होता है | 
प्रकृतिशत्यता परिनिष्पन्न-स्वमाव है, क्योंकि इसका स्वमाव-शूत्यता का है। हम देखते हैं कि 
नागाजुन की शूत्यता का विज्ञनवादी अद्ृयवाद से क्या वूक्षम संबन्ध है, और हम यह भी देखते 
हैं कि किस कुशलता के साथ विज्ञानवादी नागार्जुन से व्यावत्त होते हैं | क्योंकि माध्यमिकों की 
शुत््पता से ऐकमत्य प्रकट कर असंग कहते हैं कि यह जानकर कि बगत्‌ संस्कारमात्र और 
निरात्मक है, ओर निर्थिका आत्मदृष्टि का त्याग कर बोघिस्त्व महात्मदृष्टि का ला करते है 
बिसका महान्‌ अ्य है, इस मंहात्मदृष्टि में सब सत्वों के साथ आत्मसमचित्त का लाम होता 
है | इस अद्दयवाद से करुणा प्रवत्त होती हैं| बोधिसतवों का ख्तों के प्रति थो प्रेम होता 
है, उनकी जो वत्सलता होती है, वह परम आश्चर्य है | अथवा आश्चय का विषय नहीं है, 
क्योंकि उसके लिए, सत्व आ्त्मसमान हैं ( १४।४१ )। 


संस्कारमार्त कादेत्य बुद्धन्या निरात्मक॑ दुकलविरूदिमात्रम | 
विहाय यानयमयात्मदृष्टिः महात्मदृर्ि अ्यते महार्थाम्‌॥ [ १४३७ ] 

[ टीका--महात्मदृष्टिरिति महार्था या सद॑सत्वेध्वात्मसमचित्तलामात्मदृष्टि; | सा दि सर्व 
क्रियादेतुत्वान्मदार्पा | “विनात्मदृष्ट्या! अनर्थमयी आात्मदृष्ट्मिहार्ा या विनापि दुष्खेन 
स्वसन्तानजेन सुदृ॥खिता सबंसत्वसन्तानजेन | ] 

यह महात्मदृष्टि उपनिषदों की परमात्मदृष्टि के कितने समीप है? --मुम्हारी आया वो 
सब आम्माओं में गृद है | 

असंग कहते हैं कि महात्मदृष्टि आत्मदृष्टि है, क्योंकि इसमें सब सत्वों में आत्मसमचित्त का 
लाम होता है | वह स्वसन्तानज दुःखों के बिना भी सब सल्वों के दुशज से दुःखित होता है | 
आज से बोधिसत्व का घातु आकाशदत्‌ झनन्त है | सब सत्व आत्मतुल्य हो जाते हैं। यह सत्तों 
के दुःख का अन्त करने के लिए सचेष्ट होता है। वह उनके द्वित-सुख की कामना करता है. और 
उसके लिए अ्रयोग करता है | यह वज्जोपम-समाधि है | विकल्प इसका भेद नहीं कर सकते | 
यह सर्वाकारश्ञता और अनुत्तर-यद मी है । वह बग़त्‌ में सूर्य के सदश भासित होता है, और 
अन्घकार का नाश करता है | 

गरमिताओं की सिद्धि-प्रतिष्ठा कायवाकचित्तमय कर्म हैं। बोधिसत्व कर्म को विशुद्ध 
करता है | उसके कर्म में कर्ता, कर्म या क्रिया का विकल्प नहीं है | इस प्रकार कर्म को शोध 
कर वह कर्म को अक्षय कर देता है, और पारमिताओं की सिद्धि करता है । 









ग्रन्थ के सोलइवें अधिकार में अतंग पःपारमिता की चर्या का वर्णन करते हैं। सत्रहवें 
में वद बुद्ध-पूजा, कल्याणमित्रसेवा और चार अप्रमाण ( मैत्री, कदणा, मुदिता, उपेक्षा ) का 
उल्लेख करते हैं | झन्त में वह करुणा के अनुशंस में कहते हैं कि जो मन कृपा से आाकिष्ट है, 
वह शम में अवस्थान नहीं करता | भावक-प्रत्येकबुद्धों का मन निर्बाण में प्रतिष्ठित होता है। 
वे निशनेद होते हैं, किन्तु बोधित्लों का मन निर्वाण में भी प्रतिष्ठित नहीं दोता। तब 
लबीवित या लौकिक सुख्त में उनको कैसे प्रीति हो सकती है | 

आविष्टानां कृपया न तिष्ठति मनः शमे कृपालूनाम | 
कुत एवं लोकसौख्ये स्वजीविते वा भवेत्‌ स्नेहः || [ १७४२ ] 

बोधिसत्वों का कबणा स्नेह विशिष्ट दै। माता-पिता के लिए बो स्नेह होता है, वह 
तृष्णामय है, अतः सावद्य है | जो लौक़िककरुणाविहारी हैं, उनका स्नेह निरवद्य होते हुए, भी 
लौकिक है, किन्तु वोधिसतों का स्नेह करुणामय है। यह निरवय है, और लौकिक का अ्रति- 
क्रमण भी करता है | लोक दुश्ख ओर अज्ञान में निश्चित है। लोक के उद्धरण का उपाय 
निरवबद्य क्यों न होगा | सत्वों के प्रति करा करने से बोघिसलों को जो दुशख होता है, वह 
आदिशभूमि में च्रास का कारण द्वोता है, क्योंकि अभी तक उन्होंने आत्म-पर-समता से दुशख का 
यथामूत स्पश नहीं किया है। किन्तु एक बार स्पर्श होने से वह दुःख का अमिनन्दन करता 
है| इससे बढ़कर क्या आश्चर्य होगा कि बोघिसत्वों का कद्णादुःख सब्र लौकिकसुख को भी 
अभिमृत करता है। अंग कहते हैं कि भोगी की भी उपभोग से वैसी तुष्टि नहीं होती, जैशी 
कृपान्ु बोधिसत्व की तुष्टि परित्याग से होती है। उसका चित्त सुखत्रय ( दानप्रीति, परानुप्रह- 
प्रीति, बोधिसंभारत॑भस्ण॒प्रीति ) से आप्याय्त होता है ( १७।६१ )। 

न तथोपभोगवुर्षि लगते भोगी यथा परित्यागात्‌ | 
तश्मिपैति. कृपालु। सुखत्रयाप्यायितमनस्का || [ १७६१ ] 





बोधिपाक्षिक-घममे 

अन्य में अब बोधिपज्ञाधिकार प्रारम्भ होता है ( १८ )| इस अधिकार में उन गुणों का 
वर्णन है, जिनसे बोधि की प्रासि होती है। बोधिसत्व में दोषों का अभाव होता है, और वह 
गुणों से युक्त है | उसका आश्रय निर्मल, अच्छू, अलित, निर्विकल्प और शत्य होता है। 
उसकी तुलना आकाश से ही हो सकती है। वह आकाश के तुल्य लोकघमों से लिस नहीं 
होता ( १८।१२० ) 

यहां बोधिपक्ञीय धर्मों का उल्लेख नहीं करना है, क्योंकि इनका दर्शन से प्रत्यक्ष संबन्ध 
नहीं है [१८।८०), और उसके आगे के श्लोकों में असंग सब संस्कारों की अनित्यता, दुःखता, 
सब धर्मो की अनात्मता के लिए पुराने वाक्य का उल्लेख करते हैं। वें कहते हैं कि बोधिस्त्मों 
के लिए अनित्य का अर्थ अस्त है । उनके ज्िए अनित्य परिकल्पित-लचण है, दुशख का अर्थ 
अभूत-विकल्प है, और अनात्म का अर्थ परिकल्पमात्र है| परिकल्पित आत्मा नहीं, है किन्त 
परिकल्पमात्र है | इस प्रकार अनात्म का अर्थ परिकल्पितलक्षण का अमाव है ( १८|८१ )। 

पर 


१० क्‍ बोस-घमन्दशन 


पुनः झर्संग इस प्रकरण में छणिकवाद की परीक्षा करते हैं। हम सौंत्रातिकबाद के 
अध्याय में इसका वर्णन कर चुके ह | 
घुद्गल्ल-नेरात्म्य 

अन्ततः पुद्गल का भी नैरात्म्य है। यह द्वव्यतः नहीं है, केवल प्रश्ञप्तिता है। 
इसकी रूपादिवत्‌ द्वव्यतः उपलब्धि नहीं होती। किन्तु भगवान्‌ ने कहा है कि इस लोक में 
झात्मा की उपलब्धि होती है, आत्मा की प्रज्ञति होती है। फिर कैसे कहते है कि इसकी 
उपलब्धि नहीं होती ! किन्तु इस प्रकार उपलभ्यमान होने पर वह द्वव्यतः उपलब्ध नहीं होता 
किस कारण से ! क्योंकि यह विपयास है | भगवान्‌ ने कद्दा है कि अनात्म में आत्म का विपर्यास 
होता है | इसलिए पुदुगल-गआाह विपर्यात है। इसकी सिद्धि कैसे होती है; संक्लेश से। 
इस संफ़ेश का लक्षण सत्कायदष्टि है, बिसमें अहंकार-ममकार होता है। किन्तु विपयौस सैक्केश 
है । कैसे मालूम हो कि यह संक्लेश है ! क्योंकि देतु क्लिष्ट है। बस्तुतः तद्द्देतुक रागादि क्लिषट 
उत्पन्न होते हैं 

किन्तु छिस रूपादिसंशक वस्तु में पुदूगल प्श्ञत होता है, वह उस पुदुगल का एकल 
है या भ्रन्यत्व | वह उत्तर देता है कि एकत्व या अन्यत्व दोनों अवक्तव्य हैं, क्योंकि दो दोष 
हैं | एकत्व में स्कन्धों के आत्मत्त का प्रतंग दोता है। अन्यत्व में पुद्गल के द्रब्यत्व का प्रसंग 
होता है | यदि इसका एकत्व है, तो इससे यह परिणाम निकलता दे कि स्कन्धों का आत्मत्त 
है. और पुद्गल द्रव्यतत्‌ है। यदि अ्न्यत्व है तो पुद्गल द्वश्यसत्‌ है | इस प्रकार यद्द युक्त 
है कि पुदूगल अवक्तव्य है, क्योंकि यद्द प्रशतिसत्‌ है । अतः यह अब्याक्ृत वस्तुओं में से है । 
पुनः जो शास्ता के शासन का अतिक्रम कर पुदूगल का द्रव्यतः अस्तित्व चाहते हैं, उनसे 
कहना चाहिये कि यदि यदद द्वव्यसत्‌ है, और अवाच्य भी है, तो प्रयोषन कहना चाहिये 
किस कारण से १ यदि यह नहीं कहा जा सकता कि इसका एक़त्व है या अन्यत्व तो यह 
निष्पयोबन है | कित्त कदाचित्‌ कोई केवल दृश्टान्त द्वारा पुदूगल के अवक्तव्यत्व को सिद्ध 
करना चांद्े तो वह कहेंगे कि पुदूगल अग्नितुल्य है, और जिस प्रकार अग्नि इन्धन से न अन्य 
है, न अनन्य; उसी प्रकार पुदूगल अवक्तब्य है। उनसे कहना चाहिये कि लक्षण से 
लोकदृष्टि से तथा शास्त्र से इन्चन ओर अग्नि का अवक्तन्यत्व युक्त नहीं है, क्योंकि दृयरूप में 
उपलब्धि होती है। पुनः अग्नि तेजरोधातु है, ओर इन्धन शेषपमृत है। उनके लक्षण 
भिन्न हैं | अंतएव अग्नि इन्धन से अन्य है | लोक में भी अग्नि के बिना काष्ठादि इन्ब॒न देखा 
जाता है, और इन्धन के बिना अग्नि देखी जाती है। इसलिए इनका अन्यत्व सिद्ध है, 
और शास्त्र में मगवान ने कमी अग्नि-इन्घन का अवक्तव्यत्व नहीं बताया है | किन्तु यह कहा 
जायगा कि आप फैसे जानते हैं कि इन्घन के बिना अभि होती है ! उपलब्धि से, क्योंकि 
! इस प्रकार वायु से विक्षिप्त ज्वल्न दूर भी जाता है । किन्तु यह आपत्ति होगी कि यहाँ वायु 
इन्धन है | झतएव अशभि-इन्धन का अन्यत्व सिद्ध होता है। कैसे | क्योंकि दयरूप में उपलब्धि 
[ है। यहाँ दो उपलब्धियाँ हैं : अचि और वायु इन्बन के रूप में | किन्तु पुदुगल है,क्योंकि यही 
द्रष्टा, विज्ञाता, करती, मोक्ता, ज्ञाता, मन्‍्ता है। नहीं; क्योंकि इस अवस्था में वह दशनादिन 
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संज्द्ध विज्ञानों का प्रस्ययमाव से या स्वामिभात्र से कर्ता होगा। किन्तु यदि दो के प्रत्ययवश 
विज्ञान संभव है, तो यह प्रत्यय नदीं है। क्‍यों! यद्द निर्थक होगा, क्योंकि उसका कुछ भों 
सामर्थ्य नहों देखा जाता । यदि विज्ञान की प्रवृत्ति में यह स्वामी होता तो अनित्य का प्रवर्तन 
न होता; क्योंकि अनित्य उसको अनिष्ठ है। अतः यह युक्त नहों है कि यह द्रष्टा, विज्ञान, 
कर्ता, भोक्ता, दे । | 

पुद्गज्ञ-नेराक्य के अभाव में दोष --पुनः यदि पुदुगल द्रब्यतः है, तो उसके कम की 
उपलब्धि होनी चाहिये; जैसे चछुरादि के दर्शनादि कर्म की उपलब्धि द्ोती है | किन्तु 
पुद्गल के संबन्ध में ऐसा नहों है, अतः वह द्वब्यतः नहीं है। यदि उसका द्वव्यत्व दृष्ट 
है, तो मगवान्‌ बुद्ध के संत्रोष को तीन प्रकार से बाघा पहुँचती है। अभिवंबोध गंभीर, 
अताधारण और लोकोचर है। किन्तु पुदूगल के अमिर्ंबोध में कुछ गंभीर नहीं है, कुछ 
असाधारण नहीं है । यह पुद्गल-मराइ सर्वलोकगम्प है; तीथिक इसमें अ्रभिनिविष्ट हैं; यह 
लोकोचित दै। पुनः यदि पुद्गल द्रष्य आदि होता तो दर्शनादि कृत्य में वह सप्रयक्ञ होता 
या निष्पयज्ञ होता | यदि वह सप्रयक्ष द्वोता तो उसका प्रयक्ञ स्वयंमु होता या अकब्मिक होता या 
तत्यत्ययत्व द्ोता | यह यज्ञ स्वय॑मू नहीं है, क्‍योंकि इसमें तोन दोष हँ। इनका उल्लेख 
झागे करेंगे | यकप्रत्ययल्ल भो नहीं है। अथवा यदि वह निष्पयज्ञ दोता तो दर्शनादिक 
स्वतः सिद्ध होते। और जब पुदूगल का व्यापार नहीं दे, तो परुदुगल द्रष्ट्रदि कैसे 
होता दे | 

तीन दोष यह हैं:--अकतृत्व, झनित्यत्व, बुभपत्‌ और नित्य अबृत्ति | यदि दर्शानादिक 
में प्रय्त आकस्मिक है, तो दशंनादिक का पुदुगल कर्ता नहों है। वह द्रष्य आदि कैसे 
होगा | अथवा यदि प्रयज्ञ को आकस्मिक मान तो निरपेज्ष द्वोनें से ऐसा कमी न 
होगा कि प्रयक्षन दो और यह अनित्य न द्ोगा। यदि प्रयज्ष नित्य दोता तो दशनादिक 
की प्रवृत्ति नित्य और युगपत्‌ होती | इन तीन दोषों के कारण प्रफन स्वयंभ्‌ नहीं है | 

प्रत्यक्ष भी युक्त नहीं दे । यदि पुदूगल तथा स्थित है, तो उसका अ्रत्यवत्व युक्त नहीं 
है, क्योंकि प्राक अमाव है | यदि तत्पत्यय है तो ऐसा कमी न द्वोगा कि पुदूगल न हो | क्यों | 
क्योंकि जब उत्तन्न नहीं है, तो प्राक्‌ प्रयन न दोगा। और यदि पुदुगल विनष्ड द्वोता है, त 
भी उसका प्रत्यवत्ल युक्त नहीं है, क्योंकि पुदूगल के अनित्यत्व का प्रक_ंग होगा । कोई तीसरा 
पक्ष नहीं है। अतण्‌ब तत्यत्यय प्रक्‍नन भी युक्त नहीं है | इस युक्ति का -अआश्रय लेकर पुदूगल 
की उपलब्धि द्वव्यतः नहीं होतो | ह 

घुदुगक्ष की प्रशसिसतता--बद्यपि पुदूगल द्रब्यताः नहीं है, तथापि यदद अज्तितत्‌ है। 
मांवान्‌ ने मी कहीं कहीं कहा है कि पुदूगल दै, जैसे भारदारखूल़ में। अद्धानुतारी' आदि 
पुद्गल की व्यवस्था भी है| इनमें दोष नहीं हैं। पुदृगल-अश्ष्ति के बिना बृच्िभेद और 
सन्तानभेद की देशनां शक्य नहीं है। उदाइरण के लिए भारदारवूज़ में मार और भागदान 
को संक्रेश कहा है और भारनिज्ञेपण ढ़ो व्यवदान | यह बताने के लिए, कि इनकी इचि और 
सन्तान में भेद है, मारद्वार पुदूगल़ , को प्रज्षत करना पड़ता हैं। इसके बिना देशना संभव 
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नहीं है। पुना बोधितवोय घर्तों की अवशध्याएँ विविध हैं। इनकी बृत्ति का भेद और सत्तान॑ 
का भेद अद्धानुसारी आदि पुद्गलों की प्रज्गञप्ति फे बिना देशित नहीं हों सकता | इसौलिए 
भगवान्‌ की पुद्गल-देशना है, किन्तु पुद्गल का द्रव्यत: अस्तित्व नहीं है| क्योंकि यह नहीं 
कहा था सकता कि आत्मदृष्टि के उत्मादन के लिए. यह देशना हैं। आत्मदृष्टि पहले से है; 
झतः वह अनुत्ताद्य है । उसके अभ्यास के लिए, भी नहीं हैं, क्योंकि इतका अभ्यास अनादि- 
कालिक है, और यदि इसकी देशना इसलिए होती कि आह्मदर्शन से मोक्त होता है, तो 
सबको मोक्ष का लाभ बिना यलल के ही द्वोता; क्योंकि जो दृष्ट-सत्य नहीं हैं,इनको भी आत्मदर्शन 
होता है। अथवा मोक्ष नहीं है ओ्रोर पुदूगल नहीं है | पहले आत्मा का अनात्मतः अहण कर 
सत्यामिसमय के काल में कोई उसको आआत्मतः ग्रहत नहीं करता । आत्मा के होने पर अहंकार 
ममकार,आत्मतृष्णा तथा अन्य क्लेश, जो तन्त्रिदान हैं, अवश्य होंगे | इससे मी मोक्ष न होगा | 
झयथवा कहना चाहिए कि पुदूगल नहीं है । उसके होने पर यह दोष नियत रूप से होते हैं 
( १८।६२-१०३ ) । 

तथता का प्रत्यक्ष--धोगी पुदूगल निमित का बिनाश करता है, और आलयविज्ञान का 
छ्य कर शुद्ध तथता का लाम करता है | तथता-श्ान ययाभूत का परिज्ञान है। अंग कहते हैं 
कि तथतालम्बन ज्ञान द्वयग्राह से विवर्णित है | इसकी भावना अनानाकार होती है, क्योंकि 
यह निमित्त और तथता को हथक्‌ प्रथक नहीं देखता | बोघिस्त्व तथता को छोड़कर निमित्त 
नहीं देखते ओर निमित्त को ही अनिमित्त देखते हैं। अतः उनके ज्ञान की मावना ए्थक 
धयक नहीं होती। सत्ताय॑-असत्तार्थ में ( तथतानिमित्त ) ज्ञान का प्रत्यज्ञ होता है। यह 
निमित्त और तयता दोनों को बिना नानात्व के संग्रहीत करता है ( १६॥३४२ )। 

इस तत्त्व का संछादन कर मू ढ़ पुरुषों को स्वंत३ अतस्त का ख़्यान होता है। किन्तु 
बोधितत्यों को तत्ल का ही ख्यान दोता है, अतत्व का नहीं ( १६४३ ) | बब असदर्थ 
( निमित्त ) की अख्यानता और सदर्थ ( तथता ) की ख्यानता होती है, तब यही आश्रय- 
पराह्त्ति है, यही मोच्त है । तब वद स्वतन्त्र होता है, अपने चित्त का वशवर्ती होता है, 
क्योंकि प्रकृति से ही निमित्त का समुदाचार नहीं होता ( १६॥४४ ) | 

इसके बाद ( २०-२१ ) असंग चर्या की दश भूमियों का उल्लेख करते हैं, और एक 
बुद्ध-स्तोत्र के साथ अन्य को समाप्त करते हैं | 
ध व प्रयम भूमि को अधिमुक्तिचर्या भूमि कद्दते हैं । इस भूमि में पुदुगल-नैरात्य और धर्म- 
००३ अमिसमय ह्वोता है; अर्थात्‌ योगी धमंता का प्रतिवेध करता है | इससे दृष्टि विद्युद् 

ती है। 

वूसरी भूमि मुदिता दै। इसमें अधिंशील शिक्षा द्वोती दै। पुदूगल जानता है कि 
कर्मों का अविप्रयाश है, और कुशलन्ञ्रकुशल कर्मपय का फलवैचिन्य होता है। वह अपने 
शील को विशुद्ध करता है | वह यूदूत से चूदुम आपत्ति (अपराध) भी नहों करता | इस भूमि 
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को मुदिता कइते हैं, क्योंकि असन्र बोधि ओर सत्वों के अथंसाघन को देखकर योगी में तीव 
मोद उत्तन्न होता है | 

तृतीय भूमि विमला है | इस भूमि में योगी समाहित होता है| यह अधिचित्त शिक्षा 
है | उसको अच्युत ध्यानसमाधि का लाम होता है। इसे विमला कहते हैं, क्योंकि योगी 
दौधशील्य, मल और आमोगमल ( -- अन्ययानमनसिकारमल) का अतिक्रम करता है | 

चतुर्थ, पञ्मम और षष्ठ भूमियों में अधिप्रश् शिक्षा होती है । 

चतुर्थ भूमि प्रमाकरी है | इसमें बोधिपक्ष संग्रहीत प्रश्ञा की भावना होती है। योगी 
बोधिपक्ष में विहार करता हुआ भी बोधिपत्ञों की परिणामना संसार में करता है। इस भूमि में 
सम्राधि-बल से अप्रमाण धर्मों का पर्यपण होने से मद्दान्‌ घर्मावभास होता है। इसीलिए इसे 
प्रमाकरी कहते हैं। 

पाँचवीं भूमि अचिष्मती है । इसमें बोधिपक्षात्मिक प्रज्ञा का बाहुलय दोता है | इस प्रज्ञा 
की पाँचवों और छुठी भूमियों में दो गोचर होते हैं; घर्मतत्व और दुःखादिसत्यचतुष्टः 
भूमि में योगी चार आर्यल्त्यों में विहार करता है, और सत्वों के परिपाक के लिए नाना शास्त्र 
और शिल्प का प्रणयन करता है | पांचवीं भमि में प्रज्ञाइय अर्थात्‌ क्नेशावरण और ज्ञेयावरण 
का दहन करने के लिए पग्रत्युपस्थित द्ोती है । श्रतः इस भूमि में प्रश्ञा अचि का काम 
देती है | इसीलिए यद्द भूमि अचिष्मती है | 

छुठी भमि दुजया है | इसमें योगी प्रतीत्यसमुल्लाद्‌ का चिन्तन करता है, और अपने 
चित्त की रक्षा करता है। सल्वों के परिषाक में अ्रभियुक्त होते हुए मी वह संक्लिष्ट नहीं 
होता | यह कार्य अतिदुष्कर है | इसलिए इस भूमि को दुजंया क्दते ह | 

इसके अनन्तर भावना के चार फल् चार भूमियों में समाभित हैं । प्रथम फन्न अनिमित्त 
रस रविद्ार है | यद्द सातवीं भूमि है । इसे अभिमुखी कदते हैं, क्योंकि भ्रज्ञापारमिता के 
आश्रय से यह निर्वाण और संसार की अग्रतिष्ठा के कारण संखार और निर्बाण के 
अमिमुल है | क्‍ 

आठवीं भूमि दूरंगमा है | द्वितीय फूल इस पर आश्िित है। अनिमित्त अनमिसंस्कार 
विद्वार द्वितीय फल है । यहद्द भूमि प्रयोग पयन्त जाति है | अतः दूरंगमा दै | 

नवीं भूमि भ्रचला हँ। इस पर तृतीय फल आशभित है। इसमें प्रतिसंविद्वशित्व का 
लाम द्ोता दै। इसमें छत्वों के परिपाचन का सामर्थ्य द्ोता है | निमित्तर्ज्ञा और अनिमित्ता- 
भोगसंज्ञा से अविचलित होने के कास्ण यह अचला है । 

दशवीं भूमि खाधुमती दै। इस पर चतुर्थ फल् आभित है। इसमें क समाधि 
और घारणी की विश्वुद्धता होती है। प्रतिसंविन्मति की प्रधानता ( साधुता ) से यह 
साधुमती है । 

अन्तिम बुद्धभूमि है, चहाँ बोधि की विशुद्धता द्वोती है | यह -घर्ममेघ। दे । यह समाषि 
और धारणी से व्यास है । जैसे आकाश मेत्र से व्यास होता है, और मेघ का आश्रय होता 
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है। वैसे दी श्रतघम वह आश्रय होता दै। जो समाधि और घारणी से व्यात् है। अतः 
यह घर्ममेघा कहलाती है ( अधिकार २०-२१/) | 

इन विविध भंमियों को विहार भी कहते हैं, क्‍योंकि बोधिसत्वों की इनमे सदा 
सवंत्र रति होतो है | इसका कारण यह है कि वह विविध कुशल का अभिनिर्दार चाहते 


हैं। इन्हें भूमि कहते हैं, क्‍योंकि अप्रमेय सत्वों को अमय देने के लिए ऊध्वंगमन का 
योग होता है। 


अन्त में बुद्ध-स्तोत्र है | 
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वसतुबन्घु का विज्ञानवाद ( १ ) 
[ क्शितिका के आधार पर ] 


विंशतिका के रचयिता वसुक्धु हैं | हमने पहले कद्दा है कि यह आरंभ में लोत्रान्तिक 
ये | पीछे से अपने ज्येप्त श्राता आये असंग के प्रमाव से विज्ञानवादी हों गये | परमाथ के 
अनुसार अयोध्या के किसी संघाराम में उन्होंने महायान धर्म स्वीकार किया था। वसुबस्ु का 
प्रसिद्ध ग्न्य वैमाषिक-नय पर है, किन्तु महायान धर्म स्वीकार करने के पश्चात्‌ उन्होंने विज्ञान 
वाद पर कई ग्रन्य लिखे | हम इस अध्याय में विस्तार से वसुबन्धु के विज्ञानवाद का परिचय 
कराएँगे | वसुक्धु के ग्रन्थों में से एक छोटा अन्य “विंशतिका? है| इसपर वसुबन्धु ने स्वयं 
ही माष्य भी लिखा है। यह ग्रन्थ विज्ञानवाद को संक्षेप में जानने के लिए बड़ा दी उपयुक्त 
है | इसलिए पहले इसका संक्षेप देते हैं। बाद में त्रिशिका तथा उसकी टीका “सिद्धि? के 
आधार पर वसुच्न्धु के विज्ञनवाद का विस्तार देंगे । 'विंशतिका? को सिल्वाँ लेवी ने मूल रूप 
में १६२५ में वसुबन्धु की वृत्ति साथ के प्रकाशित किया और पुरे ने मुझइज़ेशों में सन्‌ 
१६१२ में ( पृ० ५३-६० ) इसके तिव्यती अनुवाद का फ्रेंच भाषान्तर दिया था। छेवी ने 
१६३२ में इसका फ्र च अनुवाद स्वयं प्रकाशित किया। 
बाज्ञाथ का प्रतिषेध 

विंशतिका के आरंम में ही कहा है कि महायान में त्रंघातुक को विज्ञप्तिमात्र व्यवस्था 
पित किया है | यह इस सूत्र के अनुसार है--“चित्तमाज भो बिनपुत्रा यदुत तैघातुकम |? 
चित्त, मन, विज्ञान और विज्ञप्ति पर्याय हैं। यहाँ “चित्त से संप्रयुक्त चैत्त सहित चित्त 
अमिप्रेत है | 

इससे बाह्मार्थ का प्रतिषेष होता है। रूपादि अर्थ के बिना दी रूपादि-विज्ञप्ति उत्पन्न 
होती है | यह विज्ञान ही है, जो अर्थ के रूप में अवमासित द्वोता है | वस्तुतः अर्थ असत्‌ है | 
यह वैसे दी हैं, जैसे तिमिर का रोगी अतत्‌-कल्प केश-चन्द्रादि का दर्शन कर्ता है। अयथ की 
सत्ता नहीं है । 

प्रश्न है कि यदि अथ असत्‌ है तो उसकी विज्ञप्ति का उत्पाद कैसे होता है । 
रूपादि अर्थ से रूपादि विशप्ति उत्तन्न नहीं होती और रूपादि अर्थ के बिना ही होती दे, तो 
देश-काल का नियम और सन्तान का अनियम युक्त न दोगा। उदाइस्ण के लिए यदि रूप- 
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विशप्ति रूपा के बिना उत्पन्न होती है, तो ऐसा क्‍यों है कि वह विज्ञप्ति किसी एक ही देश 
में उत्पन्न होती है, सवंत्र नहीं; और उस देश में मी कदाचित्‌ उत्पन्न होती है, सबंदा नहीं | 
ऐसा भी क्‍यों हैं कि उस देश और काल में प्रतिष्ठित सव की सन्तान में यह विज्ञप्ति उत्मन्न होती 
है, केवल्ल एक सन्‍्तान में नहीं | यदि आप तैमिरिक द्वारा देखे हुए केशादि का दृश्शन्त देते 
हैं, तो हम पूछते हैं कि यह केशादि आभास तैमिरिक की ही -सन्तान में क्‍यों होता है; दूसरों 
की सन्तान में क्‍यों नहीं होता ! यदि आप स्वप्न में देखे हुए अर्थों का दृष्टान्त दें तो हमारा 
प्रश्न होंगा कि इनसे इन अर्थों की क्रिया क्‍यों नहीं होती ! हम ख्प्न में जो अन्न या विष 
का ग्रहण करते हैं, उसकी अन्नादि क्रिया क्यों नहीं होती | गन्धरवनगर नगर की क्रिया को संपन्न 
नहीं करता, क्योंकि वहाँ सत्व निवास नहीं करते | समासतः यदि अर्थ का अमाव है, यदि 
विज्ञप्तिमात्र ही है, तो देश-काल का नियम, सन्तान का अनियम्त और कृत्य-क्रिया युक्त 
नहीं है । 


विज्ञानवाद में देशादि का नियम और सस्तान का अझनियम--वसुक्‍्धु इस शंका का 
निराकस्ण इस प्रकार करते हैं :--त्राह्य अर्थ के बिना मी देशादि नियम सिद्ध है। स्वप्न में 
अथ के बिना ही किसी देश-विशेष में, सवत्र नहीं, भ्रमर, आराम, ब्ली-पुरुषादिक देखे बाते 
है, और उस देश-विशेष में मी कदाचित्‌ देखे जाते हैं, स्वदा नहीं। अतः यद सिद्ध हुआ 
कि अथ के अमाव में भी देश-काल का नियम होता है। पुनः प्रेतवत्‌ सन्तान का अनियम 
छिद्ध है| सब प्रेतों को पूयपूर्ण अथवा मूत्र-पुरीष-पूर्ण नदी का दशन इोता है| केवल एक को 
ही नहीं. यद्ञपि उस देश में ऐसा कोई अर्थ नहीं है। पुन; वह दण्ड और खड़ग को धारण 
करने वाले पुरुषों से घिरे होते हैं, यद्यपि यह पुरुष विकल्पमात्र है। पुनः यह अययथार्थ है कि 
स्वप्न में जो दर्शन होता है, उसकी कृत्य-क्रिया नहीं होती | हम घानते हैं कि स्वप्न में दय- 
समापत्ति के बिना भी शुक्र का विसग होता है । 


पुन; नरक में सब नारकों को, केवल एक को नहीं, देश-काल नियम से नरकपालादि 
का दर्शन होता है, और वह उनको पीड़ा पहुँचाते हैं, यद्यपि वह असत्‌-कल्प हैं | नरक-पाल 
सत्व नहीं है, क्‍योंकि ऐसा अयुक्त होगा | यह नारक मी नहीं है, क्‍योंकि यह नारक दुशख का 
प्रतिसंवेदन नहीं करता | प्रदीस अयोमयी भूमि के दाह-दुशखख को स्वयं सहन न कर सकते हुए. 
यह कैसे दूसरों को यातना पहुँचा सकते हैं ! और नरक में अनारकों की उत्पत्ति मी कैसे युक्त 
है | यदि स्वग में तिर्यक की उत्पत्ति होती है, तो वह वहाँ के घुख का मी अनुमव करते हैं 
किन्तु नरकपालादि नारक दुभ्ख का संवेदन नहीं करते | अत नरक में तिर्यक अथवा प्रेतों की 
उत्पत्ति युक्त नहीं है। वस्तुताः नरकपालादि की सैँंज्ञा का प्रतिल्ाम करने वाले 
नारकों के कर्म से संभूत होते हैं, और इस प्रकार इनका परिणाम होता है कि नारकों में मय 
वैदा करने के लिए. यह विविध हस्तविक्षेपादि क्रिया करते देखे जाते हैं । नस्कपालादि की 
उत्पत्ति में यह देतु सर्वात्तिवाद के आगम में दिया, गया है[ अभिषमंकोश, १५३ ]। 
इसी प्रकार भूतों की कल्पना क्यों की बाती है, और यह क्‍यों नहीं दृष्ट है कि जींबों के कर्मवश 
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विज्ञान का ही ऐसा परिणाम द्ोता है / यह कल्पना क्यों है कि कर्म की वासना अन्यत्र है, 
नकीपहैर ४ कमफल अन्यत्र है | 


विज्ञानवाद के पक्ष में आगम--वहुधमंवादी आगम के आधार पर एक दूसरी आपत्ति 
उपस्थित करते हैं। मगवद्बचन दे कि रूपादि आयतन का अस्तित्व है, यदि विज्ञान दी रूपादि- 
प्रतिमास होता और रूपादिक अर्थ का अमाव होता, तो भगवान्‌ रूपादि आयतन के अस्तित्व 
की बात कैसे करते 

वसुबन्धु इस आज्षिप के उत्तर में कददते हैं कि मगवान्‌ की यद उक्ति विनेय बनों के 
के प्रति अभिप्रायवश है, यथा--भगवत्‌ ने अमिप्रायवश कहा है कि उपपादुक-सत्व होता है, 
“उपपादुक सत्व हैं? इस दक्ति में अमभिप्राय यह है कि आयतन में चित्त-सन्तति का उच्छेद्‌ 
नहीं होता | वस्तुतः भगवद्ववचन है कि यहां सत्व अथवा आत्मा का अस्तित नहीं है, केवल 
यह रुद्देतुक घर्म॑ है | इसी प्रकार “रूपादि आयतन का अस्तित्व हैं?” यह वचन भी आमिप्रायिक 
है। इस बचन का अभिप्राय यह है कि भगवान्‌ चक्कुरायतन से बीज ( परिणाम-विशेष-प्राप्त ) 
को प्रश्ञ करते हैं, बितसे रूप-प्रतिमास-विज्ञप्ति का उत्पाद होता है, ओर 'रूपायतनः से 
विज्ञप्ति के इसी रूप-प्रतिमास को प्रश्ञत्त करते हैं। इसी प्रकार स्प्रष्य्यायतन आदि को 
जानना चाहिये | 

पुद्गल्न-नेरात्य, घ्म-नैरात्म्म--इस देशना का गुण यह हैं कि इससे पुदुगल-नेराल्म्य 
में प्रवेश होता है। इस देशना में मंगवान्‌ का अभिप्राय यह हैं कि आवक पुदूगल-नेराहय 
में प्रतिपन्न हों, इसीलिए वह कहते हैं. कि विज्ञान-पटक का प्रवर्तन दो से होता है; यया-- 


चज्चुरायतन और रूपायतन से | यह 32३ कि कोई एक द्रष्टा''“““मन्ता नहीं है, वे 
लोग जिनका विनयन पुद्ुगल-नैरात्म्म की देशना से करना है, पुदुगल-नेरात्म्य में प्रवेश 
करते हैं | 


बसुब्घु एक आपत्ति क्ताते हैं, और कहते हैं कि वस्घुतः विशप्तिमात्र रूपादि घ्म 
के आकार में प्रतिमासित होता दै॥ अतः यह जानकर कि रूपादि लक्षण का कोई धर्म नहीं 
है, घर्म-नैरात्म्य में प्रवेश द्वोगा किन्दु इससे अनिष्ठ भी होगा, क्योंकि इससे विज्ञप्तिमात्र भी 
न रहेगा | यदि धर्म का सर्वया अमाव है, तो विज्ञप्तिमात्र की व्यवस्था कैसे द्ोगी | यह भी 
न रहेगा कि वह इस आपत्ति का निराकरण करते हैं| वह कहते हैं कि यह अययार्थ है कि 
धर्मों का सर्वथा अमाव दै। परमार्थ-दृष्टि में घर्म-नैरात्म्य का विपर्यात हैं | इसमें सन्देह नहीं कि 
घ॒र्म निरात्म हैं, क्‍योंकि मू्खों ने धर्मों का जो स्वमाव ( ग्राह्मआहकादि ) परिकल्पित किया है, 
उससे धर्म रद्दित है, अर्यीत्‌ उस कल्पित आत्मा से उनका नैरात्य है। किन्तु अनमिलाप्य 
झात्मा से लो बुद्धों का ही विषय है, उनका नेरात्म्य नहीं हैं | इस प्रकार वुबन्धु नागाजुैन के 
धर्म-नैरात्म्य से विज्ञानवाद की रक्षा करते हैं | मद्दायान स्वीकार करने के पूर्व बढ सौजान्तिक 
थे | क॒दाचित्‌ मदायान धर्म स्वीकार करने पर भी वह अपनी बृत्ति को कुछ अंश में घुरक्तित 
स्खते हैं | 

५३ 


पुनः वह कहते हैं कि विशप्तिमात्र का व्यवेस्थान उसी विश्ञफ्यन्तर से होता है 
जिस विशष्यभ्तर द्वारा परिकल्पित आत्मा से उस विशप्तिमात्र के भी नैरू्यःमेंग्रवेश होता 
है। विशप्तिमात् के व्यवस्थापन से सब धर्मों के नैरात्य में प्रवेश होता दैक़किल्त डेनक़े 
अस्तित्व के झपवाद से नहीं होता | यदि अन्यथा होता-तो विज्ञप्ति का वि ज्यत्तर ज्ैर्थ होता 








और इस प्रकार विशृष्तियों के अर्थवत्ती होने से विज्ञप्तिमात्रत्न की सिद्धि न होती | इस 
वसुक्खु का विशानवाद माध्यमिकों के शूज््यतावाद और हीनयान के चहुघमवाद के बीच 
प्रवर्तित होता है | 





.. विज्प्तिमाजञता ढ़ी व्यवस्था करके वसुब्न्घु अथप्रतीति का विवेचन करते हैं। वह कहते 
हैं कि यह कैसे विश्वास किया जाय कि भगवान्‌ का यह वचन कि रूपादि आयतन का अस्तित्व 
है, अमिप्रायवश उक्त है; और उनका अत्तित्व नहीं है, जो रूपादि विज्ञप्तियों के विषय हैं | वह 
कहते हैं कि रूपादिक आयतन या तो एक है, और अवयविरूप है, जैसा कि वैशेषिकों की 
कल्पना है, अथवा परमाणुशः अनेक हैं, झ्थवा यह परमांगुसंदत हैं। किन्तु एक विज्ञप्ति का 
विषय नहीं दोता, क्योंकि अवयनों से अन्य अवयवी के रूप का कमी ग्रहण नहीं होता । झनेक 
भी विषय नहीं होता, क्योंकि पस्माशुओं में से प्रत्येक का अहण नहीं होता | पुन+ संहत परमाणु 
भी विर्व॑ष्ति के विषय नहीं होते, क्योंकि यह सिद्ध नहीं है.कि परमाणु एक द्रव्य हैं । 

: अश्न दे कि यह कैसे लिद्ध नहीं है कि परमाणु एक द्वव्य है | इस स्थल पर आचार्य 
परमाणु का विवेचन करते हैं। क्या परमाणु का दिगनन्‍भाग-मेद है ! उस अवस्थां में यह 
विमजनीय है, इसलिए, परमार नहीं है। यदि छु: दिशाश्रों में इसका अन्य छुः परमाणुओं 
- प्लेयुगपत्‌ ग्रोग होता है, तो परमाणु की षडंशता प्रास होती है | यदि परमाणु का दिग-माग 
भेद नहीं है, यदि जो देश एक परमाणु का है वही छुः का है, तो सबका समान देश होने 
सेल्सबे पिंड परमागुमात्र होगा | यह अयुक्त हैं | पुनः इस अवस्था में किसी प्रकार पिंड संभव 
नहीं है । 

काश्मीर वैमापिक कहते हैं कि निवयव होने से परमाशुओं का संयोग नहीं होता, 
किन्तु संहत होने पर उनका परस्पर संयोग होता दे। वसुबन्धु कहते हैं कि इनसे पूछना 
चाहिये कि क्या परमाणुओं का संघात उन परमाणुओं से अर्थान्तर है। यदि इन परमाणुओं 
का सैयोग नहीं होता, तो संघात में किसका संयोग होता है ! पुन संघातों का भी अन्योन्य 
संयोग नहीं होता। यह न कहना चाहिये कि परमाणुओं के निरवयक्त के कारण संयोग 
सिद्ध नहीं होता, क्योंकि साक्यव संघात का भो संयोग नहीं होता | अत। परमाणु एक द्रव्य 
नहीं है, चादे परमाणु का संयोग इष्ट हो यान हो, जिसका दिगूभागभेद है उसका एकल 
अयुक्त है | परमाणु का अन्य पूर्व दिगुभाग है, अन्य अधो दिगभाग है, इत्यादि |: इस प्रकार 
जब दिगमागमेंद -है, तो तदात्मक परमाणु का एकत्व कैसे युक्त होगा | और यदि एक एके 
परमाणु को यह दिग्भागभेद न स्वीकार किया जाय तो प्रतिघात कैसे होगा ! संघात 








कैसे होगा ६६ ब्र्मोंदय- पर कैसे अन्यत्र छाया दोती है, ओर अन्यत्र आ्तप | उसका श्न्य 

नहीं: होता बढ़ाँ आतप नहीं होता ।- यदि दिगमागभेद इष्ट नहीं है, तो दूसरे परमाणु 
से एक परमाणु का आजरणु-कैसे होता है १ परमाणु का कोई पर भाग नहीं है, जहाँ झ्रागमन 
से दूसरे का वूसरे से-गतिषात हो, और यदि प्रतिघात नहीं है, तो सब परमाणुओं का समान- 
देशत्व होगा और संकंसंघात पंरमाणुमात्र हो जायगा । 

यही पिण्डों के लिए है| पिणए्ड या तो परमाशाओं से अन्य नहीं हैं, अथवा अन्य 
हैं। यदि पिए्ड परमाणुओं से अन्य इष्ट नहीं है, तो यह सिद्ध होता है कि वह पिणड के नहीं 
हैं। यह संनिवेश परिकल्प है | यदि परमाणु संघात है, तो इस चिन्ता से क्‍यों, “यदि रूपादि 
लंकछयण का प्रतिषेंध नहीं होता | 

अतः रूपादि लक्षण अनेक ( बहु ) नहीं हों सकता | चव परमाणु असिद्ध हुआ तब 
उसके साथ साथ द्वव्यों का अनेकत्व भी दूषित हो गया। किन्तु रूप को हम एक द्रव्य मी 
सैप्रधारित नहीं कर सकते। क्‍योंकि यदि चक्तषु का विषय एक द्रव्य कल्पित हो तो उत्तकी 
अविच्छिज उपलब्धि प्रत्यक्ष होगी, किन्तु अनुभव ऐसा नहीं बताता | पुनः यह विकल्प केवल 
युक्ति की परिसमातति के लिए था| जब प्रृथग्मृत परमाणशु असिद्ध हैं, तब संघात परमाणु भी 
असिंद्ध हो जाता है, और सकृृत्‌ रूपादि का चन्षुरादि विषयंत्व भी अम्विद हो जाता: हैं | 
केवल विज्ञप्तिमात्र सिद्ध होता है | 


वैभाषिक आ्षेपों का निराकरणा-प्रतिपक्ञी एक दूसरा आज्तिप करते हैं। वह कहते 
हैं कि प्रमाण द्वारा अस्तित्व-नास्तित्व. निधारित होता है, ओर प्रम्माणों में प्रयक्ष प्रमाण 
गरिएठ है | वह पूछते हैं कि यदि अर्थ असत्‌ है, तो प्रह्मच्ष बुद्धि क्यों होती है ! यह अतिपक्षी 
वैमाषिक हैं | वसुब्न्घु पूछते हैं कि आप क्षण्पिकवादियों को कैसे विषय का प्रश्यक्तत्व इछ है, 
क्योंकि घब क्षणिक-विज्ञान उसको विषय बताता हैं, उसी क्षण में रूपस्सादिक निरद्ध हो गये 
होते हैं| “यह विषय मुभक्तो प्रत्यक्ष है? ऐसो प्रत्यक्षबुद्धि जिस चछण होती है, उसी क्षण में 
बह अर्थ नहीं देखा जाता, क्योंकि उस समय मनोविज्ञान द्वारा परिच्छेद और चह्ुविशान निदद्ध 
हो चुके होते हैं | 

किन्तु यह कहा जायगा कि क्योंकि अननुभूत का स्मस्ण मनोविज्ञान द्वारा नहीं होता, इस 
लिए. अथ का अनुभव अवश्य होना चाहिये। वसुबंन्घु उत्तर देते हैं कि झनुभृत अर्थ का स्मस्ण 
अपिद्ध है। हम कद चुके हैं कि किस प्रकार अर्थ के बिना दी अर्थामाद्व विज्ञप्ति का उत्पाद: 
होता है, चह्लुविश्ञानादिक विश्ति ही अर्य के रूप में आमासित होतीं है | इसी विशप्ति से 
स्मृतिसंप्रयुक्त रूपादि वैकल्पिक मनोविश्वप्ति उत्तन्न होती है। अतः स्मृति के उत्पाद से अर्था- 
नुमब नहीं लि होता । 

बहुधर्मबादी कहेंगे कि यदि जैसे: स्वप्न में विश्ञति का विषय अम्‌तार्थ होता- है, जात 
अवस्था में भी वैसा ही हो. तो उसका-अमाव लोगों को स्वयं ही अवगत होना चाहिये | 
किन्तु ऐसा नहीं होता | इसलिए स्वप्त के तुल्य अर्थोपलब्धि निरथ्थक नहीं है। 
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बसुकक्‍्खु कहते हैं. कि यह शापक नहीं है, क्‍योंकि स्वप्त में हग-विषय का जो अभाव 
होता है, उसको अप्रबुद्ध नहीं जानता | सोया हुआ पुरुष स्वप्त में अमृत अर्थ को देखता है 
किन्तु जबतक जागता नहीं तबतक उसको यह अवगत नहीं होता कि अथ का अमाव था । 
इसी प्रकार वितथ-विकल्प के अ्भ्यासवश वासना-निद्रा में सोया हुआ पुदूगल व्यभूत अर्थ को 
देखता हुआ यह नहीं जानता कि अर्थ का अभाव है। किन्तु जैसे स्वप्न श्रे जागकर मनुष्य को 
अवगत होता है कि स्वप्न में मैंने जो कुछ देखा था वह अभूत, वितय था; उसी प्रकार लोकोच्तर 
निर्विकल्प शान के लाम से जब पुद्गल प्रबुद्ध होता है, तब वह विषय के अभाव को ययावत्‌ 
झवगत करता है | 

यहाँ एक दूसरी शंका उपस्थित की जाती दै--यदि स्वसन्तान के परिणामविशेष 
से हौ सत्वों में अर्थ-प्रतिमात-विज्ञप्ति उत्पन्न होती है, अर्थविशेष से नहीं, तो यह कथन कि 
पाप-कल्याणमित्र के संपक से तथा सत्‌-असत्‌ धर्म के अवण से विशप्ति का नियम है, उस 
संपक तथा देशना के अमाव में केसे सिद्ध होता है ! अथ के अमाव में विज्ञप्ति-नियम 
क्‍या है! 

वसुब्खु उत्तर में कहते हैं कि सब उत्वों की अन्योन्य विज्ञप्तियों के आधिपत्व के कारण 
विजशप्तिनियम परस्परतः होता है। यहाँ 'सत्व” से 'वित्त-सन्तानः अभिप्रेत है। एक सन्तान 
के विज्ञप्तिविशेष से सन्तानान्तर में विज्ञप्तिविशेष का उत्पाद द्ोता है, न कि अर्थ- 
विशेष से । 

एक दूसरा प्रश्न यह है कि यदि जैसे स्वप्त में निरथ्थिका विशप्ति होती है, वेसे ही 
' “जाग्रत अवस्या में भी हो तो कुशल-अ्रकुशल का सम्रुदाचार होने पर आयति में तुल्यफल् क्यों 
नहीं होता | 

वमुक्घु का उत्तर है कि इस असमानफल का कारण अर्य-सद्भाव नहीं है, ड्िन्तु 
इसका कारण यह है कि स्वप्त में चित्त मिद्ध से उपहत होता हैं। वसुबक्‍न्धु इसका पुनः 
व्याख्यान करते हैं--पूर्वपक्त का कहना है कि यदि यह खब विज्ञप्तिमात्र नहीं है, और किसी 
का काय-बाक्‌ नहीं है, तो बधिक द्वारा वघ होने पर उश्नादि का मरण कैसे होता है, और 
यदि उश्नादि का मरण तत्कृत नहीं है, तो वधिक का प्राणातिपात के अवद्य से योग कैसे 
होता है ! वसुबन्धु इसका उत्तर यों देते हैं--मरण पर-विज्ञप्ति-विशेष-वश होता है। जैसे 
पिशाचादि के मन के वश में होने से स्मृति का लोप होता है, तथा भन्य बिकार उत्पन्न होते 
हैं, उसी प्रकार पर-विज्ञप्तिविशेष के आधिपत्य से जीवितेन्द्रिय का निरोध करने वाली कोई 
विक्रिया उत्पन्न होती है, जिससे सभागसन्तान का विच्छेद होता है, ओर चिसे ही मस्ण की 
आख्या प्राप्त होती है। अन्यथा ऋषियों के कोप से दण्डकारण्य सत्वशुल्य कैसे हुआ ! यदि 
यह कल्पना करो कि दण्डकारएय के निवासी अमानुषों द्वारा उत्पादित हुए, न कि ऋषियों के 
मनाप्रदोष से, तो इस कर्म से मगवान्‌ की यह उक्ति कि मनोंदण्ड काय-बाग्दणड से सहावद्यतम 











अश्ाद्श भ्रध्याय छ्शप 


अन्तिम प्रशन--यदि यह सब विज्ञप्तिमात्र ही है, यदि विज्ञप्ति का विषय अर्थान्तर 
नहीं है, तो क्या वस्तुतः: इसको त्वचित्तज्ञान होता है ! वसुबन्धु कहते हैं कि स्वचित्तज्ञान घ्॒मों 
के निरमिलाप्प आत्मा को नहीं जानता, जो केवल बुद्ध का गोचर है । इस अज्ञान के कारण 
लचित्तज्ान और परनित्तशान दोनों यथार्थ नहीं है, क्योंकि ग्राह्म-माहक-विकल्प अ्प्रहीण 
है, और इसलिए प्रतिमात वितथ है। अन्त में वह कहते हैं कि विशम्तिमाञ्नता के सर्व प्रकार 
अचिन्त हैं, क्योंकि वह तक के विषय नहीं हैं। केवल बुद्धों के ही यह सबंया गोचर हैं । उनका 
, सब ज्षेय का सर्वाकार ज्ञान अब्याहत होता है | 


बसुबन्धु का विज्ञानवाद ( २ ) 
[ शुआन-च्वांग की 'तिदि' के आधार पर | 
_ जवीभी यात्री शुआन-च्वांग ने भारत में ई० सत्‌ ६३० से ६४४ तक यात्रा की थी। 
वह नालंदा के संघाराम में कई बार रहे थे | वह शीलम्द तथा विज्ञानवाद के अन्य आचारयों 
के शिष्य ये | ईंसवी सन्‌ ६४५ में वह चीन लौंटे और विज्ञानवाद पर उन्होंने कई ग्रन्थों . 
की रचना की | इनमें से सबसे मुख्य ग्रन्थ “सिद्धि? है| इसका फ्रॉंच अनुवाद पूर्स ने किया 
है| इसी अन्य के आधार पर यहाँ विजशञनवाद लिखा बाता है । 
सिद्धि का प्रतिपाद्य 
इस अन्य का महत्व इस दृष्टि से भी है कि यह नालंदा रुघाराम के आच्यों के विचारों 
से परिचय कराता है। अंग के महायानसूत्रालंकार के विशानवाद का आधार माध्यमिक 
विचार था, और उस ग्रंथ में इस सिद्धांत का विरोध नहीं किया गया | इसके विपरीत छिद्धि 
के विज्ञानवाद का स्वतंत्र आधार है | यह माध्यमिक सिद्धान्त से सर्वया व्यावृत्त हो गया-है, 
आर यह अपने को दी मह्यान का एकमात्र सच्चा प्रतिनिधि मानता है | 
जैसा कि ग्रंथ का नाम दूचित करता है, 'सिद्धि! विज्ञप्ति-माजता के ठिद्धांत का निरूपण 
है| जो लोग पुद्गल-नेरात्म्म ओर धर्म-नैरात्म्य में अप्रतिपन्न या विप्रतिपन्न हैं, उनको इनका 
अविपरीत शान कराना इस अंथ का उद्देश्य है। इन दो नैरात्म्यों के साक्षात्कार से आत्मग्राह 
ओर धर्मग्राह का नाश द्वोता है, और इसके फलस्वरूप क्लेशावरण और शेयावरण ( अक्लिष्ट 
अशान बो शैय अर्थात्‌ भूततथता के दशन में प्रतिबन्ध है ) का प्रहाण होता है | रागादि 
क्रेशा आत्मदृष्टि से प्रयूत होते हैं। पुदूगल-नेरात्य का अवबोध सत्काय-दृष्टि का प्रतिपत्त है | 
इस अवबोध से सर्व क्लेश का प्रहाण होता दै । क्लेश-प्रद्यण से प्रतिसंधि नहीं होती, और मो 
का लाम होता है | धमनैरात्य के ज्ञान से श्षेयावरण प्रहोण होता है, इससे महाबोधि 
( सवशता ) का अधिगम होता है ओर सर्वाकार शेय में शान असक्त और अप्रतिहत प्रवर्तित 
होता है। - न 
विज्प्तिमाञ्ञता दो प्रकार के एकांतवाद का प्रतिषेष करती है। सर्वास्तिवादी मानते हैं 
कि विज्ञान के ठुल्व विज्ञेय (बाह्मार्थ ) मी द्व्यसत्‌ हैं, और दूसरे (भावविवेक ) थो 
शत्यवादी हैं, मानते दै कि विशेय (बाह्यार्थ ) के सह्श विज्ञान का भी परमार्थतः अस्तित्व 
नहीं है, केवल संघृतितः है | यह दोनों मत अययार्थ हैं। शुआन-चाँग इन दोनों अयकार्य 
मतवादों से व्यावृत्त होते हैं, और अपने विज्ञानवाद को सिद्ध करते हैं ||बह वसुबन्धु के इस 
वचन को डद्भुत करते हैं :---बो विविध आत्मोपचार और घममोंपचार प्रचलित हैं, वह मुख्य 
घा्ें से संबन्‍्च नहीं रखते | वह मिध्योपचार हैं | विज्ञान का जो परिणाम होता है उसके लिए 
इन प्रशप्तियों का व्यवहार होता है। दूसरे शब्दों में आत्मा और धर्म द्वव्यतत्‌ स्वभाव नहीं 


हैं। वह केंवल विकल्प मात्र हैं | परिकल्पित आत्मा आर धरम विज्ञान ( विज्ञप्ति ज्ञान ) के 
परिणाममात्र हैं | चित्त-चैत्त एकमात्र तह 


विज्ञानन्परिणाम के विविध मतवाद 


' घमपाजञ्न, स्थिरमति, नन्‍्दु और बन्धुश्नी के मत--शुआन-चांग इस विज्ञान-पर्णिम 
का विवेश्वन विज्ञानकद के अन्तगंत विविध मतवादों के अनुसार करते हैं । धर्मपाल ओर 
. स्थिर्मति के।| अनुसार मूल-विज्ञान ( विज्ञान-स्वभाव, संवित्ति, संवित्तिभाग ) दो भागों में 
सहश-परिणत होता है | यह आत्मा और धर्म है। इन्हें दरशनमाग और निम्मित्तमाग कहते 
हैं। यही आइहक और ग्राह्म के आयतन है। यह दो माग संवित्तिमाग:का आ्ाश्रय लेकर कृषम 
के दो घूंगों के तुल्य संमृत होते हैं। नन्‍द और बंधघुभी के अनुसार आध्यात्मिक विज्ञान बाह्मार्थ 
के सहश परिणुत होता है| घर्मपाल. के मत से यह दो मांग संवित्तिभाग के सहश 
प्रतीत्यज, परतंत्र हैं,” किन्तु सूंढ़ पुरुष इनमें आत्मा और घ्म का, आराइंकन्प्राह्म का 
उपचार करते हैं | यह दो विकल्प ( कल्पना ) परिकल्पित हैं । किन्तु स्थिस्मति के अनुसार 
यंह दो मांग परतंत्र नहीं हैं, क्‍योंकि विज्ञप्तिमात्रता का प्रतिषेघ किये बिना इनकी बच्ठुत॥ 
विद्यमानता नहीं होतीं। अतः यह परिकल्पित है । नन्द और बंधुओं केवल दो हो मौग 
( दर्शन, निमित्त ) स्वीकार करते, हैं और यह दोनों परतंत्र हैं। निमित्तमाग परततंत्र है, किन्तु 
यह दर्शनमाग का परिणाम है | इस नय में विज्ञप्तिमात्रता का सिद्धान्त आहत है | निमिच्तभाग 
विज्ञान से प्रथक्‌ नहीं है, किन्तु मिथ्या रुचि उसे बह्वत्‌ एद्रीत करती है। यद्यपि यह परतंत्र है, 
तथापि परिकल्पित के सदश है | लोक और शाज्ल बाह्यार्थ सहश इस निमित्तमाग को आत्मा 
और धर्म प्रज्ञप्त करते हैं | दर्शनमाग ग्राहक के रूप में निमित्तमाग में संणद्वीत है । 

इस प्रकार स्थिस्मति एक ही भाग को परतंत्र मानते हैं। उनके द्शनभाग और 
निम्मित्तमाग परिकल्पित हैं | घमंपाल, जैसा हम आगे देखेंगे, चार माग मानते हं। वह एक 
स्वसेवित्ति-संवित्तिमाग मी मानते हैं | उनके चारों भाग परतंत्र हैं, नन्द ओर ब॑घुभी के अनुसार 
दो भाग हैं और दोनों परतंत्र हैं । 


. शुझलान-च्वांग का समस्थय--इन विविध मतों के बीच जो भेद है वह अति स्वल्प है। 

शुआन च्वांग इन मतों का उल्लेख करके उनमें सामंजत्य स्थापित करते हैं । उनका वाक्य यह 
है-आत्म-घा के पिकल्पों से चित्त में जिस वासना का परिपोष द्ोता है, उसके बज़ से विज्ञान 
उत्पन्न होते ही अख्मपर्माकार में परिणत होता है| आह्मघम के यह निर्मास यद्यपि विज्ञान से 
अभिन्न हैं, तथापि ' “दे +आ के बल से यह बाह्मारथवत्‌ अवभासित होते हैँ | यही कास्ण 
है कि झनादिकाल से आत्मोपचार बोर धर्मोप्चार फ्रवतित हैं। सल्ल सदा से आत्मनिर्मास 
और धघर्मनिर्मास को बंस्तुसत्‌ झआत्मघर्म अवधारित करते हैं | किन्तु यह आत्मा और धर्म, बिनमें 
मृह़ पुरुष अतिपन्न हैं, पर्मार्थतः नहीं हैं | यह प्रज्ञप्तिमात्र $।. मिष्यान्दचि (मत ) से यह 
प्रवृत्त होते हैं, अतः यह आत्मपर्म संबृतितः दी हैं | पश्चिम की भाषा में यद्वि कहें पो कहना 














होगा कि एक पूर्ववर्तो अभ्यासवश, सहज-स्वमाव के फलत्वरूप विज्ञान अवधघारित करता है कि 
उसका एक भाग आहक दै ओर दूसरा पग्राह्म ( बाह्मयकात्‌ ) | 

विज्ञान की सल्यता--किन्तु यदि आत्मा और घममं (गआहक और ग्राह्म) केवल संवति-सत्य 
हैं, तो इनका उत्पादक विज्ञान कौन सा सत्य है! शुआन च्वांग कहते हैं कि विज्ञान आत्मा 
ओर धर्म से अन्यथा है, क्‍योंकि इसका परिणाम आत्मपर्माकार होता है। विज्ञान का अस्तित् 
है, क्योंकि यह देतु-पत्यय से उत्तण होता है। यह परत॑त्र है, किन्तु यह वस्युत सवंदा आत्म- 
घर्ष-स्वमाव नहीं होता | किन्तु इसका निर्मास आ्रत्मधर्म के आकार में होता है। अतः इसको 
भी संचृति-सत्य कहते हैं । दूसरे शब्दों में बाह्यार्थ केवल प्रशप्ति हैं, और इनका प्रवर्तन मिथ्या 
रुचि से होता है। अतः उनका अश्तित्व विज्ञान-सइश नहीं है। जैसे बाह्यार्थ का अभाव है, 
वैसे विज्ञान का अमाव नहीं है | विज्ञान ही इन प्रशप्तियों का, इन उपचारों का, उपादान है; 
क्योंकि उपचार निराघार नहीं होता | विज्ञान परतंत्र है, किन्तु दवव्यतः है। “| * 

हम देखते हैं कि प्राचीन माध्यमिक मतबाद में और शुआन-च्वांग के काल के विज्ञान- 
बाद में कितना अन्तर है । माध्यमिकों के मत्त में वस्तुतः विज्ञान और विज्ञेय दोनों का समान 
रूप से अमाव है| यह केवल लोकसंब्तिसत्‌ हैं। विज्ञानवाद के मत में यदि विशेय मृग- 
परीचिका हैं, तो विज्ञान अपने स्वरूप में पूर्णतः दब्यसत्‌ है । यह्द ऐसी प्रतिज्ञा है जिसके करने 
का साहस असंग ने मी स्पष्ट रीति से नहीं किया। कम से कम उन्होंने ऐसा संकोच के साथ 
किया | किन्तु शुआन-च्वांग स्पष्ट हैं | बाह्याथ केवल विज्ञान की प्रश्ञप्ति है। यद् केवल लोक- 
संब्रृतिसत्‌ है। इसके विपरीत विज्ञान, जो इन प्रशृप्तियों उपादान है, परमा्यस्त्‌ है। 








आात्म-आह की परीक्षा 

यह कैसे श्ञात होता दे कि बाह्मार्थ के बिना विज्ञान दी अर्थाकार उत्पक्न होता है ! 
क्योंकि आत्मा और घर परिकल्पित हैं | इसके लिए शुआन-च्वांग क्रम से आत्मग्राह और धर्मग्राह 
की परीक्षा करते हैं । 

सांस्य वैशेषिक मत की परीक्षा--पदले वद आा्मप्राद को लेते हैं | सांख्य और वैशे- 
षिक के मत में आत्मा नित्य, व्यापक ( या सवंगत ) और आकाशवत्‌ अन॑त है | शुआन-चांग 
कहते हैं कि नित्य, व्यापक और अनंत आत्मा सेन्द्रिक काय में, चो वेदना से प्रभावित है, परि- 
चिछुन्न नहीं हो सकता | क्या आत्मा, जैसा कि उपनिषद्‌ कहते हैं, सब जीवों में एक है ! अथवा 
जैसा सांख्य-वैशेषिक कहते हैं, अनेक हैं ? पहले विकल्प में जब एक जीव कर्म करता है, कर्म- 
फल्ल मोगता है, मोक्ष का लाभ करता है, तब सब जीव कम करते हैं, कर्म-फन्न का मोग करते 
हैं, मोद्द का लाभ करते हैं, इत्यादि । दूसरे विकल्प में ( सांख्य ) सब सत्वों की व्यापक आत्माएँ 
अन्योन्य-प्रतिवेध करती हैं, अतः झात्मा का स्वभाव मिश्र होगा | इसलिए यह नहीं कहा जा 
सकता कि अमुक कर्म अमुक आत्मा का है, अन्य का नहीं है। जब एक मोक्ष का लाम कर्ता 
है, तब सब उसका लाम करेंगे; क्योंकि बिन घर्मो की भावना और जिनका साक्षात्कार एक करता 
है, वह सब आत्माओं से संबद्ध होंगे । 


५ 


निग्नल्थ सत की परीक्षा--इसके पंश्चात्‌ हमारे अन्यकार निय्र॑न्थों के मत का खंडन करते 
हैं। निर्म्नन्य आत्मा को नित्यस्थ ( कूटस्थ ) मानते हैं, किंतु कहते हैं कि इसका परिमाण शरौर 
के अनुसार दीध या हस्व होता है | यह युक्तिक्षम नहीं है, क्योंकि इस कूटर्थ आत्मा का स्व- 
शरीर के झनुसार विकास-संकोच नहीं हो सकता । यदि वबंशी की वायु के समान इसका विकास- 
संकोच हो तो यह कृटस्थ नहीं है | पुनः शरीरों के बहुत्व से छिन्‍न होने के कारण इसकी 
एकता कहाँ है १ ( प्७ १३ ) 
दोनयानी मर्तों की परीक्षा--अ्रव हीनयान के अंतर्गत कतिपय मतवाद रह बाते हैं, 
बिनके अनुसार आत्मा पंचस्कंघात्मक है, या स्कधों से व्यतिरिक्त है ( व्यतिरेकी ), या न स्कंधों से 
अन्य है और न झनन्य | 

पहले पत्न में एकता और नित्यता के बिना यह आत्मा क्या है ! पुनः आध्यात्मिक 
रूप अर्थात्‌ पंचेन्द्रिय आत्मा नहीं है, क्योंकि यद्द बाह्यरूप के सहश परिमाण वाला और सावरण 
है। चित्त-चैत्त भी आत्मा नहीं है। चित्त-चैत्त जो अविच्छिन्न संतान में भी अवस्थित नहीं 
होते और जो हेतु-प्रत्ययाधीन हैं, कैसे आत्मा अवधारित हो सकते हैं ! अन्य संस्कृत अर्थात्‌ 
विप्रयुक्त-संस्कार ओर अविशप्ति-रूप मी आत्मा नहीं हैं, क्योंकि वह बोधस्वरूप नहीं है | 

पुन आत्मा स्कन्ध-व्यतिरेकी भी नहीं हैं, क्‍योंकि स्कन्‍्धों से व्यतिरिक्त आत्मा, आकाश के 
तुल्य, कारक-वेदुक नहीं हो सकता | 


पुनः वात्सीपुत्रीयों का मत कि--पुद्गल न रूंधों से अन्य है और न अनन्य; युक्तियुक्त 
नहीं है। इस कल्पित द्रव्य में--ज्रों स्कंधों का उपादान लेकर ( उपादाय ) न पंचस्कंघ से 
व्यतिरिक्त है और न पैचस्कंघ है, जिस प्रकार--घट सृत्तिका से न मिन्न है, न अभिन्न: हम 
शात्मा को नहीं पाते | आत्मा प्रशम्तिसत्‌ है ( पृ० १४ )। 

अब केवल विज्ञान का प्रश्न रह जाता है। शुआन-च्ांग वात्सीपुत्रीयों से पूछते हैं कि 
क्या यह आत्मा है, जो आत्म-प्रत्यय का विषय है, आत्मदृष्टि का आलंबन है ? यदि आत्मा 
आत्मदृष्टि का विष्य नहीं है तो आप कैसे जानते हैं कि आत्मा है ? यदि यह इसका विषय है 
तो आत्मदृष्टि को विपर्यात न होना चाहिये, जैसे चित्त जो रूपादि वस्तुसत्‌ को आलंवन बनाता 
है, विपर्यास में संग्रहीत नहीं है। बोद्ध आत्मा के अस्तित्व को कैसे स्वीकार कर सकता है | 
श्रासांगम आत्मदृष्टि का प्रतिषेष करता है, नेरात्म्म का गआशंस करता है, और कहता है कि 
आत्माभिनिवेश संसार का पोषण कर्ता है | क्‍या यह माना जा सकता है कि मिव्यादृष्टि निर्वाण 
का आावाहक हो सकती है ! अथवा सम्पगदष्टि संसार में हेतु है ? 

आत्मदृष्टि का आलंबंन निश्चय ही द्रन्यतत्‌ आत्मा नहीं है किन्तु स्कपमात्र है, जो 
आध्यात्मिक विज्ञान का परिणाम है। 

पुन; शुआआन-च्वाँग तीयिंकों से पूछते हैं कि आत्मा सक्रिय दे अथवा निष्किय | यदि 
सक्रिय है तो यह आत्मा नहीं है, धर्म ( फेनामेनल ) दै। यदि निष्किय है, तो यह स्पष्ट ही 
असत्‌ है | पुनः सांख्यवादी कहते हैं कि आत्मा स्वयं चैतन्यात्मक है, और वैशेषिक कहते हैँ दि 
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कश३ बौद् -धर्म-दृशंन 


यह अचेतन है, चेंतनायोग से चेतन होता है. [ बोधिचर्याक्तार, ६।६० ] | पहले विकल्प में 
आकाशबवत्‌ यह कर्तों, मोक्ता नहीं है | 

' इस आह्म-आह की उत्तत्ति कैसे होती है ! आत्म-आह सहज या विकल्पित है | 

सहज आत्म-्ग्राइ--प्रथम आत्म-ग्राह आभ्यन्तर देतुवबश अनादिकालिक वितथ वाहना 
है, जो काय (या आश्रय) के साथ (सह) सदा होती है। यह सहज आत्मग्राह ( सत्कावदृष्टि ) 
मिथ्या देशना या मिथ्या विकल्प पर आशित नहीं है। मन स्वस्तेन आलय-विज्ञान ( अष्टम 
विज्ञान ) अर्थात्‌ मल-विशान को आलंबन के रूप में ग्रहण करता है ( ग्त्येति, आलंबते )। 
यह त्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है, और इस निमित्त को द्रव्यत। आत्मा अवधारित करता 
है | यह निमित्त मन का साक्षात्‌ आलंबन है | इसका मूलप्रतिभू ( बिम्ब, आर्किटाइप ) स्वयं 
आलय है | मन प्रतिबिम्ब का उत्पाद करता हैं। आलय के इस निमित्त का उपगम कर 
मन को प्रतीति होती है कि वह अपनी आत्मा को उपगत दोता है। अथवा मनोविज्ञान पंच 
उपादानस्क॑धों को ( विज्ञान-परिणाम ) झालंबन के रूप में गहीत करता है,और स्वचित्त-निमित्त 
का उत्पाद करता है, जिसको वह आत्मा अवधारित करता हैं| 

दोनों अवस्थाओं में यह चित्त का निमित्तमाग है, जिसे चित्त श्रात्मा के रूप में ग्रहीत 
करता है| यह बिम्ब मायावत्‌ दै। किन्तु यह अनादिकालिक माया है, क्योंकि अनादिकाल से 
इसकी प्रवृत्ति है | 

यह दो प्रकार के झ्ात्मग्राह बृदूम हैं, और इसलिए उनका उपच्छेद दुष्कर है | मावना- 
मार्ग में ही पुदगल-शज्यता की अभीक्ष्ण परम भावना कर ब्रोधिसलल इनका विष्कंमन, प्रह्मण 
करता है | 

विकल्पित आत्मग्राह--दूसरा झाद्मग्राद विकल्पित है। यह केक्ल झअ।र्भ्यतर देतुवश 
प्रवृत्त नहीं होता । यह बाह्य प्रत्ययों पर मी निर्मर है | यह मिथ्या देशना और मिथ्या विकल्प 
से ही उत्पन्न होता है | इसलिए यह विकल्पित है। यद्द केवल मनोविज्ञान से ही संबद्ध है | 
यह आत्मग्राह मी दो प्रकार का है | एक वह आत्मग्राद है, चिसमें आत्मा को स्कँघों के रूप में 
आवधघारित करते हैं| यह सल्कायदष्टि है| मिथ्यादेशनावश सरुकऊंघों को आलंबन बना मनो- 
विज्ञान ल्वचित-निमित्त का उत्पाद करता है, इस निमित्त का वितीरण, निरूपण करता है, और 
उसे द्रव्पतः आत्मा अवधारित करता दै | दूसरा वह आत्मग्राइ है, बिसमें आत्मा को स्कंधव्यति- 
रेकी अवघारित करते हूँ | तीर्थिकों से उपदिष्ट विविध लक्षण के आत्मा को आलंबन बना मनो 
विज्ञान स्वचित्त-निमित्त का उत्पाद करता है; इस निमित्त का वितीरण, निरूपय करता दे, और 
उसे द्रव्यतः आत्मा ग्रवधारित करता है | 

यह दो अकार के आक्रग्राह स्थूल हैं । अत्व इनका उपच्छेद सुगम है। दशंनमार्गं 
में बोघिसत्व सर्व धमं की पुदूगलशज्यता, मृततथता की भावना करता है, और झात्मआह का 
विष्कंमन और प्रह्मण करता है | 


हष्ादय प्रष्यय २७ 


शाध्मवाद्‌ का निराकरण और सूल-विज्ञान 


पुनः शुआन-च्वाॉँग आत्मवादी के इस आज्षेप का विचार करते हैं कि यदि आत्मा 
द्रव्यतः नहीं है, तो स्मृति और पुदूगल-प्रचन्ध के अनुपच्छेद का ञझाप क्या विवेचन करते हैं ? 
( प्रृ० २० ) शुआन-च्वांग उत्तर में कहते हैं कि यदि आत्मा नित्यस्थ है, तो चित्त की विविधा- 
कस्था कैसे होगी ? वह यह स्वीकार करते कि आत्मा का कारित्र विविध है. किन्तु उसका स्वमाव 
नित्यत्य है | कारित्र स्वभाव से प्थक नहीं किया जा सकता, अत; यह निव्यस्थ है | स्वमाव 
कारित्र से प्रथक नहीं किया जा सकता, अतः यह विविघ है | 


अनुमवसिद्ध आध्यात्मिक नित्यत्व ( स्पिरिचुअल कान्‍्स्टेण्ट ) का विवेचन करने के लिए. 
शुआन-च्वाँग श्ात्मा के स्थान में मूल-विज्ञान का प्रस्ताव करते हैं, जो सब सल्रों में होता है 
और जो एक अव्याकृत समाग-संतान है | इसमें सत्र साल्व और अनाशव समुदाचरित धर्मों के 
के बीज होते हैं | इस मूल-विज्ञान को क्रिया के कारण और बिना किसी आत्मा के संप्रधारण 
के सब धर्मों की उत्पत्ति पृव बीच अर्थात्‌ वासना के बल से होती है। यह धर्म-पर्याय से 
अन्य बीजों को उत्पादित करते हैं, और इस प्रकार आध्यात्मिक रंतान अनंत काल तक प्रवा 


टत होता है। 


किन्तु यह आज्षेप होंगा कि आपका लोकघातु केवल सदाकालीन मनस-कर्म है 
कारक कहाँ है | एक द्वव्यतत्‌ आत्मा के अमाव में कर्म कोन करता है ! कर्म का फल कौन 
भोगता है | शुञ्आन-च्वॉँग उत्तर देते हैं कि जिसे कारक करते हैं वह कर्म है, परिवतंन है | 
किन्तु तीथिंकों का आत्मा आकाश के तुल्य नित्यस्थ है, अतः यद कारक नहीं हो 
सकता । चित्त-चैत्त के द्वेतुप्रत्ययवश प्रबंध का अनुपच्छेद, कर्म-क्रिया और फलमोग होते हैं । 


आत्मवादी पुनः कहते हैं कि आत्मा के बिना, एक अपध्यात्मिक नित्य वस्तु के अमाव 

में आप बौद्ध यो हमारे सदश संसार मानते हैं, संसार का निरूपण किस प्रकार करते हैं । 

यदि आत्मा द्वव्यतः नहीं है, तो एक गति से दूसरी गति संसरण कौन करता है, कौन दुःख 

हर. 5९ करता है, कोन निर्वाण के लिए, प्रयक्शील होता है, और किसका निर्वाण 
ताह। 


शुआन-च्वाँग का उत्तर है कि आप किस प्रकार आत्मा को मानते हुए संसार का 
निरूपण करते हैं। जब आत्मा का लक्षण यद है. कि यह नित्य और बन्म-मरण से विनिम्मृक्त 
है, तब इसका संसरण कैसे हो सकता है ? संसार का निरूपण एकमात्र बौद्धों के संतान के 
छिद्धांत से हों सका है। सत्व चित्त-संतान हैं, और यह क्लेश तथा साक्षव कर्मों के बल से 
गतियों में संसरण करते हैं | अतः आत्मा द्रव्यतत्‌ स्वभाव नहीं है। केवल विज्ञान का अत्तित्व 
है | पर विज्ञान पूर्व विज्ञान के तिरोहित होने पर उद्न्न होता है, और अनादिकाल से इनकी 
देतु-फलपरंपरा, इनका संतान होता है | 





घर बोद-घम-दशन 


ब्राक्षणों के आत्मबाद का निराकरण करके शुआन-च्वांग बहु-पदार्थवादी सांख्य- 
वैशेषिक तथा हीनयान का खंडन करते हैं। यह मतवाद धर्मों को सत्ता मानने हैं ( धर्मग्राह ) 
शुआन-च्वांग कइते ह कि युक्तितः धर्मों का अस्तिल्र नहीं हैं| चित्त-ब्यतिरेकी धर्मों की द्न्यतः 
उपलब्धि नहीं होती | 

. सांस्य परीक्षा-पहले वह सांख्य मतवाद का विचार करते हैं | सांख्य के अनुसार पुरुष 

से पृथक २३ तत्त्व ( या पदार्य )--महत्‌-अर्दंकारादि हैं। पुरुष चैतन्यत्वरूप है। वह इनका 
उपभोग करता है । यद्द घर्मे त्रिगुणात्मक हैं, तथापि यह तक््व हैं, व्यावद्वारिक ( कल्पित ) 
हैं | अतः इनका प्रत्यक्ष होंता दै | 

शुआन-च्वांग उत्तर देते हँ कि जब धर्म अ्नेकात्मक ( गुणत्रय के समुदाय ) हैं, तब वह 
द्रब्पसत्‌ नहीं हैँ, किन्तु सेना और वन के तुल्य प्रश्ञ्ति मात्र है | ये तत्व विक्वति हैं; अत; नित्य 
नहीं हैं | पुनः इन तीन वस्तुओं के ( तीन गुणों के ) अनेक कारित्र हैं। अत; इनके स्वमाव 
और लक्षण मिन्न हैं | तब यह समुदाय के रूप में एक तत्त्व कैसे हं ? 

वैशेषिक परीक्षा--पैरोषिक परीक्षा का विचार करते हुए. शुआन-च्यांग कहते हैं कि 
. इसके अनुसार द्रव्य, गुण, कर्मादि पदार्थ द्रव्यसत्‌-सवभाव हैं, और प्रत्यक्षगम्प हैं | इस वाद में 
पदार्थ या तो नित्य और अविपरिणामी हैं, अथवा अनित्य हैं। परमाणु-द्रव्य नित्य हैं, और 
परमाणु-संघात अनित्त हैं | 

शुआन-च्वांग कहते कि यह विचित्र है कि एक ओर परमाणु नित्य हैं, और दूसरी ओर 
उनमें परमाणु-संघात के उत्पादन का सामध्य भी है। यदि परमाणु भसरेसु आदि फल का 
उत्पादन करते हैँ, तो फल के सदश वह नित्य नहीं हैं क्‍योंकि वह कारिब्र से समन्वागत हैं; 
और यदि वह फल्नोत्यादन नहीं करते, तो विज्ञान से व्यतिरिक्त शशर्शृगवत्‌ उनका कोई द्रव्यसत्‌- 
स्वभाव नहीं है | 


० यदि अनित्य पदार्थ (परमागु-संघात) सावरण हैं, तो वह परिमाण वाले हैं; अतः वह 
सेना ओर वन से समान विमजनीय हैं, अतः वह द्रव्यसत्‌-स्वमाव नहीं हैं | यदि वह सावरण 
नहीं ईं, तो चित्त-चेत्त से व्यतिरिक्ति उनका कोई द्रब्यसत्‌-स्वमाव नहीं है | जो परमाणु के लिए 
सत्य दे, वह समुदाय-संघात के लिए भी सत्य है | अतः वेशेपिकों के विविध द्रव्य प्रशप्तिमात्र हैं| 
जुण। का विद्वान से पृथक स्वभाव नहीं है। प्रथ्वी-बल्ल-तेज-वायु सावरण पदार्थों में संग्दीत 
नहीं है क्योंकि वह इनके खक्खस्व'**उदीरणुल गुण के समान कायेन्द्रिय से सृष्ट होते है। 
इसके विपरोत चार पू्ोक्त गुण अनावरण पदाओों में तंगरहंत नहीं हैं, क्योंकि प्रृथ्वी-बल-तेब- 
बाडु के समान वह कार्येद्रिय से स्ृष्ट होते हैं | 

अत यद सिद्ध होता है कि खक्खट्वादि गुणों से व्यतिरिक्त प्रथ्वी-जल-तेज-वायु का 
द्रब्पसत्‌-लमाव नहीं है | 


इसी प्रकार कर्मादि अन्य पदार्थों का भी विज्ञान से प्रथक स्वमाव नहीं है। वैशेषिक 
कहते हैं कि पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, जैसा विज्ञान से व्यतिरिक्त द्रव्यतत्‌-स्वमाव का 
होना चाहिए, किन्तु यह यथार्थ नहीं है। यहीं बात कि द्रव्य शेय (ज्ञान के विष्य) हैं, 
सिद्ध करता है कि यह विज्ञान के अम्यन्तर में हैं | 

झतः सिद्धान्त यह है कि वेशेषिकों के पदार्थ प्रशनप्तिमात्र हैं । 

महेश्वर परीक्षा--शुआन-च्वांग मदेश्वर के अस्तित्व का भी प्रतिषेंघ करते हैं। उनकी 
युक्ति यह हैं कि जो लोक का उत्पाद करता है, वह नित्य नहीं है. जो नित्य नहीं है, वह विभु 
नहीं है; जो विभु नहीं है, वह द्रव्यतः नहीं हैं| पुनः बो स्वशक्तिमान्‌ है, वह सब घम्मों की 
सृष्टि सकृत्‌ करेगा, न कि क्रमशः | यदि सृष्टि के कार्य में वह छुन्द के अधीन है, तो वह 
स्वतन्त्र नहीं है, और यदि वह द्वेतु-प्रत्यय की अपेक्षा करता है, तो वह सृष्टि का एकमात्र 
कारण नहीं है। 

शुआआन-च्वाँग काल, दिक, आआकाशादि पदार्थों की मी सत्ता नहीं मानते | 

लोकायतिक परीक्षा--तदनन्तर वह लोकायतिकों के मंत का खंडन करते हैं। इनके 
अनुसार प्रथिवी-सल्िल-तेब-बायु इन चार महामूतों के परमारु, जो वस्तुओं के यृच्म रूप हैं, 
. कारण रूप हैं, नित्य है; और इनकी परमार्थ सत्ता है| इनसे पश्चात्‌ स्थूल रूप ( कार्यरूप ) 
का उत्पाद द्वोता है | जनित स्थृूलरूप का कारण से व्यतिरेक नहीं होता 

शुआन-च्वोंग इस वाद का इस श्रकार खंडन करते हैं । यदि दृद्टमरूप ( परमाणु ) का 
दिखिभाग है, जैसा पिपीलिका-पंक्ति का होता है; तो उनका एकत्व केवल प्रशप्ति है, संज्ञामात्र 
है | यदि उनका चित्तन्वैत्त के सहश दिखिभाग नहीं दोता, तो उनसे स्थूलरूप का उत्पाद नहीं 
हो सकता | अ्न्ततः यदि उनसे काय जनित होता है, तो वे नित्य और अविपरिणामी नहीं हैँ | 

झन्य तोर्थिकों की परीक्षा-न्तीथिक़ों के झनेंक प्रकार हैं| किन्तु इन सब का समावेश 
चार शाकारों में हो सकता है। जहाँ तक सद्‌ धर्म का संक्‍न्‍ध है, पहला आकार सांख्यादिका है | 
इनके अनुसार सद्धमों का तादात्म्य सत्ता या मदहासत्ता से है। किन्तु इस विकल्प में सत्ता होने 
के कारण इन सब का परत्पर तादात्म्य होगा, यद्द एक स्वमाव के होंगे, और निर्विशेष होंगे; जेसे 
तत्ता निर्विशेष है | सांख्य में आन्तरिक विरोध है, क्‍योंकि बह प्रकृति के अतिरिक्त तीन गुण 
ओर आत्मा को द्वव्यतः मानता है | यदि सर्व रूप रूपता है, अर्थात्‌ यदि सब वर्ण वण हैं, तो 
नील और पीत का मिभ्नणु होता है | 

दूसरा आकार वैशेषिकादि का है | इनका मत है कि सद्धम सत्ता से भिन्न हैं | किन्तु 
इस बिकल्प में सर्व धर्म की उपलब्धि प्रध्वंसामाव के सदश नहीं होती | इससे यह गमित होता 
है कि वैशेषिक द्वव्यादि पदार्थों का प्रतिषेध करता है। यह लोकविरुद्ध है, क्योंकि लोक प्रत्यक्ष 
देखता दे कि वस्तुओं का अस्तित्व दै। यदि वर्ण वर्ण नहीं हैं, तो उनका ग्रहण चक्तु से नहीं 
होगा, जैसे शब्द्‌ का प्रदय चक्चु से नहीं दोता। 

तीसरा आकार निर्म्न्य आदि का है, जो मानते हैं कि सद्धर्म सत्ता से अमिन्न और 
भिन्न दोनों है | यह मत युक्त नहीं दै। पूर्वोक्त दो आकारों के सब दोष इसमें पाए जाते हैं । 


छीै० बोद-घम-दरशन 


अभेद-मेद ुख-दुःख के समान परस्परविरद्ध हैं, और एक ही वस्तु में आरोपित नहीं हो सकते | 
पुन; अभेद और भेद दोनों व्यवस्थापित नहीं हो सकते | 

सब धम एक ही स्रमाव के होंगे, क्योंकि यह व्यवस्था है कि विरुद्ध धर्म एक स्वमाव 
के हैं |: अथवा आपका घर्म जो तत्ता से अमिनन और मिन्‍न दोनों है, प्रज्ञप्ति-तत्‌ होगा 
तात्त्विक न द्ोगा | 

चतुर्थ आकार झाजीविकादि का है, जिनके अनुसार सद्धम सत्ता सेन अभिन्न हैं, न 
भिन्न | किन्तु यह वाद पूर्व वर्णित भेदामेद-वाद से मिला-जुला है। क्‍या यह बाद प्रतिश्ञात्मक 
है १ क्‍या इस वाद का निषेघद्दय युक्त नहीं है ! क्‍या यह वाद शुद्ध निषेघ है ? उस अवस्था 
में वाणी का अमभिप्राय विल्लुत्त हो जाता है। क्‍या यह प्रतिज्ञात्मकर और निषेषात्मक दोनों है ! 
यह विरुद्ध हैं| क्‍या यह इनमें से कोई नहीं है ! शब्दाडम्बस्मात्र है | 

अन्य वादों की कठिनाइयों के परिहार के लिए यह बृया प्रयास है। 

हीनयान के सप्रतिघष रूपों के द्वव्यत्व का निर्ष 

इसके पश्चात्‌ शुआआन-च्यांग हीनयान के धर्मों की परीक्षा करते हैं | हीनयान में चार 





क्‍ प्रकार के धर्म हैं, जो द्रव्य-सत्‌ है :--चित्त-चैत्त, रूप, विप्रयुक्त, असंस्कृत शुद्यान-च्वांग कहते 


हैं कि अन्त के तीन धर्म विज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं है | 

हप -द्वीनयान में दो प्रकार के रूप हं--सम्रतिष ( पहले १० आयतन ) और 
अप्रतिष्र ( यह धर्मायतन का एक़ प्रदेश है। यद परमाणुमय नहीं है )। 

सप्रतिघष--हूप परमाणुमय हैं। सौत्रांतिक मत से परमाणु का दिगणविमभाग है, 
किन्तु सर्वास्तिबादी और वेभाषिक परमाणु का सुदृम रूप ( बिसु ) मानते हैं। दोनों मानते 
हैं कि आवरण-प्रतिघातवश परमाणु सप्रतिष हैं | किन्तु दिगमागलेद के संबन्ध में इनका मतैक्य 
न होने से आवर्ण-प्रतिघात के श्रर्थ में मी एक मत नहीं दै | सौत्रान्तिक मानते हैं कि परमाणु 
स्पृष्ट होते हैं, और दिग्देश-मेदवश उनका प्रतिघात होता है। सर्वास्तिबादी नहीं स्वीकार कर 
सकते कि उसके परमाणु स्पष्ट होते हैं (क्योंकि यह चूक्म ( बिन्दु ) हैं । 

.... शुआन-च्वांग कहते हैं कि धृद्म परमाणु सांबृत दे, और उनका संधात नहीं हो सकता 
तथा जिनका दिग्विमाग है,वह विमजनीय हैँ; और इसलिए वह परमाणु नहीं हैं | यदि परमाणु 
अति दद्टम, अविमजनीय और वच्तुतः रूपी हैं; तो वह परस्पर स्थूल, संहत रूप जनित नहीं 
करते । दोनों अ्वस्याओं में परमाणु की सत्ता नहीं है, और इसलिए परमाणुमय रूप मी विल्लुत् 
हो जाता है। किसी युक्ति से भी परमाणु द्वव्य-सत्‌ नहीं सिद्ध होता। पुनई हीनयानवादी 
स्वीकार करते हैं. कि पंच विज्ञानकाय का आश्रय इच्द्रिय हैं, और उनका आलंबन बाह्याय हैं 
तथा इन्द्रिय और अर्थ रूप हैं| शुआन-च्वांग का मत है कि इन्द्रिय और अर्थ विज्ञान के 
परिणाममात्र है | इन्द्रिय शक्ति है | यह “उपादाय-रूप? नहीं है | एक सप्रतिघ रूप जो विज्ञान 
से बहिरिस्थित है, युक्तियुक्त नहीं है | इन्द्रिय विज्ञान का परिणाम-निर्मास है | इसी प्रकार 
आलंबन प्रत्यय मी विज्ञान से बह्मूंत नहीं है। यह विश्ञान का परिणाम ( निमित्तभाग ) है। 


धष्टावश शत्याय 8. 


शुआझआन-च्वांग सौजान्तिक और सर्वास्तिवादी-बैमापिक मत का प्रतिषेष करते हैं, जिनके अनुसार 
विज्ञान का आलंबन-प्रत्यय वह है, जो स्वाकार ( स्वामास ) विज्ञन का निव॑र्तन करता है । 
यह कहते हैं कि बाह्य अर्थ स्वामास विज्ञान का जनक होता है | इसलिए उनको विज्ञान का 
झालंबन-प्रत्यय इष्ट है | 


सौत्रान्तिकों के अनुसार आलंजन-प्रत्यप संचित ( संहत ) परमाणु है | जब चक्तुर्विज्ञान 
रूप की उपलब्धि करता है, तब बहू परमाणुओं को प्राप्त नहीं होता, किन्तु केवल संचित 
को ही प्राप्त होता है, क्योंकि यह विज्ञान संचिताकार द्ोता है ( तदाकास्तवात्‌ ॥ हम 
संचित नील देखते हैं, नील के परमाणु नहीं देखते ), अतः पंच विज्ञानकाय का आलंबन 
संचित है। 


शुआन-च्वांग के लिए संघात द्रव्य-सत्‌ नहीं है। वह सांबृत हैं| इस कारण वह 
विज्ञप्ति का अर्थ नहों हो सकता, और इसलिए वह आलंबन-प्रत्यय नहीं है | बाह्यार्थ के बिना 
ही संचिताकार विज्ञान उत्पन्न होता है | वैमाषिक मत के अनुसार विज्ञान का आलंबन-प्रत्यय 
एक एक परमाणु है | प्रत्येक परमाणु अन्य निरपेक्प और अतीन्द्रिय होता है, किन्तु बहुत से 
परस्परापेद्य और इन्द्रिय-ग्राह्म होते हैं । जब बहु परमाणु एक दूसरें की अपेक्षा करते है, तत्र 
स्थूल लक्षण की उत्तत्ति होती है, जो पंच विज्ञानकाय का विषय है। यह द्वंब्य-सत्‌ है, अतः 
यह आलंबन-प्रत्यय है | 

इसका खँडन करते हुए. हिथरमति कद्दते हैं कि सापेज्ञ और निरपेक्ष अवस्था में परमाणु 
के आत्मातिशय का अमाव है | इसलिए या तो परमाणु अतीर्िय हैं, या इन्द्रियग्राह्म हैं | 
यदि परमाणु परस्पर अपेक्षा कर विज्ञान के विषय द्ोते है, तो यह जो घठ्कुडयादि आकार-मेद 
होता है, वद विज्ञान में न होगा, क्योंकि परमाणु तदाकार नहीं हैं| पुनः यह भी युक्त नहीं 
है कि विज्ञान का अन्य निर्मास हो, और विषय का अन्य आकार हो; क्योंकि इसमें अतिप्रसंग 
दोष होगा | 

पुनः परमाणु स्तंभादिवत्‌ परमार्थतः नहीं हैँ | उनका अर्वौक-मध्य-पर भाग द्ोोता है । 
अथवा उसके अनभ्युपगम में पूर्वदक्तिणादि दिग्भेद परमाणु का न होगा, अतः विज्ञानवत्‌ 
परमाणु का अमृतंत्व और अदेशस्थत्व होगा। इस प्रकार बाह्मार्थ के अभाव में विज्ञान दी 
अर्थाकार उत्तन्न होता है [ त्रिशिका, 7० १६ ]। 

र्वास्तिवादी के अनुसार एक-एक परमाणु समस्तावस्था में विज्ञान का आलंबन-प्रत्यय 
है | परमाणु अतीन्द्रिय है, किन्तु समस्त का प्रत्यक्षत्व है [ अभिषमंकोश, ३ | ४० २१३ |। 

इसके उत्तर में विज्ञानवादी कहते हैं कि परमाणु का लक्षण या आकार विज्ञान में 
प्रतिबिम्बित नहीं होता | संहत का लक्षण परमाणुओं में नहीं होता, क्योंकि अस॑हतावस्या में 
यह लक्षण उनमें नहीं पाया जाता। असंहतावस्या से संदतावस्या में परमाणुओं का कोई 
आात्मातिशय नहीं होता । दोनों अवस्थाओं में परमाम़ु पंच विज्ञान के आलंबन नहीं 
होते ( दिगनाग )। 








. इस प्रकार विविध वादों का निराकरण करके शु्आन च्वांग परमाणु पर विज्ञानवाद का 
सिद्धान्त वर्णित करते हैं ; 
.._ - परमाणु पर विज्ञानवादी सिद्दान्त-न्योगाचार शस्त्र से नहीं, किन्तु चित्त से स्पूलरूप 
का विमाग पुनः पुनः करते हैं; यहाँ तक॒ कि वह अविमजनीय हो जाता है। 
रूप के इस पयन्त को जो सांबत है, वह परमाणु की पंज्ञा देते ६। किन्तु यदि 
हम रूप का विभजन करते रहें, तो परमाणु आकाशवत्‌ प्रतीत होगा, और रूपन 
रहेगा; झतः हमारा यह निष्कर्ष है कि रूप विज्ञान का परिणाम है, और परमामुमय 
नहीं है | 
झप्रतिघ रूपों के. दृष्यत्व का निषेध 
पूर्वोक्त विवेचन सप्रतिघरूप के संजन्ध में है | जब सप्रतिघ रूप का द्रब्यत्व॒नहीं है, 
और यह विज्ञान का परिणाम है, तो अप्रतिघ रूप तो और भी अधिक सद्धम नहीं है । 
सर्वास्तिवादी के अग्रतिघ रूप काय-विज्ञप्तिरूप, वाग-विज्ञप्ति-हूप, और अविज्ञप्ति 
रूप हैं। उनका काय-विज्ञप्ति-रूप संस्थान है | किन्तु संस्थान विभबनीय है, ओर दीर्घादि के 
परमाणु नहीं होते [ कोश, ४ | ४० ४,६ ];. श्तः संस्थान रूप द्वव्यतः नहों है। वागिशति 
शब्दस्वमाव नहीं है | एक शब्द-कुण विशापित नहीं करता, ओर शब्द-क्षणों की संतान द्रव्य- 
सत्‌ नहीं है | वस्तुतः विज्ञान शब्द-संतान में परिणत होता है। उपचार से इस संतान को 
वाग्िज्ञत्ति कहते हैं । 
अविज्ञप्ति जब ॒विशजप्ति द्रव्य-सत्‌ नहीं है, तो अ्विज्ञप्ति कैसे द्रब्य-सत्‌ होगी | 
चेतना ( ध्यानभूमि की ) या प्रणिधि ( प्रातिमोह्न॒संवर या असंबर ) को उपचार से 
अविशृप्ति कहते हैं। दूसरे शब्दों में वह या तो एक चेतना है, जो अकुशल कायनवामिज्ञप्ति 
कर्म का निरोध करती है, या यह उत्कर्षवस्था में एक प्रधान चेतना के बीज हैं, जो काय-बाक्‌ 
कर्म के जनक हैं | अतः अविशप्ति प्रशप्ति-सत्‌ है | 
विप्रयुक्तों के दच्यत्व का निषेघ-- विप्रयुक्त भी द्वव्य-सत्‌ नहीं हैं | 
प्राप्ति, जप्नाप्ति तथा अन्य विप्रयुक्तों की स्लरूपत: उपलब्धि नहीं होती। पुन रूप 
तथा चित्त-चैत्त से थक इनका कोई कारित्र नहीं दीख पड़ता | अतः यह रूप चित्त-चैत्त के 
अवस्था-विशेष के प्रशृप्तिमात्र हैं | 
समागता भी द्रव्य-सत्‌ नहीं है | सर्वास्तिवादी कद्दते हैं कि तत्वों में सामान्य बुद्धि और 
प्रश॒ष्ति का करिण समागता नामक द्रव्य है | यह विप्रयुक्त है| यथा कहते हैं -अमुक मनुष्यों 
की समागता का प्रतिलाभ करता है; भ्रमुक देवों को सभागता का प्रतिलाम करता है | युश्नान- 
च्यांग कहंते ई कि यदि सल्वों को तमागता है, तो दक्षादि की भी समागता माननी चाहिये। 
पुनः समागताओं की भी एक समागता होनी चाहिये। हम यह भी कह सकते हैं कि समान 
कर्मीन्त के मनुष्य और समान छुन्द के देव समागता-बश हैं | बच्तुतः समागता नामक किसी 
द्रव्य विशेष के कारण सत्वों के विविध प्रकारों में साइश्य नहीं होता । अम्ुक अमुक प्रकार के 
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सार्रों को जो कायिक ओर चैतसिक धर्म सामान्य हैं, उनकों आगम समागता संज्ञा से प्रशप्त 
करता है | 
वितेन्द्रिय---के संक्‍न्‍ध में शुआन-च्यांग कहते हैं कि यह कर्मचनित शक्ति-विशेष हैं 

झौर यह उन बीजोंपर ञाभित हैं, जो आलय-विज्ञान के देतु-प्रत्यय हैं | इस सामर्थ्य-विंशेष के 
कारण मवविशेष के रूप-चित्त-चैत्त एक काल तक अवश्यान करते हैं। आलय-विज्ञान एक 
झविच्छिन्न खोत है | एक मव से दूसरे मव में इसका निरन्तर प्रवर्तन होता है | देत॒-प्रत्यय-चश 
इसका परिपोष होता है | उदाहरण के लिए हम नील ([ प्रत्युत्यक्ष धरम ) का चिन्तन करते हैं, 
नील के संक्घ में हमारी वाम्जिज्ञप्ति होती है। यह वाक्‌ , यद चित्त, अर्थात्‌ यह व्यवहार 
बीजों को उत्पन करता है, बो नील के अपूव चित्तों का उत्ताद करेगे। उक्त हेतु-प्रत्यय के 
अतिरिक्त एक अधिपति-प्रत्यय भी है | यह कर्म है | यह कम जो शुभ या असश्लुम है, अव्याकृत 
फल का जनक होता है: अथ्थौत्‌ दुःख आलय-विज्ञान का जनक होता दै | इसलिए कर्म विपाक- 
हेतु है | यह विपाक-बीज का उत्पाद करता है। जीवितेद्धिय से प्रथम प्रकार के बीज, न कि 
विपाक-बीच, इष्ट हैं। यह बीज ( नाम-वाक ) जो देतु-प्रत्यय हैं, आलय का पोषण करते हैँ 
जब ३ दूसरे प्रकार के बीज अर्थात्‌ विपाक-बीज झलय की गति, अवस्था आदि को निर्धारित 

| 

झसंज्षि-समापत्ति, निरोध-समापत्ति; अचित्तक और झासंज्ञिक--कों शुआन-चांग 
द्व्य-सत्‌ नहीं मानते। वह कहते ६ कि यदि अर्संज्षि अवस्था का व्याख्यान करने 
के लिए इन धर्मों की व्यवस्था आवश्यक है, जिनके विषय में कहा जाता है कि वह चित्त का 
प्रतिबन्ध करते हैँ,तो एक आरूप्य-समापत्ति नामक घ्म भी मानना पड़ेगा,जो रूप का प्रतिबन्धक 
हो | चित्त का प्रतिबन्ध करने के लिए किसी सद्धम की कल्पना की आवश्यकता नहीं है | जब 
योगी इन समापत्तियों की भावना करता है,तब वह औदारिक और चल चित्त-चैत्त की विदूषणा 
से प्रयोग का भ्रारंभ करता है | इस विदृषणा के योग से वह एक प्रणीत अवधि-प्रणिधान का 
उत्पाद करता है. वह अपने चित्त-चैत्तों को उत्तरोत्तर सूकछम और अग़ु बनाता है | यह प्रयोगा 
वस्था है। जब चित्त सूक्म-सूक्तम हो जाता है, तब वह आलय-विज्ञान को मावित करता है, और 
इस विज्ञान में विदूषणा चित के अ्रधिमात्रतम बीज का उत्पाद करता है | इस बीच के योग से 
जो चित्त-चेत्त का विष्व॑मन करता है, सव औंदारिक और चंचल चित्त-चैत्त का काल-विशेष के 
लिए समुदाचार नंहीं होता | इस अवस्था को उपचार से समापत्ति कहते हैं | असंज्षि-समापत्ति 
में यह बीच सास्तव होता है, और निरोध-समापत्ति में अनात्व होता है | आंशिक के संबन्ध 
में इनका यह मत हैं कि असंशिदेवों के प्रबृत्ति-विज्ञानों के असमुदाचार को उपचार से श्ार्स- 
किक कहते हैं। 

जाति, स्थिति, जरा, निरोध-इन पंस्कृत धर्मों को भी हीनयानवादी द्वव्य-सत्‌ मानते हैं । 
यह संस्कृत के संस्कृत लक्षण हैं | शुआआन-च्वांग इसके विरोध में नागार्जुन की दी हुईं आलोचना 
देते हैं । अतीत और अनागत अध्य द्रम्य-सत्‌ नहीं हैं | वह अभाव हैं | अतः यह चार लक्षण 
प्रश्नप्ति-सत्‌ हैं | पूननय के अनुसार अन्य विप्रयुक्तों का भी प्रतिषेष होता दै | 

$.॥, 
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अपंस्कृ्तों के हरव्य-सत्व का निषेध 
संस्कृत धर्मों के अभाव को लिद्वकर शुआन-च्वांग हीनयान के असंस्कृतों का विचार 
हैं आकाश, प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसंख्यानिरोध | अर्संस्कृत प्रत्यक्षज्ेय नहीं हैं, और 
न उनके कारित्र तथा व्यापार से उनका अनुमान होता है | पुनः यदि वह व्यापासरशील हैं, तो 
वह नित्य नहीं हैं; अतः विज्ञान से व्यतिरिक्त असंस्कृत कोई द्रव्य-सत्‌ नहीं है। 


ह जझाकाश एक है या अनेक ! यदि स्वभाव में यह एक है, और सब स्थानों में प्रतिवेध 
करता है, तो रूपादि धर्मों को अवकाश प्रदान करने के कारण यह अनेक हो जाता है; क्योंकि 
एक वस्तु से आदृत स्थान वस्तुओं के अन्योन्य प्रतिवेध के ब्रिना दूसरी वस्तु से आदत 
नहीं होता | 

निरोध यदि एक है तो जब प्रज्ञा से नौ प्रकार में से एक प्रकार का प्रहाण होता है, 
पाँच संयोजनों में से एक संयोजन का उपच्छेद होता है; तो वह अन्य प्रकार का भी प्रह्यण 
करता है, अन्य संयोजनों का भी उप्च्छेद करता दै | यदि निरोघ अनेक हैं, तो वह रूप के सहश 
असंस्कृत नहीं है; झत$ निरोध भी सिद्ध नहीं होते। यह विज्ञान के परिणाम-विशेष हैं | हाँ ! 
यदि आप चाहे तो असंस्कृतों को घमंता, तथता का प्रश्ञप्ति-सत्‌ मान सकते ईं | 


तथता, घमंतां, आकाश---शुञ्मान-च्वांग तथता की एक नवीन व्याख्या करते हैं :-यह 
झवाच्य है, यह शज्यता से, नैरात्म्य से अवमासित होती है | यद्द चित्त और वाक्पथ के ऊपर 
है, जिनका संचार भाव, अमाव, मावाभाव और न-भाव तथा न अमाव में होता है | यद्द न 
घ॒र्मों से अनन्य है, न॑ अन्य, न दोनों है, और न अनन्य है तथा न अन्य | क्योंकि यह घर्मो 
का तत्व है, इसलिए, इसे धर्मता कहते हैं। इस धममंता ( वस्तुओं का विश्युद्ध स्वमाव ) के एक 
शझाकार को आकाश कहते हैं, ओर निर्वाण के आकार में योगी इसी का साक्षात्कार, इसी का 
प्रतिवेध करता दे | किन्तु यद् समझ लेना चाहिये कि तथता स्वतः या अपने इन दो आढकारों 
में क्‍स्तु-सत्‌ नहीं है । शुञ्यान-च्वांग निःसंकोच हो प्रतिशा करते हैं कि यह प्रज्ञप्तिमात्र है | 
इस संज्ञा को ध्यावृत्त करनें के लिए, कि यह असत्व है, कहते हैं कि यह है ( इस प्रकार 
शज़्यता के विपर्यात और मिध्यादृष्टि का प्रतिषेघ करते हैं )| इस संज्ञा को व्यावृत्त करने के 
लिए. कि यह है, मद्ोशासक कहते हैं कि यह शुल्य है | इस संज्ञा को व्यावृत्त करने के लिए 
कि यद्द मायावत्‌ हैं, कइते हूँ कि यह वस्तुसत्‌ है | किन्तु यह न वस्तुसत्‌ है, न अवस्तु | क्योंकि 
यह न श्रमृत है ( यथा परिकल्पित ), न वितथ ( यथा परतन्त्र)। इसलिए, इसे मततथता कहते 
हू |( ० ७७ ) 





ग्राह्नग्राहक विचार 
इस प्रर॑ंग में शुआ्जन-च्वांग ग्राह्म-ग्राहक का विचार करते हैं | 
बिन धर्मों को तीविक और हीनयानवांदी चित्त-चैत्त से मिन्न मानते हैं, वह द्वब्यतत्‌ 
स्वमाव नहीं हैं; क्योंकि वह ग्राह्म हैं, जैसे चित्त-चैत्त हूँ; जिनका ग्रहण पर-चित्त-ज्ञान से होता 
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है । बुद्धि जो रूपादि का ग्रहण करती है, उनको आलंबन नहीं बनाती; क्योंकि यह ग्राइक है। 
जैसे परचित्त-शञान है, जो परचिच्त का अदृण करता है, ओर उसको आलंबन नहीं बनाता; 
क्योंकि वह इस चित्त के केवल प्राहक-अनुकृति ( खबजेक्टिव इमीटेशन ) को आलंबन 
बनाता है। चित्त-चैत मूत-द्वव्य-सत्‌ नहीं हैँ, क्योंकि इनका उद्धव मायावत्‌ परतन्त्र है 
( प्रतीत्य-समुत्तन्न ) | े 

शुआन-च्वांग अपने विज्ञानवाद की आत्मत्राद-दव्यवाद से रक्षा करने में सतक हैं | इस 
मिथ्यावाद का प्रतिषेष करने के लिए, कि चित्त-चैत्त-ब्यतिरंकी बाह्य विषय द्रव्य-सत्‌ हैं, यह कहा 
जाता है कि विज्ञप्तिमात्र दै। किन्तु इस विज्ञान कों और विज्ञान-व्यतिरंकों बाह्म विषयों को 
परमार्थतः द्वव्य-सत्‌ स्वभाव मानना धमम्राइ है । 

सहज घसंग्राह--पर्मग्राद की उत्तत्ति कैसे द्वोती है, इसकी परोद्दा झुआन-च्वांग करते 
हैं। वह कहते हैं कि पमंग्राह ( धर्माभिनिवेश ) दो प्रकार का है ;--सइज और बिकल्पित | 
झभूत (_--वितथ ) वासना से अबृच द्वोता हें । अनादि काज्ञ से धर्माभनिवेश का जो अभ्यास 
होता है, और इस अभ्यासवश जो बांच विज्ञान में खोचत होते हैं, उसे वादना कदते हैं| यह 
घ॒र्मग्राह सदा आश्रय-सदृगत द्वोता है । इसका उत्पात्त या परिणाम स्वरतेन होता है । मिस्या 
देशना या मिथ्या उपनिध्यान से यह त्वतन्त्र हें | इसलिए इस सहज कद्दते है | 

विकल्पित धमंग्राइ--बाह्म पत्थववश उत्तन्न होता हैँ | इसको उल्लाति के लिए मिथ्या 
देशना और मिथ्या उपानष्यान का होना आवरंवक हूँ | अतः बद विकाल्पत कइलाता है | 
यह मनोविज्ञान में अवस्थित है | 

सर्व ध्मग्राह का विषय पर्मोभाल हैं, जो ल्वचित्तनिर्भात हं। ये घर्माभास देवुअनित 
हैं। अतः इनका अल्तित्व है, किग्यु ये माबावत्‌ परतन्त्र हँ। इसालिए इन्हें इम ध्मामाल 


कहते हैं | 
भगवान्‌ ने कहा दैः-हे मेत्रेय ! विज्ञान का विषय विज्ञाननिर्मासमात्र है। यह मायादि- 
बत्‌ परतन्त्रस्वमाव है | [ सन्धिनि्मोचनसूत्र ]। 


सिद्धान्त यह है कि झात्म-धर्म द्वव्य-सत्‌ नहीं हैं | अतः चित्त-चैत्त का हपादि बाह्मघर्म 
झालंबन-प्रत्यम नहीं दै। कोई बाह्यार्थ नहीं है । यद्द मूढ़ों को कल्पना हैं। वासनाओं से 
लुढित चित का अर्थाभास में प्रवर्तन द्वोता है | इनमें द्रव्यत्व का उपचार है| 
शात्म-धर्मोपचार पर आजेप द 

वैशेषिक आज्षेप करते हैं कि यदि मुख्य आ्राष्मा और मुख्य घमं नहीं हैं, तो विज्ञान- 
परिणामबाद में झात्मपर्मोपचार युक्त नहीं है। तीन के होनेपर उपचार द्ोता है | इनमें से 
किसी एक के अमाव में नहीं होता । यह तीन इस प्रकार हैं--१. मुख्य पदार्थ, २. तत्सदश 
अन्य विषय, हे, इन दोनों का साइश्य | यया मुख्य अग्नि, तत्सइश माणृंवक और इन दोनों 
के साधारण धर्म कपिलत्व या तीझृणत्व के होने पर यह उपचार द्वोता हैं कि अग्नि मायवक 
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हैं| किन्तु यदि झआात्मा और धर्म नहीं हैं, तो कौन द्वव्य-सत्‌ साहश्य का आश्रय होगा | जब 
उसका अभाव है, तो उसके नाम का उपचार कैसे हो सकता है ! यह कैसे कह सकते हैं कि 
चित्त बाह्माथे के रूप में अवभासित होता है ? 
उपचार का समाधान 
यह आज्चेप दुबल है, क्योंकि इमने यह सिद्ध किया है कि चित्त से व्यतिरिक्त आात्म- 

धर्म नहीं हैं | आइए हम उपचार की परीक्षा करें | अग्नि माणवक हैं? इसमें जाति या द्रव्य 
का उपचार होना ब्ताते हैं | माणवक का बाति-अग्नि से साइश्य दिखाना '"बाल्युपचारः है। 
माणवक का एक द्रव्य से साइश्य दिखाना (्वव्योपचारः है | 

दोनों प्रकार से उपचार का अभाव है | 

जात्युपचार--केपिलत् और तीच्णत्व अग्निके साधारण-जाति शुण नहीं हैं | साधा- 
स्ण धर्मों के अभाव में माणवक में बात्युपचार युक्त नहीं है, क्योंकि झतिप्रसंग का दोष होता 
है| तब तो आप यद भी कह सक्केगे कि उपचार से बल अग्नि है | 

किन्तु आप कहेंगे कि गद्यपि जाति का तद्धम॑त्व नहीं है, तथापि तीचुण॒त्व और कपिलत्व 
का अग्नित्व से अविनामाव है; और इसलिए, माणुवक में बात्युपचार होगा | इसके उत्तर में 
हमारा यह कथन है कि जाति के अ्रभाव में भी तीइंणत् और कपिलत्व माणवक में देखा 
बाता है, ओर इसलिए अविनाभावित्ल अयुक्त है; और अविनामावित्व में उपचा९ का अमाव 
है, क्योंकि अग्नि के सदश माणवक में भी जाति का सदूमाव है| अता माणवक में जात्यु 
पचार संभव नहीं है | 

द्रब्योपचार---द्रव्योपचार भी संभव नहीं है, क्योंकि सामान्य धर्म का अमाब है। अग्नि 
का जो तीक्षण या कपिल गुण है, वही गुण माणुवक में नहीं है | विशेष स्वाभ्य में प्रतिबद्ध 
होता दे | अतः अग्नि-गुण के विना अग्नि का माण॒वक में उपचार युक्त नहीं है। यदि यह 
कहो कि अभि-गुण के साहश्य से युक्त है, तो इस अवस्था में भी अग्नि-गुण का ही माणवक- 
गुण में उपचार साहश्य के कारण युक्त है, किन्तु माणवक में अग्नि का नहों। इसलिए 
द्रब्योपचार मी युक्त नहीं है| 

« यह यथार्थ नहीं है कि तीन भूक्थस्तु पर उपचार झाशित है। भृतवस्तु ( खवजक्षण ) 

सांबृत ज्ञान और अभिषान का विषय नहीं है। यह शान और अमिघान सामान्य-लक्षण को 
आलंबन बनाते हैं | 

मुख्य आत्मा, धर्म का अम्ाव-जश्ांन और अमिघान की प्रधान में प्रवृत्ति गुणरूप में 
ही होती है, क्योंकि वह प्रघान अर्थात्‌ मुख्य पदार्थ के स्वरूप का संस्पर्श नहीं करते | अन्यथा 
गुण को व्यर्थता का प्रसंग होगा। किन्तु शान और अमिधान के व्यतिरिक्त पदार्थ-स्वरूप को 
परिच्छिन्न करने का अन्य उपाय नहीं है। अतः यह मानना होगा कि मुख्य पदार्थ नहीं है | 
इसी प्रकार संबन्ध के अमाव से शब्द में ज्ञान और अमिघान का अभाव है | इसी प्रकार अभि- 
धान और अमिषेय के अभाव से मुख्य पदार्थ नहीं है | अतः सब गौण ही है, मुख्य नहीं है | 
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गौण उसे कहते हें, जो वहाँ अविद्यमान रूप से प्रवृत्त होता है | सब शब्द प्रधान में अविद्य- 
मान गुण-हूप में प्रदत्त होते हैं। अतः मुख्य नहीं है | अतः यह अ्रयुक्त है कि मुख्य आत्मा 
और मुख्य धर्म के न होनेपर उपचार युक्त नहीं है | क्‍ 

मगवान्‌ उपचाखश आत्मा और धर्म, इन शब्दों का प्रयोग करते हैं | इससे यह परि- 
णाम न निकालना चाहिए कि मुख्य आत्मा और भुख्य धर्म है। वह श्रात्मधर्म में प्रतिपन्न 
पुद्‌गलों को विनीत करना चाइते हैं | अतः वह उन मिथ्या संज्ञाओं का प्रयोग करते हैं, जिनसे 
लोग विज्ञान-परिणाम को प्रज्ञत करते हैं ह 

विज्ञान के त्रिविध परिणाम 

विज्ञान-परिणाम तीन प्रकार का है ;--विपाकाख्य, मननाख्य, विषय-विज्ञण््याख्य | 
'बिपाक' अष्टम विज्ञान कहलाता है | शुभाशुभ कर्म की वासना के परिपाक से जो फल 
की अमिनिबंति होती है, वह विपाक है | 

मन ( सप्तम विज्ञान ) “'मनना” (यह स्थिरमति का पाठ है, किन्तु पूर्से का पाठ 
'मन्‍्यना! है ) कहलाता है, क्‍योंकि क्लिष्ट मन नित्य मनन ( कोजिटेशन ) कर्ता है 
( पालि, मज्जना; व्युत्पत्ति, २४५, ६७७ में मन्यना है )। 

'विषय-विज्ञप्ति' छुः प्रकार का चकुरादिविज्ञान कहलाप्ती 
प्रत्यवमातत होता है | यह तीन परिणामि-विज्ञान कहलाते हैं | 

विज्ञान-परिणाम का देतु-फ्रभाव-यह विज्ञान-परिणाम देतुमाव और फलमाव से 
होता है। हेतु परिणाम अष्टम विज्ञान की निष्यन्दवासना और विपाकवासना है। कुशल 
अकुशल, अव्याकृत सात विज्ञानों से बीबों की थो उत्पत्ति और बृद्धि होती है, वह निष्यन्द 
वासना है | सास्वव कुशल और अकुशल छुः विज्ञानों ते बीचों की जो उत्पत्ति और बृद्धि होती 
है, चह्ू विपाक-वासना हद | 

जो इन दो वासनाओं के कल से विज्ञानों की उत्तत्ति होती है, और उनके जिविध 
लक्षण प्रकट होते हैं। यह फलपरिणाम है | 

जब निष्यन्दवासना द्वेतु-प्रत्यय होती है, तब आठ विज्ञान अपने विविध स्वभाव और 
लबणों में उत्तन्न होते हैं। यह निष्यन्द-फल है, क्योंकि फल-देतु के सदश है | बब विपाक- 
वासना अधिपति-अत्यय होती है, तब अश्म विज्ञान की उत्पत्ति होती है | इसे विपाक कहते हैं 
क्योंकि वह आज्षेपक कर्म के अनुसार है, और इसका निरन्तर संतान है। प्रथम छु। विज्ञान 
जो परिपूरक कम के अनुरूप है, विपाक से उतन्न होते हैं| इन्हें विषाजक कहते हैं ( विपाक 
नहीं ), क्‍योंकि इनका उपच्छेद होता है। विपाक॒च और विपाक विपाकफन्न कहलाते हैं 
क्योंकि यह स्वद्देतु से विसहश हूँ | “विपाकः 'फल-परिणाम-विज्ञानः इष्ट है। यह प्रत्युतपन् 
अष्टम विज्ञान है। यह आत्म-प्रेम का आस्पद है। यह संक्लेश के बीजों का धारक है | किन्तु 
श॒ुआन-चांग यह कहना नहीं चाहते कि केवल अष्टम विज्ञान विपाक-फल है। 

केवल अष्टम विज्ञान 'हेतुपरिणाम? है। यही बीबों का (शक्तियों का ) संग्रह करता 
है | इसलिए इसे 'बीज-विज्ञान', “आलय-विज्ञनः कहते हैं। यही बीब-वासना कहलाते हैँ 





है, क्‍योंकि इनसे विषय का 


भ्दे८ .. शौद-चर्म-दशन 


क्योंकि बीजों की उत्पत्ति 'भावना', वासना? से होती है। अन्य सात प्रवृत्ति-विज्ञान अ्रष्टम 
विज्ञान को वासित करते हैँ | यह बीजों को उत्पक्न करते हैं। यह नवीन बीजों का आधान करते 
हैं था वर्तमान बीजों की बृद्धि करते ६| बींब दो प्रकार के हैं :--१. सांत प्रबृत्ति-विज्ञान 
( कुशल, अकुराल, अब्याकृत, साकव, अनाज्षव ) निष्यन्द-बीजों को उत्न्न करते हैँ, और 
उनकी बृद्धि करते है | २, सप्तम विज्ञान 'मन? को वर्जित कर शेष छु प्रवृत्ति-विज्ञान ( अकु- 
शल, साल्वव, कुशल्ञ ) बीजों का उल्लाद करते ६, ओर उनकी बृद्धि करते है । इन बीबकों को 
कर्मबीज़, विपाकबीज कहते है | कर्म-देतु बीज द्वारा फल की अमभिनिदृति कस्ता है। यह फल 
स्वद्देतु से विसदश होता है । इसलिए इसे विपाक ( विसहश पाक ) कहते हैं| देतु, यथा 
प्राणातिपात की चेतना, स्वर्ग-प्राप्ति के लिए दान, व्याकृत है; फल ( नरकोपपत्ति या स्वरगोप 
पत्ति) अब्याकृत है | फलपरियणाम प्रदृत्ति-विज्ञान और संवित्तिभाग है, जो बीजढय का फल्ल है 
अर्थात्‌ बीज-विज्ञान का फल है। इसका परिणाम दशन और निमित्त में होता है। अ्रयम 
प्रकार के बोज इस फल के द्देतु-प्रत्यय हैं | यह झनेक॑ ओर विविध हैं | यह झाठ विज्ञान, इन 
आठ के भागसमुदय और उनके संप्रयुक्त चैत को उत्पन्न करते हैं। द्वितीय प्रकार के बीच 
धअधिपति-प्रत्ययः हैं | यह मुख्य विपाक, अर्थात्‌ अष्टम विज्ञान का निर्व॑त॑न करते हैँ | अध्म 
विजन आ्चिपक कर्म से उत्पादित होता है | इसका अविन्छिन्न सतोत है । यह सदा अव्याकृत 
होता है। परिपूरक कर्म के प्रथम षड्विज्ञान की श्रवृत्ति होती दै। यहाँ विपाक नहीं है, 
किन्तु विपाकज है; क्योंकि इनका उपच्छेद होता है, और इनको उत्पत्ति अष्टम विज्ञन 
से होती है । 

स्थिरमति का मत इस संबन्ध में मिन्न है। उसके अनुसार देतु-परिणाम आलय के 
परिपुष्ट विपाक-बीज और निष्यन्द-बीज हे, तथा फञ्ञ-परिणाम विपाक-बीर्जों के बृत्तिल्ाम 
से आज्षेपक कर्म की परिसमाप्ति पर अन्य निकायसमाग में आलय-विज्ञान की अभिनिद्वृति 
है; निष्यन्द-बीजों के वृत्तिलाम से प्रवृत्ति-विशान और क्लरिष्ट मन की झालय से 
अभिनिषृषत्ति है | 

यहाँ प्रवृत्ति-विज्ञान ( कुशल-अकुशल ) झालय-विज्ञान में दोनों प्रकार के बीजों का 
झाघान करता है। अब्याइत प्रइत्ति-विज्ञान और क्लिष्ट मन निष्पन्दू-बीजों का आंघान 
करता है | 

हमने ऊपर त्रिविध परिणाम का उल्लेख किया है | किन्तु अभी उनंका स्वरूप निर्देश 
नहीं किया दे | स्वरूप-निर्देश के बिना प्रतीति नहीं होती | अतः बिसका जो स्वरूप है, उसको 
यथाक्रम दिखाते हैं | पहले झआलय-विज्ञान का जो विपाक है, उसका स्वरूप निर्दिष्ट करते ई | 
यह अध्य्म विज्ञान है | 
झाजय-विज्ञान 

झाक़य का स्वरूप--अआालय-विज्ञान विज्ञानों का ग्ालव, संग्रह-स्यान॑ है। अथवा यई 
वह विड्ञान हे, जो आलय है | आलय का अर्य ध्यान! है। यह सर्व सांकलेशिक बीजों का 
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सँग्रह-स्थान है। अथवा सं घम्म इसमें कार्यभाव से आलीन होते हैं ( आलीयन्ते ), अथवा 
उपनिबद्ध होते हैं । अथवा वह सब धर्मों में कारणमाव से झालीन होता है, अतः इसे 
आलय कहते हैं ( स्थिरमति ) 

इसे मुलविज्ञान मी कहते हैँ। शुआन-च्वाँग कहते हैं : घर्म आालय में बीजों का 
उत्पाद करते हैं| यह झआलय-विज्ञान को संग्रह-स्थान बनाते हैं, और उसमें ठंगहीत होते हैं। 
पुनः मन का झालय में अभिनिवेश आत्मतुल्य होता दै। रुत्वों की कल्पना होती है कि 
आलय-विज्ञान उनकी आत्मा है। इसका अर्य यह है कि विज्ञानवाद में आलय-विज्ञान का 
वहीं स्थान है, जो आत्मा और जीवितेन्द्रिय दोनों का मिलकर अन्य वादों में है । 

पुनः आलय-विज्ञान कर्मत्वमाव भी है, अतः इसे विपाक-विज्ञान भी कहते हैं। छिन 

शल्न-अकुशल कर्मों को एक मव घातु-गति-योनि-विशेष में आज्षिप्त करता है, उनका यह 

झालय “विपाकफल? है। इसके बाहर कोई जीवितेन्द्रिय, कोई समागता नहीं है; और न कोई 
ऐसा धघम है, जो खबंदा अनुप्रचद्ध हो, और वस्तुतः विपाक-फल हो । 

श्रालय-विज्ञान कारणुस्वमाव भी है| इस दृष्टि से यह सर्वबीजक है | यह बीजों का 
झादान करता है, झौर उनका परिपाक करता हैं | यह उनका प्रणाश नहीं होने देता | 

शुआ्आन-च्वाँग कहते हैं कि इस मूल-विज्ञान में शक्तियाँ ( सामच्य ) होती हैं, जो फल 
का प्रत्यक्ष उत्पाद करती हैं; अर्थात्‌ प्रवृत्ति-धर्म का उत्पाद करती हैं। दूसरे शब्दों में बीज, जो 
शक्ति की अकक्‍्स्था में झालय में संग्द्दीत धर्म है, पश्चात्‌ फलवत्‌ साह्षात्कृत धर्मों का उत्ताद 
करते हैं | 

शाक्षय की सर्ववीजकता--शुआन-च्वाग बीब के संबन्ध में विविध आचार्यों के 
मत का उल्लेख कर अन्त में अपना सिद्धान्त व्यवस्थापित करते हैं | चन्द्रपाल सब बीजों को 
प्रकृतिस्थ मानते हैं, और ननन्‍्द सबको भावनामय मानते हैं | धर्ममाल का मत है कि साख्चव 
और अनाखव बीज अंशतः प्रकृतिस्थ होते हैं, और अंशतः कर्मों की वासना से मावित विज्ञान 
के फल हैं। पहले बीज प्रकृतिस्थ और दसरे भावनामय कहलाते हैं| प्रकृतिस्य बीच विपाक- 
विज्ञान में धर्मतावश अनादिकाल से पाए जाते हैं। भावनामय बीज अभ्याससिद्ध हैं। मंग- 
भगद्बचन दे कि सत्वों का विज्ञान क्लिष्ट और अनाश्वव धर्मों से वासित होता है| यह असंख्य 
बीजों का संचय मी है| इस नय में आलय-विज्ञान और घमम अन्योन्य का उत्पाद करते हैं 
ओर इनका सदा कार्य-कारणमाव है | हम कह सकते हैं कि झआलय-विज्ञान में घ॒र्मों का निरन्तर 
स्वरूप-विशेष (स्ट्रेटेफिफेशन) होता है, और थ्ालय-विज्ञान नवीन धर्म आक्तिप्त करता रहता 
है | यद नित्य व्यापार है| बीच अनादिकाल से प्रकृतिस्य हैं, किन्तु क्लिष्ट और अक्लिष्ट कर्मों 
से पुनः पुनः भाबित हो उनसे वासित द्वोते हैं, और मानों उत्पन्न होते हैं। दूसरे शब्दों में 
द्रव्य-सत्‌ एक शक्ति है, जो निस्तर जीवन की सध्ि काती है, और इस संष्टि से अपना 
पोषण करती है | 

शुआन-चाँग धर्मपाल के मत को स्वीकार करते हैं । 





४४० बोौद्ध-घम-दर्शन 


वीज और गोक--बीचों के इस सिद्धान्त के अनुसार शुआन-्व्वाँग विविध गोत्रों को 
व्यवस्थापित करते हैं | प्रत्येक के शुम-अश्नुभ बीचों की मात्रा और गुण के अनुसार यह गोत्र 
व्यवस्थापित होते हैं | जिनमें अनास्तव बीजों का सर्वया अमाव होता है, वह अपरिनिवाणघरमंक 
या अगोन्नक कहलाते हैं | इसके विपरीत जो बोधि के बीज से समन्वागत हैं, वह तथागत-गोत्रक 
हैं | इस प्रकार यह बीज-शक्ति पूर्व से विनियत होती है । 

चीज का स्वरूप--बीज क्षणिक हैं और समुदाचार करनेवाले धर्म या अन्य शक्ति का 
उत्पाद कर विनष्ट होते हैं। यह सदा अनुप्रचद्ध हैं | बीज प्रत्यय-सामग्री की अपेक्षा करते हैं | 
बीज और घम की अन्योन्य-हेतु-प्रत्ययता है, बीजों का उत्तरोत्तर उत्पाद होता है। बीच झालय- 
विज्ञान के तल पर धम्मों का उत्पाद करते हैं, और घम॑ आलय-विज्ञान के गर्भ में बीच का संग्रह 
करते हैं। 

अथवा हम प्रवन्ध का संप्रघारण कर सकते हैं। तीन धर्म हैं ।-- 

१, जनक बीच | 

२. विज्ञान, जो समुदाचार करता है, और बीच से जनित है | 

३, पूर्वोक्त विज्ञान की भावना से संभूत नवीन बीज। यह तीन क्रम से हेतु और फन्न 
है, किस यद सहमभू हैं| यह नडकपाल के समान अन्योन्याश्रित हैं | 

आर्य का जाकार और आालंबन--हुआन-स्वांग आलय के आकार और आलंबन का 
विचार करते हैं। यदि प्रवृत्ति-विशान से व्यतिरिक्त ग्रालय-विज्ञान है, तो उसका आलंबन और 
झाकार कताना चाहिये | निरालं॑बन या निराकार विज्ञान थुक्त नहीं है | इसलिए, झ्ालय-विज्ञान 
भी निराल॑चन या निराकार नहीं हो सकता | 

आकार--्ञालय का आकार, यथा सब विज्ञान का आकार, विज्ञप्ति ( विशप्ति-क्रिया ) 
हैं | विज्ञप्ति को दर्शनमांग कहते हैं | 

झालंवन--आलय का आलंबन द्विविध है +--स्थान और उपादि | 

स्थान--भाजनलोक है, क्योंकि यह सत्वों का सन्निश्रय है | 

उपादि--( इन्टिरियर आब्जेक्ट) बीज और सेन्द्रियक काय हैं | इन्हें “उपादिः कहते हैं, 
क्योंकि यह झलय से उपात्त हैं, आलय में परिणद्दीत हैं और इनका एक योगच्षेम है। 

बीज से वासनात्रय इृष्ट है ;--निमित्त, नाम और विकल्प | सेद्रियक काय, रूपीद्विय 
और उनका अधिष्ठान है। 
झाक्षय से क्ञोक की उत्पत्ति 

इस सिद्धान्त के अनुसार लोक की उत्पत्ति इस प्रकार है ;:--आलयविज्ञान या 
मूलविज्ञान का अध्यात्म-परिणाम बीच और सेन्द्रिय काय के रूप में ( उपादि ) होता हैं, और 
वहिर्घा-परिणाम माजनलोक के रूप में ( स्थान ) होता है। यह विविध धर्म उसके 'निमित्त 
माग? हैं | यह निमित्त भाग उसका झआालंबन हैं| आलंबनवश उसकी विज्ञप्ति क्रिया है | यह 
उसका आकार है | यह विज्ञप्तिक्रिया झालय-विज्ञान का दशनभाग है। इस प्रकार ष्वयों दी 
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सर्व सास्तवर विज्ञान ( जो प्रसाद से निर्मल नहीं हुआ है) उत्पन्न होता है, त्यों ही वह आलंबक 
और का इन दो लक्षणों से उपेत होता है। एक दर्शनमाग है, दूसरा निमित्त- 
भाग है। शुआन-चाँग कहते हैं कि दर्शन-भाग के बिना निमित्तमाग असंभव था | 


यदि चित्त-चैत्त में आलंबन _का लक्षण न होता तो वह ल्वकिय को ग्ालंचन 
नहीं बनाते अथवा वह सर्वविक्य को--ल्वविषय तथा अन्य विषय को--अस्पश्तया आलंबन 
बनाते । और यदि उनमें सालंचन ( झालंबक) का लक्षण न होता तो वह किसी को आ्रालंबन 
न बनाते, किसी विषय का अ्रहण न करते। अ्रतः चित्त-चैत्त के दो भाग ( मुख ) हैं-- 
दर्शन और निमित्त | किंतु वस्तुत: “सब वेदक बोधकमात्र है; वेद का अस्तित्व नहीं है। अथवा 
यों कद्िए कि वेदकमाग और वेद्यमाग का प्रवर्तन प्रथक्‌ स्वयं होता है। यह स्वय॑मू हैं क्योंकि 
यह स्वहेतु-प्रत्यय-सामग्रीवश उत्पन्न होते हैं, और चित्त से बहिभृत किसी वस्तु पर झाभित 
नहीं हैं |” ( रेने ग्रेसे, ० १०० का पाठ इस प्रकार है--अथवा यों कह्िण. कि वेदकमाग और 
वेद्यमाग का अस्तित्व स्वतः नहीं है | ) 


झतः शुआन-च्वाँग हीनयान के इस वाद का विरोध करते हैं कि विज्ञान के लिए 
१. बाह्मार्थ ( आलंबन ) २. अध्यात्मनिमित्त ( जो हमारा निमित्तमाग है ), जो विज्ञान का 
आकार है, ३. दर्शन, द्रष्टा ( हमारा दर्शनभाग ), जो ख्य॑ विज्ञान है, चाहिये। शुआन- 
च्वाँग के मत में इसके विपरीत चित्त-व्यतिरेकी अर्थों का अस्तित्व नहीं है | उनके अनुसार 
विज्ञान का झालंबन निमित्तमाग है और विज्ञान का आकार दर्शनमाग है। वह हीनयान के 
लक्षणों को नहीं स्वीकार करते | इन दो भागों का एक आश्रय चाहिये और यह झाभ्रव विज्ञान 
का एक आकार है जिसे स्वसंवित्ति-माग कद्दते हैं | तीन भाग इस प्रकार हैं:--१, प्रमेय अर्थात्‌ 
निमित्तमाग; २, प्रमाण अर्थात्‌ विज्ञतिक्रियाः यह दर्शनमाग है, ३, प्रमाणफन्नः यह संवित्ति- 
“- भाग अशवा स्वाभाविक भाग है | 


॥ इनको प्रमाणसमुत्चय में ग्राह्ममाग, ग्राहकमभाग, स्वसंवित्तिमाग कहा है। ये तीन 
विज्ञान से प्रयक्‌ नहीं हैं | 
 शु्लान-च्वाँग कहते हैं कि यदि चित्त-चैत धर्मों का सृक्रम विभाजन किया जाय तो चार 

भाग द्वोते हैं | पूर्वोक्त तीन भागों के अतिरिक्त एक चौंया भाग है | इसे स्वसंवित्ति-संवित्तिमाग 
कहते हैं | 

नील-प्रतिविंब ( निमित्तमाग ) दर्शन का ( दर्शनभाग का ) प्रमेव है। दर्शनभाग 
प्रमाण है। यह विज्ञप्ति-क्रिया है : “यह नील देखता है |? इस दर्शन का फल 'ल्संवित्तिः 
कहलाता है | यह जानना कि मैं नौल देखता हूं 'स्वस॑वित्तिः है। स्वसंवित्ति दर्शन का 
फल है | यह दर्शन को झालंबन के रूप में ए्द्दीत करता है, क्योंकि यह ग्ालंबन को ग्रहीत 
कसता है | इसका एक फल होना चाहिये जिसे त्वसंवित्ति-संवित्ति' कहते हैं--“यह ज्ञानना कि 
मैं जानता हूं कि में नील देखता हूं ।”” यह स्वसंवित्ति को जानता है, जैसे ल्वसंवित्ति दर्शन को 
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जानता है | किन्तु यह चार चित्तमात्र हैं | यया लंकावतार ( १०१०१ ) में कहा है-- क्योंकि 
चित्त अपने में अमिनिविष्ट है, अतः बाह्यार्थ के सहश चित्त का प्रवर्तन होता है। दृश्य नहीं 


है विककआ0 
शुआन-च्वॉग आलंबनवाद का वर्णुन करते हैं। आल वन द्विविष है--स्थान 
झौर उपादि | 


4. स्थांन--साधारण बीजों के परिपाक के बल से विपाक-विज्ञान भाजन- 
लोक के आमास में अर्थात्‌ महामृत और मौतिक के आ्ाभास में पस्णित होता है। 
शुञ्लान-च्वॉँग स्वयं एक आज्षिप के परिहार की चेष्ठा करते हैं । वह कहते हैं कि #प्रत्येक सत्व 
के विज्ञान का परिणाम उसके लिए इस प्रकार होता है, किन्तु इस परिणाम का फल सर्वसाघा- 
रण है | इस कारण भाजनलोक सब सत्वों को एक-सा दीखता है। यया दीपसमूद्द में प्रत्येक 
दीप का प्रकाश ए्थक्‌ होता है, किन्तु दौपसमूह का प्रकाश एक ही प्रकाश प्रतीत होता है।” 
अतः भिन्न सत्वों के विज्ञान के वीज साधारण बीज कहलाते हैं, क्योंकि मित्र तत्व उन वस्तुओं 
के उत्पादन भें सहयोग करते हैं जिनका झामास सब सत्वों को होता है। लोकधातु की सृष्टि 
का देतु बहुत कुछ वैशेषिक और जैनदशन से मिलता है । 

वूसरी ओर शुआआन-च्वाँग कहते हैं कि यदि साधारण विज्ञान भाजनलोक में पस्णित 
होता है, तो इसका कारण यह है कि माजनलोक उस सेन्द्रिक-काय का आभ्रय या भोग होगा 
जिसमें यह विज्ञान परिणत होता है | अतः विज्ञान का परिणाम उस भाजनलोक में द्ोता है 
जो उस काय के अनुरूप है, जिसमें यह परिणत होता है। यहाँ हमको एक सर्वसाधास्ण या 
सार्व॑मभौमिक विज्ञान की कलक मिलती है | यह एक लोकधातु की सृष्टि इसलिए करता है जिसमें 
प्रत्येक चित्त-संतान काय-विशेष का उत्पाद कर सके | 

एक ञआहक्षेप यह है कि जो लोकघातु सत्वों का अभी आवास नहीं है या जो निर्जन 
हो गया है, उसमें विज्ञानवाद कैसे युक्तियुक्त है ! किस विज्ञान का यह लोकधातु परिणाम है? 
शुझान-च्वॉग इस आ्चेप के उत्तर में कहते हैं कि यह अन्य लोकघातुओं में निवास करनेवाले 
सत्वों का परिणाम है | हमसे कहा गया है कि छोकघातु सत्वों का साधारण भोग है| किन्तु 
ग्रेत, मनुष्य, देव ( विंशतिका ३) एक ही वस्तु का दर्शन नहीं करते, अर्थात्‌ वस्तुओं को एक 
ही आकार में नहीं देखते | शुझआन-च्वाँग कहते हैं कि इन्हीं सिद्धान्तों के अनुसार इस प्रश्न का 


भी विवेचन होना चाहिये | 
२. उपादि--बीज और सेन्द्रियक काय | 


बीज--यह साल्व धर्मों के सर्व बीज हैं, जिनका धारक विपाक-विज्ञान है, जो इस 
विज्ञान के स्वमाव में हो संग्रहीत हैं और जो इसलिए उसके झालंबन हैं । 

अनाक्षव धर्मों के बीज विज्ञान पर संकुचित रूप में आशित हैं, क्योंकि वह उसके 
स्वमाव में संण्द्दीत नहीं हैं, इसलिए वह उसके आलंबन नहीं हैं | यह नहीं है कि वह विज्ञान 


से विप्रयुक्त हैं, क्योंकि भृूततथता के तुल्य वह विज्ञान से पृथक नहीं हैं| अतः उनके अत्तित्व 
की प्रतिज्ञा कर हम विज्ञप्तिमात्रता के सिद्धान्त का विरोध नहीं करते | 

सेवियकसाय-मेरा विपाक-विज्ञान अपने बीज-विशेष के वल से (१) रूपीन्द्रिय में 
परिणत होता है जो, हम जानते हैं, यूक्म और अतीन्द्रिय रूप है; (२) काय में परिणत होता 
है जो इच्द्रियों का आभयायतन है| किन्तु अन्य सत्वों के वीज--वह सत्व जो मेरे काय को 
देखते हँ--मेरे काय में उसी समय परिणत होते हैं, जब मेरे अपने बीज परिणत होते हैं | यह 
साधारण बीज (शक्ति) हैं । 

साधारण ब्रीज के परिपाक के बल से मेरा विपाक-विज्ञान दूसरों के इन्द्रियाअयायतन में 
परिणत होता है। यदि ऐसा न द्ोता तो मुझे दूसरों का दर्शन, दूसरों का भोग न होता | 
स्थिर्मति और दूर जाते हैं। उनका मत है कि किसी सत्व विशेष का विपाक-विज्ञान दूसरों के 
इन्द्रियों में परिणत होता है। उनका कहना है कि यह मत युक्त है, क्‍योंकि मध्यान्तविभाग में 
कहा है कि विज्ञान स्व-पर-अआभ्रय के पंचेन्द्रियों के सहश अवमासित होता है | 

एक आश्रय का विज्ञान दूसरे के इच्द्रियाश्रयायतन में इसलिए परिणत होता है कि 
निर्वाणु-प्रविष्ट सत्व का शव अथवा अन्य भूमि में संचार करनेवाले सत्व का शव दृश्यमान रहता 
है | निद्ंत के विज्ञान के तिरोहित होनेपर उसके शव में परिणाम नहीं होगा, अतः यह कुछ 
काल तक अन्य सत्वों के विज्ञान-पस्णिम के रूप में झवस्यान करता है | 

हमने देखा है कि विज्ञान का परिणाम सेन्द्रियक काय और माजनलोक (असत्व रूप) में 
होता है | इनका साधारणुतः स्वंदा संतान होता है | 

प्रश्न है कि अष्टम विज्ञान का परिणाम चित्त-चैत्त में, विप्रयुक्त में, असंस्कृत में, अमाव 
धर्मों में क्‍यों नहीं होता और इन विविध प्रकारों को वह आालंबन क्‍यों नहीं बनाता | 

विज्ञानों का परिणाम दो प्रकार का है | 

सास्तरव विज्ञान का सामान्यतः द्विविध परिणाम होता है--(१) देतु-प्रत्यय-वश परि* 
शाम, (२) विकल्प या मनत्कार के बल से परिणाम | पहले परिणाम के धर्मों में क्रिया और 
वास्तविकता होती दै | दूसरे परिणाम के धर्म केवल ज्ञान के विषय हैं । 

किन्तु अष्टम-विज्ञान का पहला परिणाम ही हो सकता है, दूसरा नहीं | अतः रूपादि 
धर्मों में, जो अष्टम विज्ञान से प्रवृत्त होते हैं, क्रिया होनी चाहिये और उनमें क्रिया होती है । 

. यह नहीं माना जा सकता कि चित्त-चैत्त इसके परिणाम हैं । इसका कारण यह है कि 
चित्त-चैत्त, जो अष्टम विज्ञान के केवल निमित्तभाग हैं, आलंबन का प्रहण न करेंगे और इस- 
लिए उनमें वास्तविक क्रिया न होगी | 
जाते 

आप कहते हैं कि चित्त-चैत्त को उत्पत्ति अश्म-विज्ञान से होती है, अतः इसका 
चित्त-चैत्त में परिणत होना आवश्यक है । 





ही बोद-घम-दर्शन 


पिज्ञान-ससक और उनके संप्रयुक्त की वास्तविक क्रिया की उत्पत्ति अष्टम-विज्ञान से 
होती है, क्‍योंकि वह उसके निमित्तमाग का उपभोग करते हैं अर्थात्‌ उन अर्थों का उपमोग 
करते हैं जिनमें इसका परिण।म होता है । 

अष्ठटम का परिणाम असंस्कृतादि में मी नहीं होता, क्योंकि उनका कोई कारित्र 
नहीं है | 

हमने जो कुछ पूर्व कहा है वह साक्षव-विज्ञान के लिए है। 

जंत्र अष्टम-विज्ञान की अनासतव अब्स्था ( बुद्धावस्था ) होती है, तब यह प्रधान प्रज्ञा 
से संप्रयुक्त होता है। यह अविकल्पक किन्तु प्रसन्न होता है, अतः यह असंसस्‍्कृत तथा चित्तादि 
के इन सब निमित्तों को अवमासित करता है, चाहे यह धर्म क्रिया-वियुक्त हों। विपक्ष में बुद्ध 
सर्वज्ञ न होंगे | 

किन्तु जत्॒तक अष्टम-विज्ञान सात्चव है, तबतक यह कामधातु और रूपधातु में केवल 
भाजनलोक, सेन्द्रियककाय और साज्षव बीजों का झ्ालंबन के रूप में ग्रहण करता है| आाहुप्यस्थ 
विज्ञान केवल साल्लव दीजों का ग्रहण करता है। इस धातु के देव रूप से विसक्त हैं। किन्तु 
सम्ाधिज रूप के आलंबन बनाने में विरोध नहीं है। अष्टम-विज्ञान का आकार ( दर्शनमाग 
विज्ञप्ति ) अतियक्षम, अग़ु होता है । अतः वह असंविदित है | अथवा अश्टम-विज्ञान इसलिए 
असंविदित है, क्योंकि उसका अध्यात्म-अआलंबन अतिबुद्म है, और उसका बाह्य-आलंबन 
( भाजनलोक ) अपने संनिवेश में अपरिच्छिन्न है | 

किन्तु सौत्रान्तिक और सर्वोस्तिवादी प्रश्न करते हैं कि यदि अष्टम-विज्ञान का आकार 
असंविदित है, अर्थात्‌ उतका प्रतिसंवेदन करना अशक्य है तो अष्टम 'विज्ञान' कैसे है ! हमारा 
सौत्रान्तिकों को, जो स्वविर्वादियों के समान एक वृक्तम विज्ञान में प्रतिपन्न हैं, यह उत्तर है कि 
शाप मानते हैं कि निरोघ-परमापत्ति झ्ादि की अवस्था में एक विज्ञान-विशेष होता हूँ, जिसका 
आकार असंविदित है| अतः आप मानते हैं कि अष्टम-विज्ञान सदा असंबिदित होता है। सर्वा- 
ह्तिवादियों से जो निरोध-समापत्ति आदि की अवस्था में विज्ञान के अस्तित्व का प्रतिषेष करते 
हैं, हमारा यह कहन। है कि उक्त समापत्तियों की अवस्था में विज्ञान अवश्य होता है, क्योंकि जो 
योगी उसमें समापन्न होता है उसे सत्व मानते हैं| आपके मत में भी सत्व सूचित होता है | 

आज़य का चैर्ततों से सम्प्रयोग 

यह झालव-विज्ञान सदा से आ्ाश्रय-परावृत्ति पर्यन्त अपनी सब अवस्थाञं में पाँच 
संग ( सर्वत्रग ) चैत्तों से संप्रयुक्त होता है। ये पाँच चेत्त इस प्रकार है :--स्पर्श, मनस्कार, 
वेदना, संज्ञा ओर चेतना 

ये पाँच आकार में श्लालय-विज्ञान से मिन्न हैं किन्तु यह आलय के सहमू हैं | इनका 
वही आश्रय है जो आलय का है, और इनका झालंबन (> निमित्तमाग ) तथा द्रव्य (संवित्ति 
भाग) आलय के आलंबन और द्रव्य के सहश है | अतः यह आलय से संप्रयुक्त हैं । 
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$. स्पश--त्पर्श का लक्षण इस प्रकार हैः--सर्श त्रिकसंनिपात है जो विकार-परिच्छेद 
है और जिसके कारण चित्त-चैत्त विषय का स्पर्श करते हैं | 

इन्द्रिय, विधय और विज्ञान यह तीन 'त्रिक” हैं। इनका समवस्थान 'त्रिक-संनिपात' 
है| यथा चक्तु, नील, चन्तुर्विज्ञान, यह तीन बीजावस्था में पहले से रते हैं। स्पर्श भी बीजा- 
बस्था में पहले से रहता है| अपनी उत्पत्ति के लिए स्पर्श इन तोन पर आअआश्िित है । 
उत्पत्ति होने पर इन तीन का संनिपात होता है| अतः स्पर्श को त्रिक-संनिपात कहते हैं | 

संनिपात के पूर्व त्रिक में चित्त-चैत्त के उत्पाद का सामथ्य नहीं होता | किन्तु संनिपात 
के छुण में वह इस सामर्थ्य से समन्‍्त्रागत होते हैं | इस पसिबितंन, इस प्राप्त सामर्थ्य को विकार 
कहते हैं | 


स्पर्श इस विकार के सहश होता है | अर्थात्‌ चित्त-चैत्तों के उत्पाद के लिए, इसमें उस 
पसतामथ्य के सदश सामध्य होता है, जिससे त्रिक विकारावस्था में समन्वागत होता है | झत 
स्पर्श को विकार-परिच्छेंद कहते हैं, क्‍योंकि यह विकार का परि्छेंद* ( सहश, पौधा-कलम ) 
है। स्पर्श-क्ण में त्रिक में विकार होता है | किन्तु स्पशं के उत्पाद में इन्द्रिय-विकार की प्रधघानता 
है | इसीलिए स्थिरमति स्पश को इन्द्रियविकार-पर्च्छिद' कहते हैं ( प्ृू० २० )। 

स्पर्श का स्वभाव है कि यह चित्त-चैत्त का संनिपात इस तरह करता है जिसमें बिना 
विसरण के वह विषय का स्तश करते हैं | 

स्थिरंमति का व्याख्यान भिन्न हैं। “त्रिक का कार्यक्रारणभाव से समवस्थान तिक 
संनिपात है | जब त्रिक-संनिपात होता है तब उसी समय इच्द्रिय में विकार उतन्न होता है । 
यह विकार सुख-दुःखादि बेदना के अनुकूल होता हैं | इस विकार के सहश विषय का सुखादि 
बेदनीयाकार परिच्छेद ( शान ) होता है | इस परिच्छेद को स्पर्श कहते हैं। यह 'स्वर्श' इन्द्र 
का स्पर्श कर्ता है, क्योंकि यह इन्द्रिय विकार के सदश है | अथवा यों कहिए कि यह इच्ध्रिय 
से छाष्ट होता है | इसीलिए इसे स्पर्श कहते हैं | हू 


ध्थर्श! का कर्म मनस्कारादि अन्य चार चैत्तों का संनिश्वयत्व है। सूत्र में कहा है कि 
बेंदना, संज्ञा, संस्क र का प्रत्यय स्पर्श है | इसीलिए, यूत्र में उक्त है कि इन्द्रिय-विषय इन दो के 
संनिपात से विज्ञान की उत्तत्ति होती है, स्वर्श की उत्त्ति त्रिक-संनिपात से होती है और अन्य 
जैतों की उत्पत्ति इन्द्रिय-विषपय-विज्ञान-स्पर्श-चतुष्क से होती है | 
प्रभिघर्मंसमुच्चय ( स्थिर्मति इसका अनुसस्ण करते हैं ) की शिक्षा है कि स्पश वेदना 
का संनिभ्रय है | सुखवेदनीय ल्श के प्रत्यववश सुखावेदना उत्पन्न होती है । 
९५; मनधल्‍्काईइ-मनस्कार चित्त का आमोग ( आमंजन ) है | इसका कर्म आालंबन में 
चित्त का आवर्जन है | संघमद्र के अनुसार मनस्कार चित्त को आलंबन के अभिमुख करता है। 


१. यथ। पुत्र पिता का “३ थमा इुच पिक का परियोव है | 
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ग्रभिषम॑-समुच्चय के अनुसार ( संघमद्र के भी ) मनस्कार आलंबन में चित्त का धारण करता 
है| शुआन-च्वाँग इन व्याख्यानों को नहीं स्वीकार करते। उनका कहना है कि पहले को 
स्वीकार करने से मनस्कार सर्वग नहीं होगा और दूसरा व्याख्यान मनस्कार और समाधि को 
मिला देता है। 


३. वेदना--वेंदना का स्वमाव विषय के गाह्यदक, परितापक और इन दोनों आकारों 
से विविध स्वरूप का अनुमव करना है | वेदना का कर्म तृथ्णा का उत्पाद करना है, क्योंकि 
यह संयोग, वियोग, तथा न संयोग न वियोग की इच्छा उत्पन्न करती है | संघमद्र के अनुसार 
वेंदना दो श्रकार की है, विधय-वेदना, स्वभाव-वेदना | पहली वेंदना स्वालंबन-विषय का 
अनुभव है, दूसरी वेदना तत्सहगत स्पश का अनुभव है | इसीलिए भगवान्‌ सुखवेदनीय स्पर्श 
आदि का उल्लेख करते हैं | केवल द्वितीय वेदना 'विदना-स्वलक्षण” है, क्योंकि प्रथम सामान्य 
चैत्तों से विशिष्ट नहीं है। सभी चैत्त विष्य निमित्त के अनुभव हैं यह मत अयथार्थ है। 
१.वेदना सहज स्पश को आलंबन नहीं बनाती | २.इस आधार पर क़ि यह स्पर्श सदश उत्पन्न 
होता है, हम नहीं कद सकते कि वेदना स्पर्श का अनुभव करती है, क्योंकि उस अवस्था में सर्व 
निष्यन्द-फल वेदनास्वमाव होगा । ३, यदि वेदना स्वहेतु अर्थात्‌ स्पर्श का अनुभव करती है, तो 
इसे “ हेत॒वेदना” कहना चाहिये, 'स्वमाववेंदना” नहीं। ४. आप नहीं कह सकते कि जिस 
प्रकार राजा अपने राज्य का उपभोग करता है, उसी प्रकार बेंदना स्पर्शज वेदना के स्वमाव का 
अनुभव करती है और इसलिए इसे ( वेदना ) स्वमाववेदना कहते हैं। ऐसा करने से आपको 
अपने इस सिद्धांत का परित्याग करना पड़ेगा कि स्वसंवेदन नहीं होता | ५, यदि आप उसे 
इसलिए, स्वमाववेदना की संज्ञा देते हैँ, क्योंकि यह कमी अपने स्वमाव का परित्याग नहीं करती 
तो सर्व धर्म को स्वमाववेदना कह सकते हैं। 

वस्तुतः विषय-बेंदना अन्य चैत्तों से प्रथक है, क्योंकि यदि अन्य चैत्त वियय का 
35०३६ करते हैं तो केवल वेंदना विजय का अनुमव आह्वादक, परितापक आकार में 
करता ह | 


४. संज्ञा--संज्ञा का स्वभाव विषयनिमित्त का उद्म्रहण है। विषय आलंबन का विशेष 
है, यथा नील-पीतादि । इससे आलंबन की व्यवस्था होती है। उद्प्रहण का अर्थ निरूपण 
है, यथा जब हम यह निरूपित करते हैं कि यह नीला है, पीत नहीं है| संज्ञा का कर्म ( जत्र 
यह मानसी दै ) नाना अभिषान और प्रज्ञप्ति का उत्ताद है| छत्र विजय के निमित्त ब्यवस्यित 
होते ईं--यथा यह नील है, नील से अन्य नहीं है--तभी इन निमित्तों के अनुरूप अमिघान 
का उत्पाद हो सकता है | 

५, चेतना--चेतना का स्वभाव चित्त का अभिसंस्कार करना है | इसका कर्म चित्त का 
कुशलादि में नियोजन है। अर्थात्‌ चेतना कुशलादि संबन्ध में विषय का ग्रहण करती है, विषय 
के इस निमित्त का प्हण कर वह कर्म करती है | वह चित्त का इस प्रकार नियोजन करती है 
कि चित्त कुशल, अकुशल, श्रव्याकृत का उत्पाद करता है | 
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पझाज्षय-विज्ञान की वेदनता 

यह झालय-विज्ञान स्पष्ट बेंदनाओं का न प्रभव है, न आलंचन । वसुबन्‍्घु कहते हैं -- 
८४उपेज्ञा वेदना तत्र” यहाँ की वेदना उपेक्षा है। आलय उपेक्षा-वेदना से संप्रयुक्त है। आलय- 
विज्ञान और अन्य दो वेदनाओं में अनुकूलता नहीं है | यह विज्ञान का आकार (-दर्शनभाग) 
अपदतम है, और इसलिए, उपेक्ता-वेदना से इसकी अनुकूलता है। यह विज्ञान विषय के अनु- 
कूल-प्रतिकूल निमित्तों का परिच्छेद नहीं करता | यह सूक्म है और अन्य वेदनाएँ, ओदारिक 
हैं। यह एकजातीय, अविकारी है और अन्य वेदनाएं, विकारशील हैं। यह अविच्छिन्न संतान है 
और अन्य वेदनाओं का विच्छेद्‌ होता है । 

जआालय विज्ञान से संप्रयुक्त वेदना विषपाक है, क्योंकि यह प्रत्यय का आश्रय न लेकर 
केवल झ्चिपक कर्म से अभिनिदत्त होती है| यह वेदना कुशलाकुशल कर्म के बल से स्वस्स- 
बाहिनी है। अतः यह केवल उपेक्षा हो सकती है। अ्रन्य वेंदनाएं विपाक नहीं हैं, किन्तु 
विपाकज हैं, क्योंकि वह प्रत्यप पर, अनुकूल-प्रतिकूल विषय पर, आशित हैं | 

आालय की यह वेदना आत्म-प्रत्यय का प्रभव है। यदि सत्व अपने आलय को स्वकीय 
अभ्यन्तर आत्मा अवधारित करते हैं, तों इसका कारण यह है कि आलय-विज्ञान सदाकालीन 
और समाग है | यदि यह मुखा' और दुःखावेदनाओं से संप्रयुक्त होता तो यद्द असमाग होता, 
और इसमें आत्मसंज्ञा का उदय न होता | 

यदि आलय उपेक्षा से संप्रयुक्त है तो यह अकुशल कर्म का विपाक कैसे हो सकता है! 

आप स्वीकार करते हैं कि शुभ कर्म उपेक्षा-वेदना का उत्पाद करते हैं (कोश, ४ | प्र० १०६) | 
इसी प्रकार अकुशल कर्म को समभना चाहिये। वस्तुतः यथा अब्याकृत कुशल-अकुशल के 
विरुद्ध नहीं है ( कुशल-अकुशल कर्म अब्याकृत धर्म का उत्पाद करते हैं ), उसी प्रकार उपेक्षा 
वेदना सुख-दुःख के विरुद्ध नहीं है | 

आलगय-विज्ञान विनियत चैत्तों से संप्रयुक्त नहीं है। वस्तुतः कुन्द्‌ः अभिप्रेत वस्तु की 
अमिलापा है| झ्आालय कर्मचल से स्वस्सेन प्रवर्तित होता है और अमिलाप से अपरिचित है | 
अधिमोक्ष! निश्चित वस्तु का अवधारण है। आलय-विज्ञान अपड है, और अवधारण से 
वियुक्त है | स्मृति” संत्कृत वत्तु का अमभिस्मस्ण है। आलव दुर्बल है और अमभिव्मर्ण से 
रहित है | समाधि! चित्त का एक अर्थ में आसंग है। आलय का स्वस्सेन प्रवर्तन होता है, 
और यद प्रतिक्षण नवीन विषय का ग्रहण करता है| अ्रज्ञा' वस्तु के गुण आदि का प्रविचय 
है। आलय पद्म, अत्पष्ट और प्रविचय में असमर्थ है। विपाक होने से आलय कुशल या 
क्लष्ट चैत्तों से संप्रयुक्त नहीं होता | कौइत्यादि चार अनियत ( या अब्याकुत ) धर्म विच्छिनन 
हैं | यह विपाक नहीं हैं। 


झाक्षय और उसके चैतों का प्रकार 
वसुबन्धु कद्दते हैं कि आलय-विज्ञान अनिव॒त-अब्याकृत है । 


ध्छ्८ बौद्ध-घर्म-दुर्शन 


धर्म तीन प्रकार के हैं-कुशल, अकुशल,अव्याकृत। अब्याकुत दो अकार का है-निबृत, 
अनिद्वत | जो मनोभूमिक आगतन्तुक उपक्लेशों से आवृत है, वह निद्ृत है। इसका विपयंय 
अनिबृत है | अनिद्वत के चार प्रकार हैं, जिनमें एक विपाक है | (कोश २| पृ० ३१५) 

आलय-विज्ञान एकान्तेन अनिमताव्याकृत है, और इसका प्रकार विपाक है | यदि यह 
कुशल होता तो प्रवृत्ति (समुदय-दुःख) असंभव होती । यदि यह क्लिष्ट अर्थात्‌ अकुशल या 
निवृताब्याकृत होता तो निबृत्ति (निरोध-मार्ग) असंभव होती । कुशल या क्िष्ट होने से यह 
पासित न हो सकता | अतः झालय अनिषृताव्याकृत हे । इसी प्रकार लय से सप्मयुक्त 
स्पर्शादि अनिव्वताव्याकृत हैं। विपाक से संप्रयुक्त स्पर्शादि भी विपाक हैं। उनके आकार 
और झालंबन भी आलय के समान अपरिच्छिन्न हें। अन्य चार और झालयविज्ञान से यह 
नित्य अनुगत हैं । 





प्रतीत्य-समुत्पाद 


क्या यह झालय-विज्ञान एक और अभिन्न आसंसार रहता है! अथवा संतान में इसका 
प्रवतन होता है ! क्षणिक होने से यह एक और अभिन्न नहीं है| यह झालय-विज्ञान प्रवाहवत्‌ 
ज्ञोत में वतमान होता है। वसुबन्धु कहते हैं-“तच्च वर्तते स्लोतसौघवत” | अतः यह न शाश्वत 
है, न उन्छिन्न | अनादिकाल से वह संतान बिना उच्छेद के अब्युपस्त प्रवाहित होता है | यह्‌ 
संतान बीजों को धारण करता है, और उनको सुरक्षित स्खता है। यह प्रतिक्षण उत्पन्त और 
निदद्ध होता है | यह पूर्व से अपर में प्रवर्तित होता हैं। इसका हेतु-फलमभाव है | यह उत्पाद 
आर निरोध है | अतः यह झात्मवत्‌ एक नहीं है, प्रधानवत्‌ (सांख्य) शाश्वत नहीं है | 'तत् 
वर्तते' इससे शाश्वत संज्ञा व्यावृत्त होती है। 'खोत' शब्द से उच्छेद संज्ञा व्यावृत्त होती है । 

झालय-विज्ञान के संबन्ध में शुआ्लन-च्वाँग जो कुछ यहाँ कद्दते हैं, वह प्रतीद-समुत्पाद 
पर भी लागू होता है | प्रतीत्य-समुत्पाद देतु-फल-भाव की धर्मता है। यह स्लोत के ओघ के 
तुल्प शाश्वतत्व और उच्छेद से अपरिचित है। आलय-विज्ञान के लिए भी यही दुष्टान्त है । 
यथा स्वोत का प्रवाह बिना शाश्वतत्व या उच्छेद के संतान रूप में सदा प्रवाहित होता है, और 
अपने साथ तृणका5-गोमयादि को ले जाता है, उसी प्रकार आलय-विज्ञान भी सदा उत्पन्न और 
निरुद्ध संतान के रूप में न शाश्वत, न उच्छिन्न हो, क्लेश-कर्म का आवाहन कर सत्व को 
सुगतिया दुर्गति में ले जाता है, और उसका संसार से निःससण नहीं होने देता । जिस 
प्रकार एक नदी वायु से विताड़ित हो तरंगों को उत्पन्न करती है किन्तु उसका प्रवाह उच्छिन्न 
नहीं होता; उस्ती प्रकार आलय-विज्ञान देतु-प्रत्ययवश प्रत्युत्पन्न विज्ञान का उत्पाद करता है, किन्तु 
उसके प्रवाह का विच्छेद नहीं होता। जिस प्रकार जल के तल पर पत्ते और भीतर 
मछ॒लियाँ होती हैं, और नदी का प्रवाह प्रवर्तित रहता है; उसी प्रकार आलद-विज्ञान आम्यन्तर 
बीज और वाह्य चैत्तों के सद्दित सदा प्रवाहित होता हैं। यह दुष्टान्त प्रदर्शित करता है कि 
आालय-विज्ञान देतु-फल-भाव हैं, जो अनादि, अ्शाश्वत, अनुन्छिन्न है। स्तोत का यहाँ अर्य 
हेतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है | इस विज्ञान की सदा से यह धर्मता रही दूँ कि प्रतिक्षण फलो 


तत्ति होती है, और हेतु का विनाश होता हैं। कोई विन्छेद नहीं है, क्योंकि फल की उत्पत्ति 
होती है | कोई शाश्वतत्व नहीं है, क्योंकि हेतु का विनाश होता हे | अशाश्वतत्व, अनुच्छेद 
प्रतीत्य-समुत्याद का नय हैं। इसीलिए बसुबन्धु कहते हैं कि आलय-विज्ञान खोत के रूप में 

माध्यमिक आदि से तुज़ना-मध्यमक ( १,१ ) में प्रतीत्य-सम॒त्याद का यह लक्षण 
दिया है :--“अनिरोध॑ अनुत्पादं अनुच्छेद अशाश्वतम्‌ |” नागाजन ने प्रतीत्य-समुत्याद को 
शज्यता का रुमानार्थक माना है, और उनके अनुसार यह प्रकारान्तर से निवोण का दूसरा मुख 
( आाबवर्स ) है। शुआन-च्वांग का लक्षण इस प्रकार होगा :--सोल्यादं सनिरोधम अनु- 
ब्छेंद्म ** | वह ग्रतीत्य-समुत्याद को सत्वभाव मानता है, क्‍योंकि वह आलय-विज्ञान का 
स्वभाव बताया गया है। झालय समुत्याद स्वभाव है जो अनादिकालिक प्रतीत्य-समुत्ताद अर्थात्‌ 
हेतु-फल की निरन्तर प्रवृत्ति है। 

जो दृष्टन्त हम नीचे देते हैं उससे बढ़कर कौन दृशन्त होगा जो आलय के विविध 
आकारों को प्रदर्शित करे ! यह दृष्टान्त लंकावतार से उद्घृत किया गया है। झुआन-च्चांग 
(धृ० १७५) इसका उल्लेख करते हैं-क्या समुद्र पवन-प्रत्मय से अभ्याइत ह्वों तरंग उत्पादित 
करता है! किन्तु शक्तियों का ( जो तरंग को उत्पन्न करती हैं ) प्रवर्तन होता रहता है, और 
बिच्छेद नहीं होता; उसी प्रकार विष्य-पवन से ईरित हो झालयौघ नित्य विचित्र तरंग-विज्ञान 
(प्रवृत्ति-विज्ञान) उत्पन्न करता है, और शक्ति ( जो विज्ञान का उत्पाद करती है ) प्रवर्तित रहती 
है | इस दृष्टन्त में प्रबृत्ति-विज्ञानों की ठुलना तरंगों से दी गयी है, नो सावलौकिक विज्ञानरूपी 
नित्य ज्ञोत के तल पर उदित होते हैं | 

यह विचार करने की बात है कि यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो विज्ञानवाद विज्ञान- 
वाद न ठहरेगा किन्तु अद्वयवाद हो जायगा। अ्न्यत्र ( पृ० १६७-१६८ ) शुआन-च्चांग 
कहते हैं कि उनका आलय-विज्ञान एकनातीय और तर्व॑गत सदाकालीन संतान है। संक्षेप में 
यह एक प्रकार का ब्रह्म है | 
आज्षय की ब्याजृत्ति 

एक कठिन प्रश्न यह है कि आलय की ब्यावृत्ति होती है या नहीं ! निर्षाण के लाभ 
के लिए, सव॑ धर्म का सुखनिरोध करने के लिए, इस अव्युच्छिन्न प्रवाह को व्यावृत्त करना 
होता है | प्रश्न यह है कि आलय-विज्ञान की ब्यावृत्ति अददच् में होती है वा केवल महावोधि- 
सत्व में होती है | 

है: अहईच्व' शब्द का प्रयोग करते हैं ( त्रिंशिका, ५ )। स्थिर्मति के श्रनुसार 
क्य-ज्ञान और अनुत्पाद-शान के लाभ से अन्य होता है और उस अवस्था में झालयाभित 
दौष्दुल््प का निरवशेष प्रहाण होता है। इससे आलय-विज्ञान व्यावृत्त होता है | यददी अध्टंत्‌ 
की अवस्था है। प्रथम अचायोौं के अनुसार 'अहंत से तीन यानों के उन आरयों से आशय है 
बिन्होंने अशैत् फल का लाभ किया है। यह आंचाय प्रमाण में योगशासत्र के इस वाक्य को 
उद्घूत करते हैं :---“अहंत्‌ , प्रत्येकबुद्ध और तथागत आ्आालय-विज्ञान से समन्‍्वागत नहीं 
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क५७० वौद्ध-घमे-द्शन 


होते ।” यहाँ शु्आन-च्यांग कहते हैं कि योगशाज्् में इसी स्थल में यह भी कहा है कि अपै- 
वर्तिक बोघिसत्व में मी आलय नहीं होता । हे 

घमपात्न के अनुसार अचला भूमि से बोघिसत की अवैवर्तिक संज्ञा हो जाती है| 
इस भूमि से उनमें आलग-विज्ञान नहीं होता और वह भी वसुकत्थु के अ्रहंतः में परिगणित 
होते हैं | इसमें सन्देह नहीं कि इन बोधिस्त्वों ने विपाक-विज्ञान के क्लेश-बरीजों का शमी 
स्वथा प्रहाण नहीं किया है। किन्तु इनका समुदाचरित चित्त-सन्तान सर्व विद्वुद है, और इस- 
लिए आंत्म-६ष्टि आदि मनस्‌ के क्लेश इस विपाक-विज्ञान में आत्मबत्‌ आलीन नहीं होते | 
अतः इन बोधिसत्वों की गणना अहंत्‌ में की गयी है | 

गस्द के अनुसार प्रथम भूमि से ही बोधिस्त्व अवैवर्तिक होता है| प्रथम आचाय॑ और 
धर्मपाल इतसे सहमत नहीं है | 

जो कुछ हो, बोधिसत्व की ऊर्घ भूमियों में रुव॑ ब्लेश-बीज़ का प्रद्मण दोता है । 
विज्ञान-सन्तान के अनाश्षव होने से मनस का इस विज्ञान में झत्मदत्‌ अधिक अभिनिवेश नहीं 
होता, अतः बोधिसत्व का विज्ञान आलय-मूल की संज्ञा को खो देता है | 

शुझान-च्य|ंग कहते हैं कि हम नहीं मानते कि आलर-विज्ञान की व्यावृत्ति से सर्वप्रकार 
के अष्टम विज्ञान का प्रह्यण होता है। 

अप्टम विज्ञान पर शुआन धवाग का मत 

वस्तुत: सब सत्वों में अष्टम विज्ञान होता है। किन्तु भिन्न दृष्टियों के कारण इस अष्टम 
विशान के मिन्न नाम होते हैं | 

इसे चित्त (“चि” घातु से) कहते हैं, क्योंकि यह विविध धर्मों से भावित, बीबों से 
आचित होता है। 

यह आदान-विज्ञान है, क्योंकि यह बीज तथा रूपीन्द्रियों का आदान करता है और 
उनका नाश नहीं होने देता | 

यह जेयाश्रय है, क्योंकि अष्टम विज्ञान क्लिए्ठ और अनाल्व, सब धर्मों को जो ज्षेय के 
विषय हैं, भ्राश्नय देता है | 

यह बीज-विज्ञान है, क्योंकि यह सव लौकिक और लोकोत्तर बीजों का वदन करता है । 

पह नाम तथा अन्य नाम ( सुल, भवांग, संसारकोटिनिध्स्कन्ध ) अश्म विज्ञान की 
सब अव्स्याश्ं के अनुकूल हैं। किन्तु इसे आलब, विपाक-विज्ञान, विमल-विज्ञान मी कहते 
हैं। इसे झआलय इसलिए कहते हैं कि इसमें सर्व सांक्लेशिक धर्म संगद्टीत हैं, और उनको वह 
निरुद्ध होने से रोकता है, क्योंकि आत्मदृष्टि आदि आत्मवत्‌ इस्में आलीन हैं | केवल प्रथम्बन 
और शैक्नों के अ्रष्टम विज्ञान के लिए आलय-संज्ञा उपयुक्त है, क्योंकि अ्टंत्‌ और अवैवर्तिक 
बोधिसत्व में राक्शिशिक घर्म नहीं होते | 

-. अश्म विज्ञान बिपाक-बिज्ञान है, क्योंकि संसार के आक्षेपक शुभ-अश्युभ कर्मों के बिपाक 

का यह फल है। 


अष्टाडझ अध्याय 8, 


यह संज्ञा ए्थरजन, यानद्वव के आर्य तथा सब बोधिसत्वों के लिए उपयुक्त दे, क्योंकि 
इन सब सत्वों में विषाकभूत अब्याकृत धर्म दोते हैं | किन्तु तथागतभूमि में इस संज्ञा का प्रयोग 
नहीं दीता | 

अध्म विज्ञान विमल-विज्ञान है, क्योंकि यह अ्रति विश्ुद्ध और अनालब धर्मों का आय 
है| यह नाम फेल तथागत-भूमि के लिए उपयुक्त है | 

वसुत्रखु केवल आलय की व्यावृत्ति का उल्लेख करते हैं, क्योंकि संक्लेशालय के दोष 
गुरु होते हैं, क्योंकि दो सालव अवस्थाओं में से यह पहली अबस्था है जिनका आर्य प्रदाण 
करता है। अष्म विज्ञान की दो अवस्यथाश्रों में विशेष करना चाहिये। एक सास्तव अवस्था 
है, दूसरी अनातव | साक्व को आलय या विपाक कहते हैं | इसका व्याख्यान ऊपर दो चुका 
है। अनालव एकान्तेन कुशल है| यद ४ सर्वंग, ५४ प्रतिनियत विषय और ११ कुशल चैत्त से 
स॑प्रयुक्त होता है। यह अकुशज झौर झनियत चत्तों से संप्रयुक्त नहीं होता | यह सदा उपेत्ता 
बेदना से सहगत होता है। सर्व धर्म इसका विषय हैं, क्योंकि आदर्श शान स्व धर्म को आलं- 
बन बनाता है | 

ग्रालय-विज्ञान के प्रवर्तन को व्यावृत्त कर अर्थात्‌ देतु-फल-भाव और धर्मों के नित्य- 
प्रवाह को व्यावृत्त कर बोधिसत्व देतु-प्रत्यय और धर्मों की कुर्ता से अपने को सतन्‍्त्र करते हैं 
आर यह केवल विमल-विज्ञान से होता है | 
झष्टम विज्ञान के पक्ष में झागम के प्रमाण और युक्तियाँ 

हीनयान में के।ल वात विज्ञान मानें गए हैं| किन्तु शुआआन-चाँग दोनों यानों के 
छांगम से तथा युक्ति से अष्म-विज्ञान को सिद्ध करते हैं| 

महायान-सहायान के शाल्रों में आज़य की बढ़ी महिमा है। महायानाभिषर्मयूत्र में 
कहा है कि आजय-विज्ञान यृक्म-स्वमाव है और इसकी क्रिया से ही इतकी अभिव्यक्ति होती है। 
यह अनादिकालिक है और सब धर्मों का समाश्नय है| बीज-विज्ञान होने से यह हेतु (घातु) है । 
शक्तियों का अविच्छिन सन्‍्तान होने से वद॒ धर्मों का उत्पादन करता है। समाश्नय होने से 
यह आदान-विज्ञान है, क्‍योंकि यह बीजों का आदान करता है, और प्रत्युत्नन्न धर्मों का आभय 
है | इस विज्ञान के होने पर प्रवृत्ति और निदृत्ति दोनों दोती है। इस विज्ञान के कारण ही 
प्रबृत्तिमागीय धर्मों का आदान होता है, और इसी के कास्ण निर्वाण का अधिगम भी होता है। 
वस्तुत: यही विज्ञान निवृत्ति के अनुकूल धर्मों का, निर्वाण के बीजों का, आदान करता है | 

सम्पिनिर्मोचन में कहा है कि आदान-विज्ञान गंभीर और यूछम है | वह सब बीजों को 
घास्ण करता है और ओघ के समान प्रवरत्तित होता है| इस भय से कि कहीं मूड पुरुष इसमें 
आ्रात्मा की कल्पना न करें, मैंने मूड पुरुों के प्रति इसे प्रकाशित नहीं किया है| लंफावतार में 
भी आलय को 'ओष' कद्दा है, जिसका ब्युच्छेर नहीं है और जो सदा प्रवर्तित होता है । 

अन्य निकायों के सूत्रों में भी छिपे तौर से आलय-विज्ञान को स्वीका: किया है। 
महासांघिक-निकाय के आगम में इसे मूल-विज्ञान कहते हैं। चन्तुविज्ञानादि कों मूल की 
उंज्ञा नहीं दी जा सकती | झालय-विज्ञान ही इन अन्य विज्ञानों का मूल है। 


३४२१३ घौस-घर दशन 


स्थविर और विभज्यवादी इसे 'भवांग-विज्ञान' कहते हैं | भव” धातुन्नय' हैं;, 'अंग' का 
अर्थ 'हेतु! है। अतः यह विज्ञान धातुजय का हेतु है। एक झालव-विज्ञान ही जो संगत और 
अब्युच्छिन है, यह विज्ञान हो सकता है | 

बुद्धघोस” के अनुसार यह भवांग ही अंगुत्तर १, १० का 'प्रमात्वर-चित्तः हैं ( अत्य- 
सालिनी, १४० )। 

महीशासक आलय को 'संसारकोटिनिः्ठस्कन्ध' ( कोश, ६।१२ ) कहते हैं । यह वह 
स्कन्ध-धर्म है, जो संसार के अपरान्त तक अवस्थान कर्ता है ( ब्युत्त्ति में अपरान्तकोंटिनिष्ठ 
है )। वस्तुतः आलय-विज्ञान का अवस्थान वज्जोपम पर्यस्त है। रूप का उपरम आरूप्य में होता 
है। आलव-विज्ञान के व्यतिरिक्त अन्य स्व॑ विज्ञान का उपर्म असंज्ञिदेवों में तथा अन्यत्र 
होता है। विप्रयुक्त पंस्कार रूप तथा चित्त-चैत्त से प्रथक्‌ नहीं है। अतः जिस स्कन्घ॒ का 
उल्लेख महीशासक करते हैं, वह झआलय-विज्ञान के अतिरिक्त कुछ और नहीं हो सकता । 

सर्वास्तिवादियों के एकोत्तरागम में भी 'झलय” का उल्लेख है| इस चूत्र में कहा है 
कि सत्व आलय में रत होते हैं, उसमें उनको संमोद होता है ( अंगुत्तर, २/१३१ आलयारामा 
मिक्‍लवे प्रा आलवस्ता आलयत म्‌ मुद्तिा )। इस वचन से स्पष्ट है कि आलय राग का 
आलंबन है | इसमें सत्वों का तब्तक आसंग होता है जबतक वज्जोपम समाधि द्वारा झआलय का 
विच्छेद नहीं होता | इसे वह अपनी आध्यात्मिक झात्मा अवधारित करते हैं। कामवीतराग 
योगी और आर्य में मी आत्मस्नेह होता है, यद्यपि वह पंच-कामगुणों से विरक्त होते हैं। 
प्ृथमजन ओर शैक्ष दोनों का अभिष्वंग आलय-विज्ञान में होता है, चाहे अन्य उपादान- 
स्कन्‍्धों में उनकी रति हो या न हों। इसलिए एकोत्तरागम को आलय शब्द से आलयब- 
विज्ञान इृष्ट है| 
१. बीजधारक चित्त 

आलय को सिद्ध करने में युक्ति वह है कि वह चित्त बीजों का धारक है। यदि 
यह न हा कोई अन्य चित्त नहीं है जो सांक्लेशिक और व्यावदानिक धर्मों के बीजों को 
धारण करे | 

सौत्ास्तिक ( मूल )--कहते हैं. कि सकल वासित होते हैं और बीजों को घास्ण करते 
हैं । दार्शन्तिकों के अनुसार पूर्व ज्ञुण अपर क्षण को वासित करता है। अन्य सौत्ञान्तिक कहते हैं 
कि विज्ञान-जाति वासित होती है | शुा्आन-च्वांग कहते हैं. कि यह तीनों मत अयुक्त हैं। पंच- 
स्कन्ध बीजों को धास्य नहीं करते। प्रवृत्ति-विज्ञानों का विच्छेद निरोध-समापत्ति में तथा अन्य 
चार आसंज्ञिक अवस्थाओं ( निद्रा, मूली, असंज्षि-समापत्ति, असंशिदेव ) में होता है। खत: 
चहू निसन्‍तर बीजों को घारणु नहीं कर सकते। विज्ञानों की उत्पत्ति इन्द्रिय-आअर्थ-मनस्कार से 
होती है ओर यह कुशल-अकुशल-अबव्याकृत इन विज्ञातीय स्वमावों के होते हैं। अतः वह एक 
वूसरे को वासित नहीं कर सकते । 

अतः यह स्पष्ट है कि सूत्र का इन श्रवृत्ति-विज्ञानों से आशय नहीं है, क्योंकि; यह 
बीजों का आ दान नहीं करते | यहू इस श्र्थ में चित्त नहीं है कि यह धर्मों के बीजों का संचय 


करते हैं। इसके अतिरिक्त आलय-विज्ञान, जो सदा अब्युच्छिल्न रहता है, एकजातीय है, और 
तिलपुष्पवत्‌ है, वासित होता है। एक सर्वबीनक॒ चित्त के अभाव में क्लिष्ट और अनाल्व 
चित्त, जो प्रवृत्तिधर्म है, बीजों का उत्पादन नहीं करेंगे, और पूर्व बीजों की बृद्धिःन करेंगे | 
झत: उनका कोई सामर्थ्य न होगा । पुनः यदि प्रदृत्तिधमों की उत्पत्ति बीजों से नहीं होती 
तो फिर उनकी उत्पत्ति कैसे होगी ! क्या झप उनको स्वयंभू मानते हैं ! रूप और विप्रयुक्त 
भी सर्वबीजक नहीं हैं। यह चित्तस्वमाव नहीं है। यह बीजों का आदान केसे करेंगे! चैत्त 
उच्छिन्न होते हैं। इनकी विकल्पोत्पत्ति है। यह स्वतन्त्र नहीं हैं। यह चित्तस्वभाव नहीं हैं | 
जतः यह बीजों को धास्ण नहीं करते | इसलिए हमको प्रवृत्ति-विज्ञान से भिन्न एक चित्त 
मानना होगा, चो सर्वत्रीजक है । 

एक सौत्रान्त्रिक मानते हैं कि छः प्रवृत्ति-विज्ञानों का सदा उत्तरोत्तर उदयन्ल्यय होता 
है, और यह इन्द्रिय-अर्थादि का सह्निश्रय लेते हैं। प्रवृत्ति-विज्ञान के क्षुणों का द्रव्यत्व में 
अन्ययात्व होता है, किन्तु यह सब क्षण समान रूप से विज्ञप्ति है। विज्ञान-जाति का अन्यथात्व 
नहीं होता | यह अवध्यान करती है। यह वासित होती है| यह जाति सर्वत्रीषक है। अतः 
इनके मत में सांस्लेशिक और व्यावदानिक धर्मों के देतु-फल-भाव का निरूपण करने के लिए 
अष्ठटम विज्ञान की कल्पना अनावश्यक है | 

इस मत का खण्डन करने के लिए शुआान-च्वांग चार युक्तियाँ देते हैं. 

१. यदि आपकी विज्ञान-जाति एक द्रव्य है, तो आप वैशेषिकों के समान 'सामान्य- 
विशेष! को द्रव्य मानते हैं | यदि यह प्रशप्तिसत्‌ है, तो जाति-बीजों की घारक नहीं हो सकती, 
क्योंकि प्रश्ञप्तितत्‌ होने से यह सामथ्य-विशेष से रहित है । 

२, आपकी विज्ञान-जाति कुशल है या अकुशल ? क्‍योंकि यह अबव्याकृत नहीं है 
इसलिए यह वासित नहीं हो सकती | क्‍या यह अब्याकृत है! किन्तु यदि चित्त कुशल या 
अकुशल है तो कोई अव्याकृत चित्त नहीं है| आपकी विज्ञान-जाति यदि अव्याकृत और 
है तो यह व्युन्छिन्न होगी | वस्तुतः यदि द्रव्य कुशल-अकुशल है, तो जाति अव्याकृत नहीं 
हो सकती | महासत्ता के विपक्ष में विशेष सत्ता का वही स्वभाव होगा जो द्रब्यों का है | 

३. आपकी विज्ञान-जाति संज्ञाहीन अवध्याञं में तिरोहित होती हैं। यह स्थिर 
नहीं है। इसका नेस्तय नहीं है। झत: यह वासित नहीं हो सकती और सबीजक 
नहीं है | 

४. अन्ततः जब अहंत्‌ ओर प्रृथग्जन के चित्त की एक ही विज्ञान-जाति है, तो क्लिप्ट 
और अनालब धर्म एक दूसरे को वासित करेंगे | क्या आप इस निरथंक वाद को स्वीकार करते 
हैं! इसी प्रकार विविध इच्धियों की एक ही जाति होने से बह एक दूसरे को वासित करेंगी | 
किन्तु इसका आप प्रतिषेघ करते हैं। अतः आप यह नहीं कह सकते कि विज्ञान-जाति वासिंत- 
होती है | दार्शन्तिक कहता हैं कि चाहे हम द्रव्य का विचार करें या जाति का, प्रवृत्ति-विज्ञानों 
के दो समनन्तर क्षण सहभू नहीं हैं | अत; पद वासित नहीं हो सकते, क्‍योंकि वासित करने 
वाले और वासित होनेवाले को सहमू होना होगा 


४१३ चौदध -घम दशने 


सौत्रान्तिक मतों की परीक्षा समाप्त होती है। अब हम अन्य निकायों कौ 
परीक्षा करेंगे | 

महासांघि 5- महासांधिक विज्ञान-बाति को विचार-कोटि में नहीं लेते। यह मानते हैं 
कि प्रवृत्ति-विज्ञान सहभू हो सकते हैं | किन्तु यह वासना के बाद को नहीं मानतें। अतः 
प्रवृत्ति-विज्ञान उबीजक नहीं हैं | 

स्थविर-यंह बीज-द्रव्य के अस्तित्व को स्वीकार नहीं करते | इनके अनुसार रूप या 
चित्त का पूर्व छुण स्व॒जाति के अनुसार उत्तर क्षण का बीज होता है। इस प्रकार हेतु-फल पर 
म्यरा व्यवस्थापित होती है| यह वाद अशुक्त है, क्योंकि-- 

यहाँ वासना का कोई कृत्य नहीं है| पूर्व क्षण वासित नहीं करता अर्थात्‌ 
बीज की उतत्ति नहीं करता | यह उत्तर क्षण का बीज कैसे होगा, क्योंकि यह उसका 
सहमभू नहीं है 

२. एक बार व्युच्छिन्न होने पर रूप या चित्त की पुनस्त्पत्ति न हो सकेगी | ( जत्र 
ऊर्ध्व॑ धातु में उपर्पात्त होती है तब हप-सन्तान ब्युच्छिन्न होता है | ) 

३. दो यानों के अ्शैक्तों का कोई अन्य स्कन्ध न होगा। उनके स्कम्धों का सनन्‍्तान 
मिर्वोश में निरुद्ध न होगा, क्योंकि मरणासन्न अशैज्ष के रूप और चित्त अनागत रूप और 
चित्त के बीज हैं | 

यदि दूसरे झाक्षिप के उत्तर में स्थविर कहते हैं कि रूप और चित्त एक दूसरे के 
बीज हैं, ( जिससे ऊध्व॑ धातु के भव के पश्चात्‌ रूप की पुनरुत्पत्ति होती है ) तो हम कहेंगे 
कि न रूप और न प्रश्गत्ति-विज्ञान वासित हो सकते हैं | 

सर्वात्तिवादिन-जरयध्विक धर्मों का अस्तित्व है | हेतु से फल की उत्पत्ति है. जो पर्याय 
से हेतु है | फिर क्‍यों सबीजक विज्ञान की कल्पना की जाय ? वस्ठुतः सूत्र का वचन है कि चित्त 
बीज है, चित्त क्जिए-शुद्ध धर्मों का उत्पाद करता है। चूजत्न ऐसा इसलिए करता है क्योंकि 
रूप की की चित्त का सामथ्य कहीं अधिक है, किन्तु इसको यह विवक्तित नहीं है कि चित्त 
सबीजक हैं | 

यह वाद अयुक्त है, क्‍योंकि अतीत-अनागत घर्म न नित्य हैं और न प्रस्यसन् 
आ्राकाश-पुष्प की तरह यह अवस्तु हैं। पुनः इनकी कोई क्रिया नहीं है। अतः यह हेतु नहीं 
हो सकते | 

अतः अष्टम-विज्ञान के अभाव में हेतु-फल्न-भाव नहीं होता | 

भाषधिवेक--यह तिलक्ष॑णवाद को नहीं मानता | यह लक्षणों का प्रतिषेघ करता है | 
इसलिए इसे अलक्षण महायान कहते हैं| झनुमानामात से यह आझालय-विज्ञान और अन्य 
धर्मों का प्रतिषेध करता है | यहाँ नये सूत्र का विरोध करता है। चार आर्य सत्यों की सत्ता का 
प्रतिषेंध करना, देतु-फल का प्रतिषेघ करना मिथ्यादृष्टि है | 

किन्तु भाष॑विवेक कहता है कि हम संबृति-उत्व की दृष्टि से इन सत्र धर्मों का प्रतिषेष 
नहीं करते | हम इनके तल, रुत्य होने का ही प्रतिषेष करते हैं | 
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शुआन-च्वांग कहते हैँ कि मिथ्यादष्टि के तींथिंक भी ऐसा ही कहते हैं| यदि परम 
वस्तुसत्‌ नहीं है तो बोधिसत्व संसार का त्याग करने के लिए, बोधिसमार के लिए क्यों प्रयत्न 
शील होंगे ! कौन बुद्धिमान्‌ पुर कल्पित शत्रुओं का ( क्लेशों का ) उन्मूलन करने के 
के लिए. शिलापूृत्रक ( ८ कुशल धर्म ) कौ लेने जाबगा और उनका उपयोग सेना की 
भाँति करेगा | 
एक सबीजक चित्त है जो रुांक्लेशिक-व्यावदानिक धर्मों का और देतु-फल का 
समाभ्रय है | यह चित्त आलय है | 


२. विपाक चित्त 

आझालग-विज्ञान के सिद्ध करने के लिए हम एक युक्ति दे चुके हैं कि यह बीजों का 
घारक है | दूसरी युक्ति यह है कि वृत्र के अनुसार एक विपाक-चित्त है जो कुशल-अकुशल 
कर्म से अमभिनिदृत्त होता हैं। यदि आलय नहीं हैं तों इस विपाक-चित्त का अ्माव 
होता है | 

१. छः विज्ञान व्युब्छिन द्ोते हैं। यह सदा कर्म-फल नहीं होते। यह विपाक-चित्त 

नहीं है। हम जानते हैं कि जो धर्म विपाक हैं उनका पुनः प्रतिसन्धान एक बार ब्युच्छिल 
होने पर नहीं होता ( यथा जीवितेन्द्रिय )। जत्र विज्ञानघटक कर्म से अभिनिदृत्त होता 
है, यथा शब्द, तत्र उनका निरतर रन्तान नहीं होता | अतः वह विपाकंज है, विपाक 
नहीं है | 

२, एक विपाक-चित्त मानना होगा जो आक्षेपक कर्म के समकत्त है, जो धातुत्रय में 
पाया जाता है, जो सदाकालीन है, जो भाजन-लोक और सेन्द्रिक-काय में परिणत होता है 
जो सत्व का समाश्रय है | 

वस्तुतः १. चित्त से प्रथर्‌ भाजन-लोक और सेन्द्रियक-काय नहीं हैं | २, विप्रयुक्त 
( विशेष कर जीवितेन्द्रिय ) द्रव्यसत्‌ नहीं हैं। ३. प्रबृत्ति-विज्ञान सदा नहीं होते। आलय के 
अभाव में कौन भाजन-लोक और काय में परिणत होगा ? अन्ततः जहाँ चित्त है वहाँ सत्व है; 
जहाँ चित्त नहीं है वहाँ सत्व नहीं है। यदि आप आलय को नहीं स्वीकार करते तो कौन-सा 
धर्म-पाँच असंज्ञि-अवस्थाओं में--सत्व का आश्रय दोगा ! 


३. समापत्ति की अवस्था में, यथा ग्समाहित अवस्था में, चाहे समापत्ति में उपनिध्यान 
हो या न हो, ( निरोध-समापत्ति में ) सदा कायिकी बेदना होती है। इसी कारण समाधि से 
व्युत्थान कर योगी सुख या शारीरिक थकावट का अनुभव करता है। अतः समापत्ति की सत्र 
अवस्थाओं में एक विपाक-चित्त निरन्तर रहता है | 

४« हम उन सत्वों का विचार करें जो बुद्ध नहीं हैं। आप यह स्वीकार करते हैं कि 
छण-बिशेष मे उनके छु: विज्ञान अव्याकृत और विपाक होते हैं। जिस काल में इन सत्वों के 
किसी अन्य नाति के विज्ञान ( कुशल-अकुशल ) होते हैंथा जब इस जाति के विज्ञान 
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होते हैं तब उनके एक विपाक-चित्त मी होता है, क्‍योंकि जबतक वह बुद्ध नहीं हैं. तबतक 
वह सत्व हैं | 
सुत्र में उपदिष्ट है कि रुत्व पाँच गतियों और चार योनियों म॑ संसरण करतेहे | अष्टम- 
विज्ञान के अमाब भें हम नहीं देखते कि गति और योनि क्या हैं | 
* १, गति को निरन्तर रखनेवाला, सर्वगत, असंकीर्ण द्रव्यसत्‌ होना चाहिये | यदि वह 
धर्म, जो विपाक नहीं है, यथा प्रायोगिक कुशल, गति में पर्यापन्न होते, तो गति संकीर्ण 
होती । क्योंकि जत्र एक सत्व ( कामघातु का सत्र ) रूपधातु के एक कुशल-चित्त का उत्पाद 
करता, तब वह एक ही समय में मनुष्य और देक्गति का होता ( कोश हे, एृष्ठ १२ )। 
विपाक-रूप ( औपचयिक से झन्यत्र, कोश १, प्रष्ठ ६६ ) और कर्महेतुक पाँच विज्ञान गति में 
पर्योप् नहीं हैं, क्योंकि आरूप्य में रूप और पंच विज्ञान का अभाव है| सब भववों में उपपत्ति- 
लाभिक धर्म और कर्म देतुक मनोविज्ञान होते हैं | इन धर्मों में नैरन्तयं नहीं होता । 
विप्रयुक्त द्र्यसत्‌ नहीं है | झत: उनका क्‍या विचार करना 
२. कैवल विपाक-चित्त और संप्रयुक्त-चैत्तों में चारों लक्षण होते हैं, झौर यह गति 
तथा योनि हैं | तथागत के कोई झव्याकृत, कोई विपाक धर्म नहीं हैं। अतः: वह गति-योनि म 
संग्रहीत नहीं हैं। उनमें कोई साख्षव धर्म नहीं हैं | अतः वह धातुओं में तंग्रहीत नहीं हैं। 
मगवान्‌ के प्रपंच-बीज निरुद्ध हो चुके हैं । 
गति-योनि, विपाक-चित्त और तत्‌ संप्रयुक्त चैत्त के ही स्वमाव के हैं। यह वस्तुतः 
विपाक हैं | यह विपाकज नहीं हैं। अत; यह अश्म विज्ञान है। 


४. उपादात 
बूत्र के अंनुसार रूपीन्द्रिय काय उपात्त है। अष्ठम विज्ञन के अभाव में इस काय का 
दाता कौन होगा ! 


यदि पाँच रूपीद्धिय अपने अधिष्ठान के सहित ( 'शब्द' को वर्जित कर नौ रूपी आय- 
तन ) उपात्त होते हैं, तो यह अवश्य एक चित्त के कारण है जो उनको स्वीकृत करता है | 
छ: प्रबृत्ति-विज्ञानों के अतिरिक्त यह चित्त केवल विपाक-चित्त हो सकता है। यह पूर्वक्ृत कर्म 
से आद्धिपत होता है। यह कुशल-क्लिष्टादि नहीं है। यह केवल अबव्याकृत है | यह तीनों 
घातुओं में पाया जाता है, इसका निरन्तर सन्तान हैं। 

सूत्र का यह कहने का आशय है कि प्रद्ृत्ति-विज्ञान में उपादान की योग्यता नहीं| है, 
क्योंकि वह समाग नहीं हैं, घातुत्रय में पाए. नहं। जाते और इनका निरन्तर सन्तान नहीं हीता | 
सुत्न का यह कहने का अमिप्राय नहीं है कि केवल विपाक-चित्त में यह सामर्थ्य है, क्योंकि इसका 
यह अर्थ होगा कि बुद्ध का रूमकाय जो कुशल अनाखव है, बुद्ध के चित्त से उपात्त नहीं है, 
क्योंकि बुद्ध में कोई विपाक-घर्म नहीं है| यहां केवल साख्खव-काय की बात है और केवल 
विपाक-चिंत्त इस काय को उपात्त कस्ता है | 


२, जोवित, उच्म और विज्ञान 

सृत्र के अनुसार जीवित, उष्म और विज्ञान अन्योन्य को आश्रय देकर सन्तान में अव- 
स्थान करते हैं | हमारा कहना है कि अष्टम विज्ञान ही एक विज्ञान है जो जीवित और उष्म का 
समाश्नय हो सकता है 

१, शब्द, वायु आदि के समान ग्रवृत्ति-विज्ञान का नैरतय नहीं है, . और यह विकारी 
है | यह समाभ्रय की निरन्तर क्रिया में समर्थ नहीं हैं। ग्रतः यह वह विज्ञान नहीं है, ब्निसका 
सन्न में उल्लेख है। किन्तु विपाक-विज्ञान जीवित और उपष्म के तुल्प व्युच्छिन नहीं होता 
और विकारी नहीं है| अतः उसकी यह क्रिया हो सकती है। अत: यद्दी विज्ञान है, जो जीवित 
और उष्म का स्माश्नय है | 

२. चूत्र में उपदिष्ट है कि यह तीन धर्म एक दूसरे को आश्रय देते हैं, और आप 
मानते हैं कि जीवित और उष्म एकजातीय और अब्युब्छिन्न हैं। तो क्‍या यह मानना युक्त है 
कि यह विज्ञान प्रवृत्ति-विज्ञान है, जी एकजातीय और अव्युब्छिन्न नहीं है ! 

३. जीवित और उपष्म साखव धर्म है। झत: जो विज्ञान इनका समाभ्रय है, वह अना- 
सब नहीं है | यदि आप अष्ठटम विज्ञान नहीं मानते तो बताइये कि कौन-सा विज्ञान आ्ारूप्य- 
धातु के सत्व के जीवित का आश्रय होगा ( आरूप्य में अनाख्चव प्रवृत्ति-विज्ञान होता है ) | 

अतः एक विपाक-विज्ञान है | यह अप्ठम विज्ञान है। 
६, प्रतिसन्बि-चित्त और मरण-चित्त 

१. सूृत्रवचन है कि प्रतिसन्धि और मरण के सभी सत्व अचित्तक नहीं होते। 
समादित-चित्त नहीं होते, विद्षिस-चित्त होते हैं। प्रतिसन्धि-चित्त और मर्ण-चित्त केवल 
अष्टम विज्ञान हैं | इन दो छ्णों में चित्त तया काय अल्प्निका निद्रा या अतिमु््छा की तरह 
मन्द होते हैं | पद प्रवृत्ति-विज्ञान उत्यित नहीं हो पाते । 

इन दो क्षणों में छुः प्रवृत्ति-विज्ञानों की न संविदित विज्ञप्ति-क्रिवा होती है, न इसका 
संविदित आलंबन होता है| अर्थात्‌ उस समय इन विज्ञानों का समुदाचार नहीं होता जैसे 
अचित्तक अवस्था में उनका समुदाचार नहीं होता | क्योंकि यदि प्रतिसन्धि-चित्त और मसण- 
चित्त, जैसा कि आपका कहना है, प्रवृत्ति-विज्ञान हैं, तो उनकी विज्ञप्ति-क्रिया और उनका 
आालंबन संविदित होना चाहिये | 

इसके विरुद्ध अष्टम विज्ञान अति सक्षम और असंविदित होता है। यह आज्षिपक कर्म 
का फल हैं | अतः यह वस्त॒ुतः विपाक है । एक नियतकाल के लिए यह एक अच्युच्छिन और 
एक़बातीय सन्तान हैं| इसी को प्रतिसन्धि-चित्त और मस्ण-चित्त कहते हैं | इसीके कारण इन 
दो क्षणों में उत्त अधित्तक नहीं होता और विक्षिप्त चित्त होता है | 

२. स्थविरों के अनुसार इन दो छूणों में एक बूक्म मनोविज्ञान होता है बिसकी 
विजप्ति-क्रिया और झआलंबन असंविदित है | 


भूष 














यह सूछ्म विज्ञान अध्म विज्ञान ही हो सकता है, क्योंकि कोई परिचित मनोविज्ञान 
असंविदित नहीं है। है 
३, मरण के समीप 'शीतः स्प्रष्ब्य-काय में ईफ्त्‌ू ईपत्‌ उत्तन्नः होता हैँ। यदि कोई 
अष्टम विज्ञान न हो जो काय को स्वीकृत करता है, तो शनेः शनेः शीत का उत्ताद न हो | यह 
अष्टम विज्ञान काय के सब्र भागों को उपात्त करता है| जहाँ से यह अपना उपग्रहण छोड़ता 
है वहाँ शीत उत्नन्न होता हैं। क्योंकि जीवित, उष्म और विज्ञान असंप्रयुक्त नहीं हैं। बिस 
भाग में शीतोत्माद होता हे वह सत्वाख्य नहीं रहता | 
पहले पाँच विज्ञानों के विशेष ्श्रय हैं | यह समस्त काय को उपग्रह्दीत नहीं करते | 
शेव रहा छुठा विज्ञान--मनोविज्ञान | यह काय में सदा नहीं पाया जाता यह प्रायः ब्युच्छिः 
होता हैं, और इम नहीं देखते कि तब शीतोत्याद होता है। इसका आलंबन स्थिर 
नहीं है | रे 
अतः अष्टम विज्ञान सिद्ध हैं| 
७, विज्ञान और नामरूप 
.. सूत्र के अनुसार नामरूप-अत्ययवश विज्ञान होता हे, और विज्ञान-प्रत्ययवश नामरूप 
होता है। वह दो धर्म नड़कलाप के सदश अन्‍्योन्याश्ित हैं और एक साथ प्रवर्तित होते हैं । 
प्रश्न यह है कि यह कौन-सा विज्ञान है! 
इसी सूत्र में नामरूप का व्याख्यान है : नामन्‌ से चार अरूपी स्कन्ध और रूप से 
कललादि समभना चाहिये। यह द्विक नामरूप ( पंचस्कन्ध ) और विज्ञान नड़कल्षाप के 
सप्तान अन्योन्याश्रय से अवस्थित हैं । यह एक दूसरे के प्रत्यय हैं; यह सहभू हैं और एक दूसरे 
से प्थक्‌ नहीं होते। 
क्‍या आपका यह कहना है कि इस नामन्‌ से पंच विज्ञान-काय इष्ट है, और जो विज्ञान 
इस नामन्‌ [ और रूप )का आश्रय है वह मनोविज्ञान हें | किन्तु आप भूल बाते हैं कि 
कललादि अवस्था में यह पाँच विज्ञान नहीं होते, और इसलिए, उन्हें नामन्‌ की संज्ञा नहीं दी 
जा सकती । 
पुनः छुः प्रवृत्ति-विज्ञान का नैस्तर्य नहीं हैं। वह नामरूप के उपादान का सामर्थ्य 
नहीं रखते | यह नहीं कहा जा सकता कि वह नामरूप के प्रत्यय हैं | 
अतः 'विज्ञान! से सूत्र को अष्टम विज्ञान इष्ट है | 
८. भ्राहार 
सूत्रवचन है कि सब सत्व आहार-स्थितिक हैं| सूत्रवचन है कि आहार चार हैं:- 
कवडीकार, स्पर्श, मनःसंचेतन और विज्ञान | मनःसंचेतन छुन्दःसहृवर्तिनी साक्तव चेतना है, जो 
मनोज्ञ वस्तु की अमिलापा करती है| यह चेतना विज्ञान-संप्रयुक्त है, किन्तु इसे आहार की संज्ञा 
तमी मिलती है जब यह मनोविज्ञान से संप्रयुक्त होती है । 


'आअष्टाजडा अध्याय छह 


विज्ञानाहार का लक्षण आदान है | यह सास्तव विज्ञान है| पहले तीन ग्ादारों से 

होकर यह इन्द्रियों के महाभूतों का पोषण कस्ता है । 

इसमें आाठों विज्ञान संणद्दीत हैं, किन्तु यह अष्ठम है जो आहार की संज्ञा प्राप्त करता 
है | यह एकजातीय है, यह सदा सनन्‍्तानात्मक है | 


इन चारों को आहार' इसलिए कहते हैं कि यह सत्वों के काय और जीवित के ज्ाधार 
हैं | कवडीकार केवल कामधातु में होता है, अन्य दो तीन धातुओं में होते हैं। यह तीन चौथे 
पस्चाभित हैं | चौथे के रहने पर ही इनका अस्तित्व है | 

प्रवृत्ति-विज्ञानों के अतिरिक्त एक और विपाक-विज्ञान है | यह एकबातीय (सदा 
अव्याकृत), निरन्‍्तर, त्रेघातुक हैं और काय-बीवित का घारक है | मगवान्‌ जब कहते हैं कि सब 
सत्व आहार-स्थितिक हैं तब उनका अभिप्राय इस मूल-विज्ञान से है। 


8 निधोष-समापत्ति 


सूत्र के अनुसार “जो संज्ञावेदित-निरोंध-समापत्ति में विहार करता है, उसके काय-वाक्‌- 
चित्त-संस्कार का निरोध होता है किन्तु उसका आयु परिक्षीण नहीं होता, उध्म व्युपशान्त नहीं 
होता, इच्धियाँ परिभिन्‍न नहीं होती और विज्ञान काय का परित्याग नहीं करता ।” यह विज्ञान 
अष्टम विज्ञान हीं हो सकता है। अन्य विज्ञान के झ्ाकार ओदारिक और चंचल हैं | सूत्र को 
एक सृक्म, अचल, एकजातीय, स्वंगत विज्ञान इष्ट है जो जीवितादि का आदान करता है | 

सर्वोतवादी के अनुसार यदि सून्रवचन है कि विज्ञान काय का परित्याग नहीं करता 
तौ इसका यह कारण है कि समापत्ति से ब्युस्थान होने पर विज्ञान की पुनरुत्यत्ति होती है | वह 
नहीं कहते कि चित्त-संस्कारों का इस समापत्ति में निरोध द्ोता है, क्योंकि चित्त या विज्ञान का 
उत्पाद और निरोध उसके संस्कारों के साथ होता है | या तो संस्कार कार्य का त्याग नहीं करते 
या विज्ञान काय का त्याग करता है | 

जीवित, उष्म, इन्द्रिय का वहीं हाल होगा जो विज्ञान का | अत: जीवितादि के समान 
विज्ञान काय का त्याग नहीं करता | 

यदि वह काय का त्याग करता है तो यह सत्वाख्य नहीं है। कोई कैसे कहेगा कि 
निरोध-समापत्ति में पुदूगल निवास करता है; 

यदि यह-काय का त्याग-करता है तो कौन इन्द्रिय, जीवित, उध्म का झादान करता है | 
श्रादान के अभाव में यह धर्म निरद्ध होंगे। 

यदि-यहः काय का त्याग करता है तो प्रतिसंधान कैसे होगा १ व्युत्यान-चित्त कहाँ से 
आएगा 

इस्तुतः जत्र विपाक-विज्ञान काय का परित्याग करता है तो इसकी पुनरुत्पत्ति पुनर्मव के 
लिए द्वी होती है 








१७ बोद -धर्म-दशण 


सौब्रास्तिक (दार्शन्तिक) मानते हैं कि निरोध-समापत्ति में चित्त नहीं होता | यह कहते 
हैं कि दो धर्म अन्योन्यवीजक हैं--चित्त और सेन्द्रिक काय।| चित्त उस काय का बीज है जो 
आारूप्य-मव के पश्चात्‌ प्रतिसन्धि ग्रहण करता है, और काय ( रूप ) उस चित्त का बीज है जो 
अचिसक समापत्ति के पश्चात्‌ होता है | 

यदि समापत्ति की अवस्था में बीजधारक विज्ञान नहीं है तो अबीजक व्युत्थान-चित्त की 
कैसे.उत्पत्ति होगी ! इमने यद्द सिद्ध किया है कि अतीत, अनागत, विप्रयुक्त वस्तुसत्‌ नहीं हैं 
और रूप वासित नहीं होता तथा बीज का धारक नहीं होता | पुनः विज्ञान अचित्तक अव्स्थाओं 
में रहता है, क्योंकि इन अवस्यथाओों में इन्द्रिय-जीवित-उष्म होते हैं, क्‍योंकि यह अवस्थाएँ 
सत्वाख्य की अवस्थाएँ, हैं | अतः एक विज्ञान है जो काय का त्याग करता है | 

अन्य सोत्रान्तिकों का मत है कि निरोध-समापत्ति में मनोविज्ञान होता है। किन्तु इस 
समापत्ति को अ्रचित्तक कहते हैं | सौत्रान्तिक उत्तर देते हैं कि यह इसलिए है कि पंच-विज्ञान 
का वहाँ श्रभाव होता है। हमारा कथन है कि इस दृष्टि से सभी समापत्तियों को 'अचित्तक” कहना 
चाहिये | पुनः मनोविज्ञान एक ग्रवृत्ति-विज्ञान है। इसलिए इस समरापत्ति में इसका अमाव 
होता दे जैसे अन्य पाँच का होता है। 

यदि इनमें मनोविज्ञान है तो तल्संप्रयुक्त चैत्त भी होना चाहिये। यदि वह है तो 
सूत़वचन क्यों है कि वहाँ चित्त-संस्कार ( बेदना और संज्ञा ) का निरोध होता दै ! इसे उंज्ञा- 
बेदित निरोध-समार्पत्ति क्‍यों कहते हैं ! 

जब सौत्रान्तिक यह मानते हैं कि निरोध-समापत्ति में चेतना और अन्य चैत्त होते हैं, तो 
उन्हें यह भी मानना पड़ेगा कि इसमें वेंद्ना और संज्ञा भी होती है। कितु यह सूजवचन के 
विरुद्ध है | अ्रतः इस स्मापत्ति में चैत्त नहीं होते । 

एक सोथान्तिक ( भदन्त वसुमित्र ) कहते हैं कि समापत्ति में एक सूछम चित्त होता है 
किन्तु चैत्त नहीं होते | 

यदि चैत्त नहीं है तो चित्त भी नहीं है | यह नियम है कि धर्म नहीं होता जब उसके 
संस्कारों का अभाव होता है । 

यह सौत्रान्तिक मानते हैं कि निरोघ-समापत्ति में चैत्तों से असहगत मनोविज्ञान होता 
है | इसके विरोध में हम यह सूत्र उद्धत करते हैं :--“मनस और धर्मों के प्रत्ययवश मनोविज्ञान 
उत्पन्न होता है। त्रिक का संनिपात स्पर्श है। स्पर्श के साथ ही वेदना, संज्ञा और चेतना होती 
है |” यदि मनोविज्ञान है तो त्रिक-संनिपातवश स्पर्श भी होगा और वेदनादि जो स्पर्श के साथ 
उत्पन्न होते हैं, वह भी होगी | हम कैसे कह सकते हैं कि निरोध-समापत्ति में चैत्तों ते असहगत 
मनोविज्ञान होता है | पुनः यदि निरोध-समापत्ति चैत्ों से वियुक्त हैं तो उसे चैत्त-निरोध- 
समापत्ति कहना चाहिये । 
। इमादा छिद्धान्त यह है कि निरोध-समापत्ति में प्रवृत्ति-विज्ञान काय का परित्याग करते 
, और जब सूत्र कइ्ता हें कि विज्ञान काय का त्याग नहीं करता तो उसका अमिप्राय अष्टम 


विज्ञान से हैं। ज्ब॒योगी निरोध-समापत्ति में समापन्न होता है तब उसका आशय शान्त-शिव 
शादान-विज्ञान को लिशद्ध करने का नहीं होता | 

यही युक्तियाँ असंशि-समापत्ति ओर असंशिदेवों के लिए हैं । 
१७. संक्जेदा-ध्यवद्दान 

सूत्र में उक्त है कि “चित्त के ठंक्लेश से रुत्व संक्लिष्ट होता हैं; चित्त के व्यवदान से 
सत्व विशुद्ध होता है ।” 

इस लक्षण का चित्त अष्टम विज्ञान ही हो सकता हैं। 


बक्लेश---सांक्लेशिक धर्म तीन प्रकार के हैं :--१. त्रेघाठक क्लेश जो दर्शन-हेय और 
भावना-हेय हैं; २. अकुशल, कुशल साख्तरव कर्म; ३, आज्षिपक कर्म का फल, परिपूरक 
कर्म का फल | 

(१ ) क्लेश-बीजों के घारक अष्टम विज्ञान के अभाव में क्लेशोत्यत्ति अप॑मव हो जाती 
हैं। जब (क) धातु का भूमि-संचार होता है, जब ( ख ) अक्लिप्ट चित्त की उत्तत्ति होती है । 

(२ ) कर्म और फल के बीजों के घारक अष्टम विज्ञान के अमाव में कर्म और फल की 
उत्पत्ति अद्देतुक होगी, चाहे वह धातु-भूमि-संचार के पश्चात्‌ हो या निरुद्ध स्वमाव के धर्म की 
उत्पत्ति के पश्चात्‌ हो | 

हम जानते हैं कि रूप और अन्य धर्म बीज-घारक नहीं हैं। हम जानते हैं कि अतीत 
धर्म हेतु नहीं हैं| 

किन्तु यदि कर्म और फल की उत्पत्ति अहेत॒क है, तो त्रेधातुक कर्म और फल उस योगी 
के लिए क्यों न होंगे, जो निरुपधिशेष-निर्वाण में प्रवेश कर गया है। और क्लेश भी देतु के 
बिना उत्पन्न होंगे । 

प्रवृत्ति ( प्रतीत्य-समुत्पाद, संस्कार ) तमी संभव है जब संत्कार-प्रत्ययवश विज्ञान हो | 
यदि अष्टम विज्ञान न हो तो यह हेतु-प्रत्ययता संभव नहीं है। यदि संस्कार से उत्पन्न विज्ञान 
'नामरूप” मे संग्रहीत विज्ञान होता तो चृत्र में यह उक्त होता कि संस्कार-प्रत्यववश नामरूप 
होता है | 

ल्विस्सत्नि ( ० ३७-३८ ) कहते हैं कि ग्ालय-विज्ञान के बिना संसास्-प्रवृत्ति युक्त 
नहीं है। आआलय-विज्ञान से अन्य संस्कास्प्रत्यय-विज्ञान युक्त नहीं हैं। संस्कार-प्रत्यय 
विज्ञान के अभाव में प्रवृत्ति का भी अभाव हैं। यदि आल्य-विज्ञान नहीं है तो संस्कार 
प्रत्यय-प्रतितंधि-विज्ञान की कल्पना या संस्कारभावित पद़विज्ञान-काय की कल्पना हों सकती 
है। किन्तु पहले विकल्प में जो संत्कार प्रातिसन्धिक-विज्ञान के प्रत्यय इष्ट हैं, वह चिरकाल हुआ 
निरुद्ध हो चुके | जो निरुद्ध है वह असत्‌ है, और जो असत्‌ है उसका प्रत्यवत्व नहीं है । 
अतः यह युक्त नहीं है कि संस्कार-प्रत्यय प्रतिसन्धि-विज्ञान है। पुनः प्रतिसन्धि के समय 
नामरूप भी द्वोता-है, फेवल विज्ञान नहीं होता | किन्तु सूत्र में है कि संस्कार-प्रत्यय विज्ञान 
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होता है | बूज़बचन में 'नामरूप' शब्द नहीं है। इसलिए कहना चाहिये कि संस्कार 
प्रत्यय नामरूप है, विज्ञान नहीं। और दिज्ञान-प्रत्यय नारुूप कहाँ मिलेगा! क्या आप 
कहेंगे कि उत्तरकाल का नामरूप इप्ठ है? तो प्रातिसन्धिक नारुरूप से इसमें क्या आात्मातिशय 
है जो वही विज्ञान-प्रत्यप हों, पूर्व विज्ञान-प्रत्यम न हो, पूर्व संस्कार-प्रत्यय हो, उत्तर न 
हो ! अतः संस्कार-प्रत्ययं नामंरूप ही हो | प्रतिलन्धि-विज्ञान की कल्पना से क्‍या लाम ! अत 

प्रत्यय प्रतिसन्धि-विज्ञान युक्त नहीं हैं। संस्कार-परिमावित परहविज्ञान भी संत्कार- 
प्रत्यय विज्ञान नहीं है | इसका कारण यह है कि यह विज्ञान विपाक-बासना या निष्यन्द-वासना का 
अपने में आाधान नहीं कर सकते, क्योकि इनमें कारित्र का निरोध है । यह अनागत में मी नहीं 
कर सकते, क्योंकि उस समय अनागत उत्पन्न नहीं है, और जो अनुत्यन्न है वह असत्‌ है । उत्पन्न 
पूर्व मी असत्‌ है, क्योंकि उस समय वह निरुद्ध हो चुका है। पुनः निरोध-स्मापत्ति आदि 
झचित्तक अवस्थाओं में संस्कार-परिभावित चित्त की उत्पत्ति संभव नहीं है | विज्ञान-प्रत्यय नामरूप 
न हो, पड़ायतन न हो, एवं यावत्‌ जातिप्रत्यय जरा-मरण न हो । इससे संसार-प्रजृत्ति ही न ही | 
इसलिए श्रविद्या-प्रत्यय संस्कार, संस्कार-प्रत्यय आलय-विज्ञान और विज्ञान-प्रत्यय प्रतिसन्धि में 
नामरूप होता है| यह नीति निर्दोप्र है। 


तीन व्यवदान--धयावदानिक धर्म तीन प्रकार के हैं--लौकिक मार्ग, लोकोत्तर मार्ग 
क्लेशच्छेद का फल | 

इन दो मार्गों के बीजों का धारण करनेवाले अष्टम बिज्ञान के अ्माव में इन दो भागों 
का पश्चात्‌ उत्पाद असंभव है | क्या आप कहेंगे कि इनकी उत्पत्ति अद्देत॒क है ! तो आपको 
मानना होगा कि निर्वाण में वही आश्रय पुनरुत्पन्न हो सकता है। यदि अश्म विज्ञान न हो, जो 
सबंदा लोकोत्तर मार्ग के धर्मता-नीज का धारण करता है, तो हम नहीं समझ सकते कि कैसे 
दर्शन-मार्ग के प्रथम क्षण की उत्पत्ति संभव है | वस्तुत: साल्षव धर्म ( लौकिकाग्र धर्म ) मिन्न 
त्वमाव के हैं और इस मार्ग के हेतु नहीं हो सकते | यद मानना कि प्रथम लोकोत्तर-मार्ग अह्देतुक 
है. बौद-घर्म का प्रत्याख्यान करना हैं। यदि प्रथम की उत्पत्ति नहीं होती तो अन्य भी उत्पन्न 
नहीं होंगे | झतः तीन यानों के मार्ग और फल का झमाव होगा 


अष्टम के अभाव में क्लेश-प्रहयाण फल असंभव होगा। 


स्थिरमति कहते हैं कि झालय-विश्वन के न होनेपर निवृत्ति भी न होंगी। कर्म और 
क्लेश संसार के कारण हैं | इनमें क्लेश प्रधान हैं | कलेशों के आधिपत्य से कर्म पुनर्मत के आज्षेप 
में समर्थ होते हैं, अन्यथा नहीं | इस प्रकार क्लेश ही प्रवृत्ति के प्रधानतः मूल हैं | झतः इनके 
प्रहीण होने पर संतार का विनिवर्तन होता है, अन्यथा नहीं। किन्तु आलय के बिना यह 
प्रहाश युक्त नहीं है | क्‍यों युक्त नहीं है ! संमुख होनेपर क्लेश का प्रहाण हो सकता है या 
जब उसकी बीजावस्या होती है।यह हट नहीं है कि संमुख होते पर क्लेश का प्रहाण हो। 
प्रहाणमार्ग में स्थित सत्वों का क्लेश, जो वीजावस्था ह्वी में है, नहीं प्रहीण होता। 
क्लेश-बीच अपने प्रतिपक्ष से द्वी प्रदीण होता है | और प्रतिषक्ष-चित्त मी क्लेश: 
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वीज से अनुषक्त इंप्ठ है। किन्तु कलेशबीजानुफक्त चित्त-क्लेश का प्रतिपक्ष नहीं हो 
सकता और क्शेश-त्रीज के प्रह्यण के बिना संसार-निदृत्ति संभव नहीं है। अतः यह मानना 
होगा कि आलय-विज्ञान अवश्य है जो अन्य विड्ञनों के सहभू क्लेश तथा उपक्लेश से भावित 
होता है, क्योंकि वह अपने बीज से पृष्टि का आदान करता है| जब वासना बृत्ति का लाम करती 
है तब सन्तति के परिणामविशेत से चित्त से ही क्लेश-उपक्लेश प्रवर्तित होते हैं । इनका वीज 
आलय में व्यवस्वित है । वह तत्सदमू क्लेश-प्रतिपक्ष-मार्ग से अपनीत होता है। इसके अपनीत 
होने पर इसके आश्रय से क्लेशों को पुनरुलत्ति नहीं होती | इस प्रकार सोगधिशे4 निरवाणु का 
लाम होता दै तया पूर्व कर्म से आहिप्त जन्म के निरद्ध दोने पर जब अन्य जन्म का प्रतिसंघान 
नहीं होता तब निरुपिशे। निर्वाण होता है। इस प्रकार आलय-विज्ञान के होने पर ही प्रवृत्ति 
और निवत्ति होती है, अन्यथा नहीं | 
तुल़्ना--इन विविध युक्तियों और आगम के वंचनों के आधार पर शुआआन-चांग सिद्ध करते 
हैं कि आलय-विज्ञान वस्तुसत्‌ है। बौद्धों के धर्मता-बाद ( फेनामनलिज्म ) को आत्मा के सहश 
किसी वस्तु के आधार की आवश्यकता थी | हम यद् भी देखते हैं. कि क्षणिक देतु-अल-भाव 
का यह अव्युब्छिन ओघ प्राचीन प्रतीत्य-समुस्ाद का समुचित रूप था | 
शुआन-च्वांग कहते हैं कि अ्आालय-विज्ञान के अमाव में जो धर्मों के बीजों का धारण 
कस्ता है, हेत-फत-भाव असिद्ध हो जायगा । जैसा हमने ऊपर देखा है, ज्षणिक होने के कास्ण 
विज्ञान निस्‍्तर व्युच्छिन्न होते हैं और इसलिए वह स्वतः मिलने का साम्रथ्य नहीं रखते, जिसमें 
वह सूत्र बन सके जो धर्मों के वीजों का धास्ण करें और इस प्रकार नैल्तर्य व्यवस्थापित करे | 
धर्म को जोड़नेवाली यह कड़ी और यह नैस्तर्य आलव-विज्ञान से ही हो सकता है। 
ग्रालय-विज्ञान के बिना कर्म और फल्न की उत्पत्ति अद्देतुक दोगी। वस्तुतः आलय के 
बिना घर्म स्वतः बीज के बहन में समर्थ नहीं हैं, क्योंकि अतीत धर्म का अस्तित्व नहीं है और 
वह देतु नहीं हो सकते | झआजय के बिना हेतुप्रत्ययता अतंभव है । 
यह कहा जायगा कि आलंय-विज्ञान का सिद्धान्त बौद्धों के मूल धर्मवाद का प्रत्याख्यान 
है। नागाहुन ने सर्व॑प्रयम इसका प्रत्याख्यान किया था। उन्होंने धर्म-नैरात्मम, पर्मो को निःबभावता 
का बाद प्रतिष्ठापित किया या | उन्होंने पर्मसज्ञा का विवेचन किया झौर कालवाद का निराकरण 
किया | उन्होंने सिड किया कि धर्म शृत्व हैं। शुआन-च्वांग एक दूसरे विचार से आस्म 
करते हैं, किन्तु वह भी धर्मबाद के कुछ कम विरुद्ध नहीं हैं। च्णिक धर्मों और चैत्तों का 
निरन्‍तर उत्पाद एक नित्य अधिश्वान चाहता है। किन्तु बौद्ध-धर्म के मूल विचार इस कल्पना 
के विरुद्ध हैं । 
शुआन-च्वांग आलव-विज्ञान की नितान्‍्त आवश्यकता मानते हैं, क्योंकि इसके बिना सत्व 
गतियोनि में संतरण नहीं कर सकते | विशञानवाद तथा उपनिद्‌-वेदान्त-सांख्य-वैशेषिक के विचारों 
में सेद इतना हीं है कि बह मानते हैं कि अधिडान (जिसे यह आत्मा या पुरुष कहते हैं ) नित्य 
और स्थिर द्रव्य है, जब कि विज्ञानवादी मानते हैं कि यह आश्रय उन्हीं घ्मों का लड़का । है जो 


कहा 
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अनादि हैं और जो अनन्तकाल तक उत््न होते रहेंगे । एक उसको अचल पर्वत की तरह देखता 
है, दूसरा जलौंघ की तरह। विज्ञानवादी ने द्रव्य को अपना पुराना स्थान देना चाहा, किन्तु 
यह सत्य है कि इस द्रव्य को उन्होंने एक जलौंध के सहश माना। पुनः इनके अनुसार यह 
आश्रय खय धर्म है और पूर्व धर्मों की वासनाओं से बना है । 


शुआन-च्वांग कहते हैं कि यह आलय-विज्ञान अत्यन्त सूक्मम है और विज्ञप्ति-क्रिया 
तथा आलंबन में यह असंविदित है। यह मस्ण के उत्तर तथा प्रतिसन्धि के पूर्व रहता है। 
पुनः यह प्रतिसन्धि-चित्त और मस्ण-चित्त है। यह विज्ञान का आलय जो अनियत और अर्स- 
विदित है, जो प्रतिसन्धि-काल से विद्यमान है, जो अस्वष्निका निद्रा में ही प्रकट होता है। यह 
आत्मा का रूपान्तर नहीं है तो क्या है ! 

यहाँ झालय-विज्ञान के वही लक्षण हैं जो आत्मा के हैं, और इसके सिद्ध करने के 
लिए शुआन-च्वांग ने बो प्रमाण दिए हैं वही प्रमाण कुछ वेंदान्ती ब्ह्मन-झत्मन्‌ को तिद्ध 
करने के लिए देंगे। कलल में, सुषु्ति में, मस्णासन्न पुरुष में, नामरूप के अभाव में, जत्र 
विज्ञान-विशेष नहीं होते, केवल यह अत्पष्ट, सर्वगत विज्ञान शेष रह जाता है। इसके बिना 
इन चज्णों में स्थिति नहीं होती । आलय-विश्ान की सिद्धि श्ससे भी होती है कि काय-जीवित 
को धारण करने के लिए विज्ञानाहार की आवश्यकता है। यह झालय एकजातीय, रुन्तानात्मक 
झोर निरन्तर है | यद्द काय-नीवित का धारक है | काय के लिए यह जीवितेन्द्रिय कै समान है | 
चित्त का यह आवश्यक धारक है। यह सर्व चित्त और जीवन का आधार है | झआलय-विशान 
और धर्म अन्योन्य दवेतु-प्रत्यय हैं और सहमू हैं । 

विपाक-विज्ञान का सविभंग विवेचन समाप्त हुआ | अब इम मननाख्य द्वितीय परिणाम 
का विचार करेगे | 


विज्ञन का द्वितोय परिणाम मन' 


यह द्वितीय परिणाम है| वसुबन्धु भिशिका में कहते हैं:--“आलय-विज्ञान का झाश्रय 
लेकर और उसको झआलंबन बनाकर मनस्त्‌ का प्रवर्तन होता है। यह मन्यनात्मक है।” यह मनो- 
बिशान से भिन्न है। यह मनोविज्ञान का आश्रय है। पुसे कहते हैं कि प्राचीन बौद्ध धर्म में छुः 
विज्ञान माने गए थे :-चन्षुविज्ञानादि पंच विज्ञानकाय और मनोविज्ञान जो इन्द्रियार्थ और अती- 
तादि धर्म का ग्रहण करता है। यह विज्ञान निरन्तर व्युच्छिन्न होते हैं। विशानवाद में एक सातवाँ 
विज्ञान मनस और एक आठवाँ आलय अधिक है। मनसू मनोविज्ञान से भिन्न है। मनसू अन्त- 
रिन्द्रिय अन्तःकरण है, क्‍योंकि यह केवल आलय को ही झ्ालंबन बनाता है। यह मनस्‌ आलव 
के उमान रन्तान में उत्नन्न होता है । निद्रादि अचित्तकावस्था में इनका अव्स्थान होता है। 
विज्ञानवादी कहता है कि यह यूछ्म है। यह मनस्‌ आये में अनाक्व तथा अन्य सत्वों में सदा 
क्लिष्ट होता है । मनस्‌ को प्रायः 'क्जिष्ट मन! कइ्ते हैं । इसीके कारण प्रथगूजन आर्य नहीं 
होता यद्यपि उसका मनोविज्ञान अआ्ारय॑ का क्‍यों न हो | 
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शुआन-च्यांग कहते हैं कि मनस का आश्रय झलय-विज्ञान है | सब चित्त-नैत्तों के तीन 
झ्ाभ्रय हैं | ३, हेतु-प्रत्यय आश्रय --यह प्रत्यय बीच है जिसे पूर्व धर्म छोड़ते हैं । २. गधिपति- 
प्रयय आश्रय ( इसे सहमू-आभ्रय भी कहते हैं )। ३. समनन्तस्पत्यय आश्रय--यह पूर्व निरद्ध 
मनस्‌ है | मनत्‌ में आठ विज्ञान संणद्दीत हैं। इसे क्रान्त-मत्यय या इन्द्रिय कहते हैं। 

हीनयान के लिए यह देतु-प्रत्ययता पर्याप्त है । प्रत्येक पूर्व धर्म अपर धर्म को उत्पन्न कर 
निरद्ध होता है। इसके विपरीत शु्आन-च्वांग का मत है कि ऐसी हेतु-प्रत्ययता धर्मों की गति का 
निरूपण करने के लिए अपर्यात्त है| शुआन-च्वांग यहाँ घर्मपाल को उद्धत करते हैं, जो कहते 
हैं कि बीजाभ्रय में पू-वरिमि नहीं है। यह सिद्ध नहीं है कि बीज के विनाश के पश्चात्‌ अंकुर 
की उत्पत्ति होती है | और यद्द ज्ञात है कि आर्चि और दीप अन्योन्य-हेतु और सहमू-देतु हैं । 
-फल का सहमाव हैं। इसलिए, एक अधिपति-प्रत्यय आश्रय की आवश्यकता है | सब चित्त-चैत्त 
इस आश्रय के कारण होते हैं और इसके बिना इनका प्रवर्तन नहीं होता | इसे सहमृ-्राश्रय या 
सहभू-इन्द्रिय भी कहते हैं | इसीलिए, मनस्‌ का आश्रय केवल बीज नहीं हैं, किन्तु आलय-विज्ञान 
ख्यं है । 

आआलय-विज्ञान के लिए प्रश्न है. कि क्या इसको सहभू-आश्रय की आवश्यकता नहीं है, 
और क्या यह स्वयं अवस्थान करता है! अथवा क्या यह कहना चाहिये कि यह अन्य सबका 
आश्रय है, और पर्याय से अन्य सब इसके आश्रय हैं, और यह आश्रय उन बीजों के रूप में है 
किन्हें दूसरे उसमें संग्रहीत करते हैं ! शु्लन-च्वांग कहते हैं कि आलग-विज्ञान, जो सबका मूल 
आश्रय है, स्वयं अपने आश्रित मनस्‌ और तदाभित चित्त-चेत्त (प्रवृत्ति-विज्ञान) का भय लेता 
है| दूसरे शब्दों में जहाँ एक ओर झालय-विशान निरन्तर विज्ञप्तियों का प्रवर्तन करता है वहाँ 
यह सदा विज्ञानों के उच्छेष ( बीज ) से जो उसमें संग्रहीत होते हैं, पुनः निर्मित होता है| 
यह कहना आवश्यक है, क्योंकि इसके बिना शुआन-च्वांग का आलय-विज्ञान केवल ब्रह्मन- 
आत्मन्‌ होता | 

समनन्‍्तर प्रत्यय-आश्रय के श्रमाव में चित्त-चेत्त उल्नन्न नहीं होते। चैत्त प्रत्यय हैं, क्रान्त 
( >+क्रम ) आशय नहीं है। किन्तु चित्त आश्रय है| अ्रतः चित्त दोनों है | 

मनस के आश्रय के स॑बन्ध में हम यहाँ विविध मतों का उल्लेख करेंगे | 

सब्यू के अनुसार मनस्‌ का आश्रय संभूत अष्टम विज्ञान नहीं हे, किन्त अष्म विज्ञान के 
बीज हैं। यह मनस्‌ के ही बीज हैं जो अ्रष्ठम में पाए जाते हैं, क्योंकि सनस अव्युच्छिन्न है । इस- 
लिए. हम यह नहीं कह सकते कि इसकी उत्पत्ति एक सँभूत विज्ञान के सहमृ-आश्रय से होती है। 

धर्मपाल् के 9नुसार मनस्‌ का आश्रय संभूत अष्टम विज्ञान और अष्म के बीज दोनों हैं। 

यद्यपि यह अव्युच्छिन्न है तथापि यह विकारी है, और इसलिए इसे प्रवृत्ति-विज्ञान कहते हैं | 
अतः हमको कहना चाहिये कि संभूत अ्ष्टम इसका सहमू-प्राश्रय है । 

हेत॒ प्रत्यय-प्राश्षय--नन्‍्द और जिनपुत्र के अनुसार फलोत्याद के लिए जीब को. 
अवश्य नाश होता दे । किन्तु घर्मपाल कहते हैं कि यह सिद्ध नहीं है कि बीज के विनाश के 
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पश्चात्‌: अंकुर की उत्पत्ति होती हैं, और हम जानते हैं कि अर्चि और दीप अत्योन्‍्य-देत और 
सहमू-देसु हैं। वह कहते हैं कि बीज और संभूव धर्म अन्योन्योत्याद करते हैं >और सहभू हैं | 
इसीलिए योगशास््र ( ५, १२ ) में हेठु-प्रत्वय का लक्षण इस प्रकार दिया हँ--अनित् धरम 
( बीज और संभूय घर्म ) अन्योन्य-हेत॒ हैं, और पूर्व बीज अपर बीज का हेतु है । 

इसी प्रकारः महायान-संग्रह में कहा है कि आलय-विज्ञान और ( संभूय ) क्लिष्ट धर्म 
एक दूसरे के हेतु-प्रत्यय हैं| यथा नड़कलाप होते हैं, ओर एक साथ अव्स्थान करते हैं। इसी 
ग्रन्थ में ( ३८६, ३ ) अन्यत्र कहा हैं कि बीज और फल सहमभू हैं। 

झतः बीजाश्रय में पूर्व-चरिम नहीं है | अष्टम विज्ञान और उसके चेत्तों का आश्रय उनके 
बीज हैं । 

सहस्‌-झआश्चय या अधिपति-आश्षय--नम्द के मत में पाँच विज्ञान ( चक्षुवित्ञानादि रे ) 
का एकमात्र सहभू-झश्रय मनोविज्ञान है, क्योंकि जब पंच-विज्ञान काय का रुमुदाचार होता है, 
तब मनौविज्ञान भी अवश्य होता हैं । जिन्हें इन्द्रिय कहते हैं, वह पंच-विज्ञानों के सहमू- 
आश्रय नहीं हैं, क्योंकि पंचेन्द्रिय वीजमात्र हैं, जैसा कि विंशतिका कारिका (६ ) में कहा हैं। 
इस कारिका का यह अभिप्राय है कि द्वादशायतन की व्यवस्था के लिए और आत्मा में प्रतिप् 
तीर्थिकों का खंडन करने के लिए बुद्ध पाँच विज्ञान के बीजों को इन्द्रिय संज्ञा देते हैं | 

सप्तम और अष्टम विज्ञान का कोई सहभू-आशभ्रय नहीं है, क्‍योंकि इनका बड़ा सामधथ्य है 
आर इस कारण यह संतान में उत्न्न होते हैं | 

मनोविश्ञान की उत्पत्ति उसके सहभू-झभ्रय मनसू से हैं। 

स्थिस्मति के मत में पाँच विज्ञानों के सदा दो सहमू-झआभय होते हैं:--पाँच रूपीन्द्रिय 
और मनोविज्ञान | मनोविज्ञान का सदा एक सहमू-आश्रय द्ोता हैं और यह मनस्‌ हें। जब यह 
पाँच विज्ञानों का सहभ्‌ होता हैं, तब इसका रूपीन्द्रिय भी आश्रय होता है। मनस्‌ का एक ही 
सहभू-आश्रय है और यह अष्टम विज्ञान है | अष्ठम विज्ञान विकारी नहीं है। यह स्वतः घृत होता 
है, अतः इसका सहभू-आश्रय नहीं हे। 

स्थिस्मति नन्‍द के इस मत को नहीं मानते कि रूपीन्द्रिय पाँच विज्ञानों के बीजमात्र हैं। 
वह कहते हैं कि यदिं यह बीज हैं तो यह देतु-प्रत्यय होंगे, अधिपति-प्रत्यय नहीं । पाँच विज्ञान 
के बीज कुशलन्ञकुशल होंगे। झतः पाँच इन्द्रिय एकान्तेन अब्याकृत न होंगी, जैसा शास्त्र 
कहते हैं| पाँच विज्ञान के बीज 'उपात्त' नहीं हैं। यदि पंचेन्द्रिय बीज हैँ. तो वह उपात्त न 
होंगी। यदि पाँच इन्द्रिय पाँच विज्ञानों के बीज हैँ तो मनस्‌ को मनोविज्ञान का बीज मानना 
पड़ेगा । पुनः योगशात्त्र में चक्तुविज्ञानादि के तीन आश्रय बताये हैं। यदि चक्चु चक्तुविशा- 
का बीज है तो इसके केवल दो आश्रय होंगे | 
... अमंपाल इन आच्षेपों को दूर करते हैं| वह कहते हैं कि इन्द्रिय बीज हें। किन्दु यह वह 
बीज नहीं हैं जो देतु-प्रत्यय हैं, जो प्रत्यक्ष पाँच विज्ञानों को जन्म देते हैँ, किन्तु यह कर्म-बीज 








हैं जो अधिपति-प्रत्यय है, जो पंचविज्ञान काय को अमिनिईत्त करते हैँ। किन्तु स्थिरमति इस 
से संतुष्ट नहीं हैं| वह इसका उत्तर देते हैं | 

शुभचरुद् प्रायः स्थिस्मति से सहमत हैं। किन्तु वह कहते हैं कि अष्टम विज्ञान का एक 
सहमृ-आशअय होना चाहिये। वह कहते है कि अष्टम विज्ञान भी अन्य विज्ञानों के सलहश एक 
विज्ञान है। अतः दूसरों की तरह इसका भी एक सहभू-आभ्रय होना चाहिये। सप्तम और 
अष्टम विज्ञान की सदा सहप्रवृत्ति होती हैं। इसके मानने में क्या आपत्ति हें कि यह णक 
दूसरे के आश्रय हैं? २ ह 

शुभचन्द्र का मत है कि अश्म विज्ञान * संभूय-विज्ञान ) का सहभू-आश्रय मनस है। जब 
कामघातु और रूपधातु में इसकी उत्पत्ति होती हैं, तो चच्ु आदि रूपीद्धिय इसके द्वितीव आश्रय 
होते हूँ | बीज का आश्रय संभूय अष्टम या विपाक-विज्ञान हँ। जिंस क्षण में वह इसमें वासित 
होते हैं, तव उनका आश्रय वह विज्ञान मी होता है जो वालतित करता हैं । 

धर्मपाज्ञ के मत में पाँच विज्ञानों के चार सहमू आश्रय हँ:---पंचेन्द्रिय, मनो विज्ञान, सप्तम, 

अष्टम विज्ञान | इन्द्रिय पंच-विज्ञान के समक्रिय-आशभ्रय हैं, क्‍योंकि यह उन्हीं विषयों का प्रदरण 
करती हैं| मनोविज्ञान विकल्या्रय है। मनोविज्ञान सविकल्पक है, किन्तु अविकह्पक विज्ञानों 
का आश्रय है। मनस्‌ संक्लेश-ब्यवदान-अआश्रय हैं, क्योंकि इसपर इनका संक्लेश अथवा व्यवदान 
आश्रित हैं। अष्म विज्ञान मूलाअय है। मनोविज्ञान के दो सहमू-आश्रय इ--रप्तम और अष्टम 
विज्ञान | जत्र पंच-विज्ञान इसके आश्रय होते है, तब यह अधिक पड़ होता हैँ, किन्तु मनोविज्ञान 
के अत्तित्व के लिए पंच-विज्ञान आवश्यक नहीं हैं; अतः वह उसके आश्रय नहीं माने जाते | 
मनस्‌ का केवल एक सहमू-आ्श्रय है। यह अश्टम विज्ञान है| यथा लंकाकतार ( १०,२६६ ) में 
कहा हैं--आलय का झाभय लेकर मन का प्रवर्तन होता हैं | अन्य प्रबृत्ति-विज्ञानों का प्रवर्तन 
चित्त ( आलय ) और मनत्‌ का आश्रय लेकर होता है । 

अष्टम विज्ञान का सहभृ-द्राभ्रय सप्तम विज्ञान है| योगशाल्त्र में (६३, ११) कहा हें कि 
सदा आलय और मनस एक साथ प्रवर्तित होते हैं। अन्यत्र कहा हैं कि आलय सदा क्लिष्ट पर 
आशित होता है। 'क्लिष्ट! से 'मनस इष्ट हे 

यह सत्य है कि शात्त्र में उपदिष्ठ हें कि तीन अवस्थाओं में (अहहत्‌ में, निरोध-समापत्ति- 
काल में, लोकोत्तर-मार्ग में ) मनस्‌ का अभाव होता है। किन्तु इसका यह अर्थ हे कि इन तीन 
अवस्थाओं में निरईत्त मनस्‌ का अभाव होता हे, सप्तम विज्ञान का नहीं। इसी प्रकार चार 
अवस्थाओं में ( भावक, प्रत्येक्लुद्ध, अवेबर्तिक बोधिसत्व, तथागत ) आलय की व्यावृत्ति होती 
है, किन्तु अष्टम विज्ञान की नहीं होती | 

जब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति काम-रूप धातु में होती हैं तब पाँच रूपीन्द्रिय भी आभ्रय 
रूप में एद्दीत होती हैं | किन्तु अष्टम विज्ञान के लिए आश्रय का यह प्रकार झावश्यक नहीं है । 

आआलय-विशान के बीज ( बीज-विज्ञान ) विषय का ग्रहण नहीं करते। अतः बीज 
आश्रय नहीं हैं । र 
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संप्रयुक्त-धर्म ( चैत्त ) का वह विज्ञान आश्रय है, जिससे वह सप्रयुक्त है। इस विज्ञान 
के आश्रय मी चैत्त के आश्रय हैं। 

समनसन्‍्तस-प्रत्यय-झाश्रय और | कास्त-अश्रय--नन्वु के मत में पंच-विज्ञान का उत्तरों 
त्तर ऋ्षण-संतान नहीं होता, क्योंकि इसका आझावाहन मनोविज्ञान से होता है। ञ्रतः मनोविज्ञान 
उनका एकमात्र क्रान्त-आ्लाश्नव हें। क्ान्त-आभ्य मार्ग का उद्घाटन करता है और पय-प्रदर्शक 
होता हैं। ( पंच-विज्ञान के समनन्तर मनोविज्ञान होता है । चच्षुविज्ञान के क्षण के उत्तर चक्तु- 
विज्ञान या भोज-विज्ञान का क्षण नहीं होता, कित्तु मनोविज्ञान का क्षण होता है। ) 

मनोविज्ञान का सन्तान ह्वोता हैं | पुनः पंच-विज्ञान इसका झावाहन कर सकते हैं | अतः 
छुः प्रवृत्ति-विज्ञान इसके क्रान्त-आधय हैं | 

सतम ओर अष्ठम विज्ञान का अपना अपना सन्तान होता हैं | अन्य विज्ञान इसका 
आावाहन नहीं करते | अतः सप्तम और अश्म क्रम से इनके क्रान्त-आश्य हैं | 

स्थिस्मति के मत में नन्द का मत यथार्थ है, यदि हम अवशित्व की अवस्था में, विषय से 
विज्ञान का लहसा संनिपात होने की अद्स्था में, एक हीन विषय से संनिषात की अवस्था में, 
पंच-विज्ञान का विचार करें | किन्तु वशित्व की अवस्था का, निष्यन्द विज्ञान का, उद्‌भूत-बृच्ति 
के विषय का हमको विचार करना है | 

बुद्ध तथा अन्तिम तीन भूमियों के बोधिसत्व विषय-बशित्व से समन्‍्वागत होते हैं | 
इनकी इन्द्रियों की क्रिया स्वस्सेन होती हूँ | यह पर्येपणा से वियुक्त होता है | एक इन्द्रिय की 
क्रिया दूसरी इन्द्रिय से संपन्न हों सकती है| क्‍या आप कहँँगे कि इन अवस्थाओं में पंच-विज्ञान 


क्ला सनन्‍्तान नहीं होता; 


विषय के सन्निपात से पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती है | कितु निष्यन्द-विज्ञान का 
आवाहन व्यवसाय मनस्कार के बल से, क्जिष्ट अथवा अझनात्वव मनस्कार के बल से होता है | 
इन पाँच का ( मनोविज्ञान के साथ ) विष्य में समवधान होता है। आप यह कैसे नहीं स्वीकार 
करते कि एक विज्ञान ( पंच-विज्ञान ) सन्तान है | 

उद्भूत-बृत्ति के विषय में संमुल्लीभाव से काय और चित्त ध्वस्त हो जाते हैं । उस समय 
पंच विज्ञानकाय झवश्यमेव सन्तान भें उत्पन्न होते हैं | 


उध्णु नरक मे ( अग्नि के उद्मूत-बत्तित्त से ) तथा कीड़ा प्रदूषिक देवों में ऐसा होता 


है | अतः पंच-विज्ञान का कान्त-अआभय छः विज्ञानों में से कोई भी एक विज्ञान हो सकता है। 


कस्तुतः या तो वह अपनी ही सन्तान बनाते हैं, या अन्य प्रकार के विज्ञान से उनका आवाहन 


होता है | 


सनोविज्ञाच-जब पंच-विज्ञान की उत्पत्ति होती है तब मनोविज्ञान का एक क्षण 
अवश्य वर्तमान सु है | यह क्षण मनोविज्ञान के उत्तर क्षण को आक्ृष्ठ करता है, और उतका 
उत्पाद कस्ता है ।इस द्वितीय क्षण के यह पाँच क्रान्त-आश्रय नहीं हैं। अतः पूर्ववर्ती 
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मनोविज्ञान इसका क्रान्त-आश्रय है | अचित्तकावस्था आदि में मनोविज्ञान व्युब्छिन होता है | 
जब पश्चात्‌ इसकी पुनः उत्पत्ति होती है, तो सप्तम और अधश्म विज्ञान इसके क्रान्तद-आश्रय होते हे | 

नम्द का विचार है कि अवित्तकाकस्था के पश्चात्‌ मनोविज्ञान का क्रान्त-आभ्रय समाग 
श्रतीत च्ुण (-इस अवस्था से पूर्व का मनोविज्ञान ) होता है| इस बात को नन्द उन पाँच 
विज्ञानों के लिए क्‍यों नहीं स्वीकार करते जिनकी पुनरत्पत्ति उपच्छेद के पश्चात्‌ होती है ! यदि 
पच-विज्ञान के लिए यंह बाद युक्त नहीं दे तो मनोविज्ञान के लिए भी नहीं है | 

सप्तम थौ? अष्टम विज्ञान--जत्र प्रथम बार समता-ज्ञान से संप्रयुक्त मनस की उत्पत्ति 
होती है, तत्र यह प्रत्यक्ष ही मनोविज्ञान के कारण होती है। अतः मनोविज्ञान इसका क्रान्त-आश्रय 
है । मनसू का क्रान्त-आशभय मनस्‌ भी है | 

इसी प्रकार आदर्श-ज्ञान से संप्रयुक्त अश्म विमज्-विज्ञान की उत्तत्ति सप्तम और पष्ठ 
विज्ञान के क्रान्त-आशभ्रय से होती है । अष्टम विज्ञान का क्रान्त-आश्रय अष्टम भी है | 

घर्मपात्ञ का मत- स्थिस्मति का सिद्धान्त सुदु नहीं है | 

कौन से धर्म क्रान्त-आश्रय हो सकते हैं? जो धर्म सालंबन हैं, जो अधिपति हैं, जो 
पमनन्तस्प्रत्यय हैं| जिन धर्मों में यह लक्षण होते हैं“-अधिपति-चित्त के पूर्व छ्ण--वह 
उत्तर चित्त-चैत्त के प्रति क्रात-आश्रय होते हैं, क्योंकि वह मार्ग का उद्घाटन करते हैं; और 
उनको इस अकार आकृष्ट करते हैं कि उनकी उत्पत्ति होती है।यह केवल चित्त हैं, चेत्त या 

एक ही झाश्रय में आठ विज्ञान एक साथ प्रवर्तित हो सकते हैं| एक विसभाग विज्ञान 
दूसरे विसमाग विज्ञान का क्रान्त-आशभ्य कैसे हों सकता है। यदि कोई यह कहे कि यह 
क्रान्त-आभय हो सकता है तो यह परिणाम निकतता है कि विसभाग विज्ञान एक साथ उत्पन्न 
नहीं हो सकते | किन्तु यह सर्वात्तिवादिन्‌ का मत है । 

एक ही आश्रय में भिन्न विज्ञान--चाहे श्रल्पसंख्या में या बहुसंख्या में--एक साथ 
उत्पन्न होते हैं | यदि कोई यह मानता है कि यह एक दूसरे के समनन्तर-प्रत्यय हैं, तो रूप भी 
रूप का समनन्तर-प्रत्यय होगा | किन्तु शास्त्र कहता है कि केवल चित्त-चेंत्त समनन्तर-प्रत्यय हैं | 

हमारा सिद्धान्त हैं कि आठ विज्ञानों में से प्रत्येक स्वजाति के धर्मों का क्रान्त-आश्रय है | 
चैत्तों के लिए भी यही नियम है | 
मनस का झाल्वन 

शव हम मनस्‌ के झ्ालंब्रन का विचार करते हैं | मनस्‌ का आलंबन वही विज्ञान है 
जो उसका आश्रय है, अर्थात्‌ आलय-विज्ञान है। हम यह भी विचार करेंगे कि आलंबन 
आलय-विज्ञान का स्वभाव है या यह केवज़ उसका आकार है, छिन्हें ग्रालय-विज्ञान स्वस्सेन 
घारण कर्ता है ( बीज, चेत्त, धर्म )। 

मन्दु का मत-मभनस्‌ का आालंत्रन आलय-विज्ञान का स्वभाव और तत्संप्रयुक्त चैत्त 
हैं। निमित्तमाग और आलय-विज्ञान के बीज मनत्‌ के आलंबन नहीं हैं। वस्तुतः योगशास्त् 
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के अनुसार मनस आत्मग्राह और आंत्मीयग्राह से सदा सहगत होता है, यह आलय को आत्मवत्‌ 
और तत्संप्रयुक्त धर्मों को झत्मीय अ्वधारित करता है। यह घर्म आलय के चैत्त हैं | अतः 
यह उससे व्यतिरिक्त नहीं हैं | अतः यह व्याख्यान उन वचनों के विरुद्ध नहीं है, जिनके 
अनुसार, मनस का झालंबन केवल आलय-विज्ञान है। 

चित्रभाजु का मत--नन्‍्द का मत अयुक्‍्त है | उनके मत के समर्थन में कोई शात्रवचन 
नहीं है। मनस का आलंबन दर्शनमाग और निम्मित्तमाग है| मनस इनको क्रम से आत्म 
झआात्मीय अवधारित करता है। किन्तु इन दो भागों के स्वभाव आलय में (स्वसंवित्तिमाग में) ही हैं | 

स्थिर्मति का मत-चित्रमानु का मत भी अयुक्त है ।मनस स्वयं आलय-विज्ञान और 
उसके बीजों को आलंबन बनाता है | यह झालय को आझात्मन और बीजों को आमीय अवब- 
घारित करता है | बीज भूतसद्द्वव्य नहीं हैं किन्तु प्रवृत्ति-विज्ञान के सामध्यमात्र हैं । 

धर्मपाक का मत--ौस्थिस्मति का व्याख्यान अयुक्त है। एक और रूप-त्रीआादि विज्ञान- 
स्कंध नहीं हैं | बीज भूतसत्‌ हैं | यदि यह सांबृत असत्‌ हों तो यह हेतु-अत्यय न हों | दूसरी 
और मनस्‌ सदा सहज सत्कायदृष्टि से सहगत होता है। यह एकजातीय निरन्तर सन्तान में 
स्व॒स्सेन प्रवर्तित होता है | क्या मनत्‌ का आत्मा और आ्ात्मीय कों अलग अलग अवधारित 
करना संभव है हम नहीं देखते कि केसे एक चित्त के शाश्वत-उच्छेद गादि दो आलंबन 
जौर दो ग्राह हों सकते हैं; और मनत के, जो सदा से एकरस प्रवर्तित होता है, दो उत्त 
रोत्तर ग्राह नहीं हो सकते | धर्ममाल का निश्चय है कि मनस का आलंबन केवल दर्शनभाग 
है, न कि अन्य माग; क्योंकि यह भाग सदा एकजातीय निरन्‍तर सन्तान होता है, और नित्य 
तथा ०क प्रतीत होता है, और क्योंकि यह सत्र धर्मों का ( चैत्तों को वर्जित कर ) निरन्तर 
झाभ्रय है। इसी भाग को मनस अध्यात्म आता अवधारित करता है। किन्तु शाज्मवबचन है 
कि मनस में आध्मीयग्राह होता है। यह एक कठिनाई है। हमारा कहना है कि यह 
भाष्याच्षेष है। 

घमंपाल के मत का यह परिणाम है कि विज्ञानवाद, जो मूल में अ्द्वववाद था 
आत्मबाद को ओर भुकता है | आलय-विज्ञान में एक दर्शनभाग को रुख्यतः विशिष्ट करना 
और यह कहना कि केवल यही आकार, यही माग, मनस्‌ का आलंबन है; कदाचित्‌ यह कहने 
के बराबर हो जाता कि झआलब-विज्ञान अव्यक्त ब्रह्म भी नहीं, आत्मा के समान है | 

जबतक मनस्‌ अपरावृत्त है, तबतक मनस का ग्ालय-विज्ञान ही एकमात्र आलंबन 
होता है | जब आ्ाभ्व-परादत्ति होती है, तब अष्टम विज्ञान के अतिरिक्त भृततथता और अन्य 
धर्म भी इसके आलंबन होते हैं | 
मनसत के संप्रयोग 

कितने चैत्तों से मनस संप्रयुक्त होता है ! मनस सदा चार क्लेशों से संप्रयुक्त होता है | 
यह चार मूल क्लेश इस प्रकार हैं -१, आत्ममोह--यह अविद्या का दूसरा नाम है। यह आत्मा 
के विषय में मोह और अनात्मा में विप्रतिपत्ति उत्पन्न करता है। २, ग्ात्मदेष्टि--बह आत्मग्राह 
है, जिधसे पुदूगल अनात्म धर्मों को आत्मबत्‌ ग्रहण करता है। ३. आत्ममान--यह गर्व है 
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जो कल्पित आत्मा का आश्रय लेकर चित्त की उन्नति करता है| ४, आत्मत्नेह--यह गआत्मप्रेम 
है जो आत्मा में अभिष्वंग उत्पन्न करता है | 

इन चार क्शेशों के अतिरिक्त अन्य चैत्तों से कया मनस का संप्रयोग नहीं होता ! 

एक मत के अनुसार मनस का संप्रयोग केवल नो चैत्तों से होता है :--चार मूल क्लेश 
और स्पर्शादि पाँच सर्वत्रग | 

कारिका में उक्त है कि झ्ालय-विज्ञान सर्वत्रण से सहगत है। यह दिखाने के लिए 
कि मनस के सर्वत्रग झआलय के सर्वृत्रगों के सदश अनिवृताव्याकृत नहीं हैं, कारिका कहती है 
कि यह उनसे अन्य हैं | चार क्लेश और पाँच सर्वत्रमग मनस से सदा संप्रयुक्त होते हैं। मनस 
पाँच विनियत, स्पारह कुशल, उपक्लेश और चार अनियत से संप्रयुक्त नहीं होता । 

वुसरे मत के अनुसार कारिका का यह अर्थ है कि मनस्‌ से सहगत चार क्लेश 
अन्य ( अर्थात्‌ उपक्लेश ) और स्पर्शादि पंच होते हैं । 

तीसरे मत के अनुसार यह दूस उपक्लेशों से संप्रयुक्त होता है | 

धर्मपाल के अनुसार सर्वक्लिष्ट चित्त आठ उपक्लेशों से संप्रयुक्त होता है। अतः मनस 
सर्शादि पाँच सर्वत्रग, चार मूल क्लेश, आठ उपक्लेश और एक प्रज्ञा से युक्त होता हैं। 

किन वेदनाओं से क्लिष्ट मनसः संप्रयुक्त होता है! एक मत के अनुसार यह केवल 
सौमनस्य से संप्रयुक्त होता है, क्योंकि यह झालय को आत्मवत्‌ अवधारित करता है और उसके 
लिए सौमनस्य और प्रेम का उत्पाद करता है | 

दूसरे मत के अनुसार मनस्‌ चार वेंदनाओं से य्थायोग मंम्रयुक्त द्ोवा है | दुर्गति में 
दौर्मनस्य से, मनुष्यगति, कामधातु के देवों की गति में, प्रथम-द्वितीय ध्यानभूमि के देवों में 
सौमनस्य से, तृतीय ध्यान-ममि के देवों में सुखावेदना से, इससे ऊध्च उपेक्षा-वेंदना से मनस 
प्रयुक्त होता है । 

तीसरा मत हैं जिसके अनुसार मनस सदा से स्वस्सेन एकजातीय प्रवर्तित होता है| यह 
अविकारी है। झ्तः यह उन वेदनाओं से संप्रयुक्त नहीं है जो विकासशील हैं। अतः यह 
केवल उपेत्ना-वेदना से संप्रयुक्त है। यदि इस विषय में झआलय से भेद. निर्दिष्ट करना होता 
तो कारिका में ऐसा उक्त होता | । 

मनस के चैत्त निव्ताब्याकृत हैं। मनस से संप्रयुक्त चार क्लेश क्लिष्ट धर्म हैं। यह 
मार्ग में अन्तराब हैं, अतः यह निबृत हैं। यह न कुशल हैं, न अकुशल, अतः अबव्याकृत 
हैं। मनस से संप्रयुक्त क्लेशों का आश्रय सूकछम है, उनका प्रवर्तन स्वस्सेन होता है। अत 
यह अव्याकृत हैं 

मनस के चैत्तों की कोन-सी भूमि है! 

जब अष्टम विज्ञान की उत्पत्ति कामधातु में होती है तो मनस से संप्रयुक्त चेत्त ( यथा 
आात्मदृष्टि ) कामाप्त होते हैं, और इसी प्रकार यावत्‌ भवाग्र समझना चाहिये-।; यह ल्वस्सेन 
प्रबर्तित होते हैं, और सदा स्वभूमि के आलय-विज्ञान को आलंबन बनाते हैं | यह अन्य भूमि 
के धर्मों को कभी झालंबन नहीं बनाते । आलय-विज्ञान में प्रत्येक भूमि के बीज हैं, किन्तु जब 


यह किसी भूमि के कर्मों का विषाक होता हैं तो कद्ठा जाता है कि यह भूमिविशेष में उत्पन्न 
हुआ है | मनस आ्ालय में प्रतिबद्ध होता है। अतः इसे आलय-विज्ञानमय कद्दते हैं | अथवा 
मनस्‌ उस भूमि के क्लेशों से बद्ध होता है जहाँ आलय की उत्पत्ति होती है| श्राभ्रय-परावृत्ति 
होने पर मनस भूमियों से वियुक्त द्वोता हैं । 

यदि यह क्लिष्ट मनस्‌ कुशल-क्लिए-अव्याकृत श्रदस्थाओं में अविशेष रूप से प्रवर्तित 
होता है तो उसकी निबृत्ति नहीं होती । यदि मनस की निबृत्ति नहीं होती तो मोक्ष कहाँ से 
होगा ! मोक्ष का अमाव नहीं है, क्योंकि अइईत्‌ के क्लिप्ट मनस नहीं होता | उसने अशेष 
क्लेश का प्रह्यण किया है | 

मनस्‌ से संप्रयुक्त क्लेंश सदन होते हैं । अतः दर्शन-मार्ग से उनका ( बीज रूप में ) 
प्रहदण या उपच्छेद नहीं होता, क्योंकि इनका स्वस्सेन उत्पाद होता हैं। क्लिष्ट होने के कारण 
यह अह्देय भी नहीं हैं । 

इन क्लेशों के बीज जो दुक्षम हैं तभी प्रदीण होते हैं, जब्र मावाप्रिक क्लेश-बीज सकृत्‌ 
प्रदीण दोते हैं, तब योगी अइत्‌ दोता दे और क्लिष्ट मनस्‌ का प्रह्मण होता है | अहंत्‌ में 
वह बोधिसत्व भी संग्रहीत हैं, जो दो यानों के अशैक्ष होने के पश्चात्‌ बोघिसल्व के गोत्र में 
प्रवेश करते हैं | 


ड निरोध-समापत्ति की अक्स्था में भी क्लिष्ट मनस्‌ निदद्ध होता है। यह अवस्था शान्त 
और निर्वाण सइश द्ोती है | अतः क्लिष्ट मनस्‌ उस समय निरुद्ध होता है, किन्तु मनस्‌ के 
बीजों का विच्छेदक नहीं होता | बच योगी समापत्ति ते व्युत्यित होता है तत्र मनस्‌ का पुनः 
प्रवर्तन द्वोता है | 

लोकोत्तर-मार्ग में भी क्लिष्ट मनस्‌ नहीं होता । लौकिक मार्ग से क्लिष्ट मनस का 
प्रवर्तन होता है | किन्तु लोकोत्तर-मार्ग में नैशत्म्प दर्शन होता है जो आत्मग्राह का प्रतिपक्षी 
है| उस अवस्था में क्लिष्ट मनस्‌ का प्रवर्तन नहीं हो सकता । अतः क्लिश्र मनस्‌ निरुद्ध होता 
है। उससे ब्युत्यित होनेपर क्लिष्ट मनस्‌ का पुनः उत्पाद होता है | 

स्थिरमति के अनुसार मनसे अथवा सप्तम विज्ञान सदा क्लिष्ट होता है। जब क्लेशा 
वस्ण का अ्रमाव होता है तब मनस्‌ नहीं होता | वह अपने समथंन में इन बचनों को उद्धृत 
करते हैं :--१. मनस्‌ सदा चार क्लेशों से संभ्रयुक्त होता है ( विख्यापन, १ ), २. मनस 
विज्ञान-संक्लेश का आश्रय है (संग्रह, १ ), ३. मनस का तीन अवस्थाओं में अभाव 
होता है । 

घर्मपाल्ष कहते हैं कि जब मनस्‌ क्लिष्ट नहीं रहता तब वह अपने. स्वभाव में 
( सप्तम विज्ञान ) अवस्थान करता है। वह कहते हैं कि स्थिरमति का मत झागम और युक्ति 
के विदद्ध है | 








१.सृत्रवचन है कि एक लोकोत्तर मनस्‌ है| 

२, अक्लिष्ट और क्लिप्ट मनोविज्ञान का एक सहभू और विशेष आश्रय होना चाहिये। 

३. योगशाखस्त्र में कह्दा है कि आलय-विज्ञान का सदा एक विज्ञान के साथ प्रवर्तन 
होता है । यह विज्ञान मनस्‌ है। यदि निरोध-समापत्ति में मनस्‌ या सप्तम विज्ञान निरुद्ध होता 
है ( स्विस्मति ) तो योगशाल्न का यह वचन अयथार्थ होगा, क्योंकि उस अ्रद॒स्था में आलय- 
विज्ञान होगा और उसके साथ दूसरा विज्ञान (मनस्‌ ) न होगा | 

४. योगशाज््र में कहा हैं कि क्लिप्ट मनस्‌ अरईत्‌ की अवस्था में नहीं होता | किन्त 
इससे यह परिणाम न निकालिये कि इस अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभाव होता है। शास्त्र 
यह भी कहता है कि अहंत्‌ की अवस्था में आलप-विज्ञान का त्याग होता है, किन्तु आप मानते 
हैं कि अहंत्‌ में अष्टम विज्ञान होता है | 

४. अलंकार और संग्रह में उक्त है कि सप्तम विज्ञान की परावृत्ति से समता-शञान की 
प्राप्ति होती है। अन्य ज्ञानों के समान इस ज्ञान का भी एक तत्॑प्रयुक्त अनास्तव विज्ञान आश्रय 
होना चाहिये | ग्याश्नय के बिना आश्रित चैत्त नहीं होता | अतः अनास्तव सप्तम विज्ञान के 
अमाव में समता-ज्ञान का अभाव होगा । वस्तुतः यह नहीं माना जा सकता कि यह ज्ञान प्रथम 
छुः विज्ञानों पर आश्रित है, क्योंकि यद्द झादर्श ज्ञान की तरह निरन्तर रता है | 

६.यदि अशैक्ष की अवस्था में सप्तम विज्ञान का अभात है तो अधष्म विज्ञान का कोई 
सहम्‌ झ्ाश्रय नहीं होगा | किन्तु विज्ञान द्ोने से इसका ऐसा आश्रय होना चाहिये | . 

७. आप यह मानते हूँ कि जिस सत्व ने पुद्गल-नैरात्यय का साक्षात्कार नहीं किया है, 
उसमें आत्मग्राइ सदा रहता है| किन्तु जबतक घर्म-नैरात्मय का सा्षात्कार नहीं होता, तबतक 
धर्मग्राद भी रहता है । यदि सप्तम विज्ञान निरद्ध होता है तो इस धर्मग्राह का कौन-सा विज्ञान 
झाश्रय होगा १ क्या अष्टम विज्ञान होगा १ यह असंभव है क्योंकि अष्टम विज्ञान प्रज्ञा से रहित 
है | हमारा निश्चय है कि यानद्वय के आया में मनस्‌ का सदा प्रवर्तन होता है, क्योंकि 
घर्म-नैरात्म्य का साक्षात्कार नहीं किया है | 

८. योगशासत्र ( ५१, संग्रह ) एक सप्तम विज्ञान के अस्तित्व की आवश्यकता को 
व्यवस्थित करता है, जो कि पष्ठ का आश्रय है। यदि लोकोत्तर-मार्ग के उत्पाद के समय या 
अशैेक्ष की अवस्था में सप्तम विशञानका अमाव है, तो योगशास्त्र की युक्त में द्विविध 
दोष होगा | 

अतः पूर्वोक्त तीन अवस्थाओं में एक अक्लिए्ट मनस्‌ रहता है | जिन बचनों में यह 
क॒द्दा गया है कि वहाँ मनसू का अमाव है, वह क्लिष्ट मनस्‌ का ही विचार करते हैं | यथा 
झालय-विज्ञान का चार अवस्पाओं में अभाव होता है, किन्तु अध्म विज्ञान का वहां अमाव 


नहीं होता | 
मनसू और सप्तम विज्ञान के तीन विशेष हैं। यह पुद्गल-दुष्टि से या घर्मदष्टि से या 
समता-ज्ञान से संप्रयुक्त होता है | ; 
६0 





जब पुदूगल-दइष्टि होती है तब धर्म-ईष्टि होती है, क्‍योंकि आत्मग्राह धर्मग्राह पर 
झआंधित है | 

यानइ्य के आये आत्मग्राह का विच्छेद करते हैं, किन्तु यह घर्मनैरात्म्य का साक्षात्कार 
नहीं करते | तथागत का मनस्‌ सदा समता-ज्ञान से संप्रयुक्त होता है। बोघिसत्व का मनस भी 
तत्र समता-ज्ञान से.संप्रयुक्त होता है, जब वह दर्शन-मार्ग का अम्यास करते हैं या जब वह 
भावना-मार्ग में धर्म-शुल्यता-ज्ञान या उसके फल का अभ्यास करते हैं । 
मनस ढ़ी संज्ञा 

मनस भन्यनात्मक है | लंफावतार में कहा है--“मनता मन्यते पुनः? [१ 0४० ०] | 
सर्वात्तिवादिन्‌ कहते हैं कि अतीत मनोविज्ञान की संज्ञा मनस है। पष्ठ आश्रय की प्रसिद्धि के 
लिए ऐसा है| उनके अनुसार जब वह प्रवृत्त होता है तब्र उसे मनोविज्ञान कहते हैं। किन्तु 
यह कैसे माना जा सकता हैं कि अतीत और क्रियाहीन होनेपर इसे मनस की संज्ञा दी जा 
सकती है ? 

अतः छुः विज्ञानों से अन्य एक, सप्तम विज्ञान है जिसकी सदा मन्यना क्रिया होती है 
झौर जिसे 'मनस! कहते हैं। 

मनस्‌ के दो कार्य हैं । यह मन्यना करता है, और आश्रय का काम देता है | 


विज्ञान का ठृतीय परिणाम--पड्‌ विज्ञान 


झब हम विज्ञान के तृतीय परिणाम का वर्णन करेंगे | यह पड्विघ है। यह विषय की उपलब्धि 

है। विषय छुः प्रकार के हैं--रूप, शब्द, गन्घ, रस, स्पष्व्य, धर्म | इनकी उपलब्धि विज्ञान 
कहलाती है| यह छु: हैं--चक्तुविज्ञानादि | यह पड्विज्ञान ( विज्ञानकाय ) मनस पर आश्चित 
हैं। यह उनका समनन्तर प्रत्यय है। किन्तु केवल पष्ठ विज्ञान को ही मनोविज्ञान कहते हैं, क्योंकि 
मनस्‌ इसका विशेष आ्ाश्षय हैं। इसी प्रकार अन्य विज्ञानों को उनके विशेष झ्ाश्रय के अनुसार 
चह्लुविज्ञानादि कहते हैं। 

यह विज्ञान कुशल, अकुशल, अव्याकृत होते हैं। अलोम-अद्वेप-अमोदह से संप्रयुक्त 
कुशल विजान हैं | लोम-देष-मोह से संग्रयुक्त अकुशल हैं। यो न कुशल हैं, न अकुशल, 
वह अव्याकृत हैं| इन्हें 'अद्दया', अनुभया' मी कहते हैं | 

पडविज्ञान का चैतसिकों से संप्रयोग होता है | पड़्विज्ञान सर्वत्रग, विनियत, कुशल 
चैत्तों से, फ्लेश और उपक्लेश से, अनियतों से, तीन वेदनाओं से संप्रयुक्त होते हैं | 

एक़ प्रश्न मूततथता का है | यह दिखाता है कि विज्ञानवाद माध्यमिक से कितनी दूर 
चला गया है । इसका समानाथंक दूसरा शब्द घर्मता ( धर्मों का स्वमाव ) है| किन्तु क्योंकि 
वस्तुतः धर्मों का स्वमाव शत्य ( वस्तु शत्य ) है, इसलिए, तथंता का समानवाची दूसरा शब्द 
शत्पता है| यह असंस्कृत और नित्यस्थ है | नागार्जुन ने इसका व्याख्यान किया हैं | 


किन्तु स्थिस्मति इसके कहने में संकोच नहीं करते कि यह खपुष्प के तुल्प प्रशप्तिसत्‌ 
है | शुआन-च्याँग इसका विरोध करते हैं | वह कहते हैं कि इस विकल्प में कोई भी परमार्थ 
पस्मार्थ-सत्य न होगा । तब किसके विपक्ष में कहेंगे कि संबृति-सत्य है ! तब किसी का निर्वाण 
कैसे होगा ! ु 

इस प्रकार निभ्त-भाव से विज्ञानवाद परमार्थ-सत्य हो गया | 

विज्ञप्तिमात्नता ह 

मूल, मनस और पड्‌विज्ञान इन तीन विज्ञान-परिणामों की परीक्षा कर शुआन-च्वाँग 
विज्ञप्तिमात्रता का निरूपण करते हैं | हम पूर्व कह चुके हैं कि आत्मा ( पुदूगल ) और पर्म 
विज्ञान-परिणाम के प्रज्ञप्तिमात्र हैं। यह पस्णिम दर्शनभाग और निमित्तमाग के आकार 
में होता है | हमारी प्रतिज्ञा है कि चित्त एक है, किन्तु यह पग्राह्म-म्राहक के रूप में आमासित 
होता हैं| अथवा दर्शन और निमित्त के रूप में झाभासित होता है | दूसरे शब्दों में “विज्ञान 
का परिणाम, मन्यना करनेवाला और छिसकी मन्यना होती है, जो विचास्ता है और जो विचारा 
जाता है, है। इससे यद अनुगत होता है कि झआात्मा और धर्म नहीं हैं। अतः जो कुछ 
है, वह विज्ञप्तिमाजता है” ( शुआन-लाँग )|।. ७ 

वसुबन्धु तिंशिका में कइते हैं--- 

विज्ञानपरिणामो5यं विकल्पों यदू विकल्यते | 
तेन तन्नास्ति तेनेदं स्व विज्ञत्तिमात्र॒कम्‌ ॥ ( कारिका १७ ) 

विज्ञप्तिमात्रता को विभिन्न ब्याक्ष्यागे 

स्थिरमति ( 7० ५३५४-३६ ) इस कारिका फा भिन्न अर्थ करते हैं--“विज्ञान का 
परिणाम विकल्प है | इस विकल्प से जो विकल्यित होता है वह नहीं है। अतः यह सब 
विज्ञप्तिमात्र है |” स्थिस्मति इस कारिका के माध्य में कहते हैं कि तिविध विज्ञान-परिणाम 
विकह्प हैं : त्रैधातुक चित्त-चेत्त ( अनाक्ृव चित्त-चेत्त के विपक्ष में ) जो अध्यारोपित का 
आकार अहण॒ करते हैं, “विकल्ा! कहलाते हैं। यथा ( मध्यान्तविभाग, १, ३० ) कहा है-- 
अमृतपरिकल्पस्तु वित्तवेत्ताह़िधातुकाः | यह विकलाय अजिविध है :--ससंप्रयोग आ्आज्ञय-विज्ञान 
क्लिष्ट मनस्‌ , प्रवृत्ति-विशान | इस त्रिविध विकल्प से जो विकल्पित होता है (यद्‌ विकह्प्यते) 
वह नहीं है | भाननलोक, आत्मा, स्कन्घ-घातु-आयतन, रूप शब्दादिक विकल्प से विकल्पित 
होते हैं| यह वस्तु नहीं हैं। ग्रतः यह विज्ञान-पस्णिम विकल्प कइलाता है, क्योंकि इसका 
आलंबन असत्‌ है | हम केसे जानते हैं कि इसका आलंब्रन झसत्‌ है ? जो जिसका कारण है 
बह उतके समग्र और अविरुद्ध होनेपर उत्पन्न होता है अन्यथा नहीं। किन्तु माया, गन्धर्व 
नगर, स्वप्न, तिमिरादि में विज्ञान बिना आलंबन के ही उत्तन्न होता है। यदि विज्ञान का 
उत्पाद आलंबन से प्रतिबद्ध होता, तो अर्थाभाव से मायादि में विज्ञान न उत्पन्न होता। इसलिए 
पूब॑निदद्ध तजातीय विज्ञान से विज्ञान उत्पन्न होता है, बाह्य अर्थ से नहीं । बाह्यार्थ के न 
होने पर भी यह होता है। पुनः एक ही अर्थ में परस्परविरुद्ध प्रतिपत्ति भी देखी गई है। 


३७६ बोद्ध-धसं-वृशंन 


और एक का परत्पर विरद्ध अनेकात्मकत्न॒ युक्त नहीं है। झतः यह मानना चाहिये कि विकल्प 
का झाल॑ंबन असत्‌ है | यह समारोपांन्त का परिहार है। अब हम अपवादान्त का परिहार 
करते हैं| कारिका कहती है--तिनेद्‌ सर्व विज्ञत्तिमाउअकम्‌ !* अर्थात्‌ क्योंकि विषय के श्रमाब में 
परिशामात्मक विकल्प से विकल्पित ( विकलप्यते ) नहीं है इसलिए सब विज्ञम्तिमात्र है। 
सर्व” से आशय त्रेधातुक और असंस्कृत से हैं ( प्ृ० ३६ )। विज्ञप्ति से श्रन्य कर्ता य। करण 
नहीं हैं| क 
' स्थिस्मति का यह अर्थ इस झाघार पर है कि विकल्प के गोचर का अस्तित्व नहीं है | 

विकल्प का विषय असत्‌ है | इस प्रकार विज्ञान की लीला र्वप्न-मायावत्‌ है। हम देखते हैं कि 
विज्ञानबाद का यह विवेचन अब भी नागार्जुन की शुन्यता के लगभग अनुकूल है | 

घमपात् का विज्ञानवाद इसके विपरीत स्वतन्त्र होने लगता है। झच वाक्य यह 
हो जाता है कि विज्ञानया विज्ञति में सब कुछ है। धर्मपाल कहते हैं कि दर्शनमाग 
और निमित्तभाग के आभास में विज्ञान का परिणाम होता है। विज्ञान से तात्पर्य तीन विज्ञानों 
के अतिरिक्त ( आलय-क्लिष्टमनस्‌ , पड्विज्ञान ) उनके चैत्त से भी है। पहले भाग को 
विकल्प” कहते हैं, और दूसरे भाग को 'यदू विकल्प्यते! | यह दोनों भाग परतन्त्र हैं। श्रतः 
विज्ञान से परिणत इन दो भागों के बाहर आत्मा और धर्म नहीं हैं। वस्तुतः प्राहक-गह्य, 
विकल्प-विकल्पित के बाहर कुछ नहीं है | इन दो भागों के बाहर कुछ नहीं है जो भूतद्रव्य 
हो | अतः सब््‌ धर्म संस्कृत--असंस्कृत, रूप/दि वस्तुतत्‌ और प्रज्ञप्तितत्‌-विज्ञान के बाहर नहीं 
हैं | सामासिक रूप से 'विज्ञप्तिमा्नता” का अर्थ यह है किहम उस सब का प्रतिषेध करते हैं, जो 
विज्ञान के बाहर है ( परिकल्पित-आत्मा और धर्म )। किन्तु हम चैत्त, भागद्य, रूप और 
तथता का ग्रतिषेध नहीं करते, जहाँ तक वह विज्ञान के बाहर नहीं हैं । 

लन्दू के मत में केवल दो भाग हैं। दर्शनभाग निमित्तमाग में परिणत होता है । 
यह निमित्तमाग परतन्त्र है, और बहिःस्थित विषय के रूप में अवमभासित होता दै। नन्‍्द 
संवित्तिमाग नहीं मानते | उनके लिए परिकल्प ( विकल्प ) और परिकल्पित अर्थात्‌ प्राहक 
और ग्राह्म निमित्तमाग़ के संबन्ध में दो मिथ्याग्राह हैं। वस्तुतः जब कोई दर्शनमाग को 
आत्मवत्‌ धमंक्त्‌ भ्वधारित करता है, तब्र यह भी निमित्तमाग के संब्रन्ध में एक ्राह ही है। 
यह ग्राह बिना आलंबन के नहीं है | 

क्योंकि विकल्प निमित्तमाग का ग्रहण बहिःस्थित आत्मधर्म के आकार में करता है, 
इसलिए एड्टीत एवं विकल्पित झात्मधर्म का स्वमाव नहीं है | 

अतः सब विज्ञप्तिमात्र हैं | झ्रभूत-परिकल्प का अस्तित्व सब मानते हैं | 

पुनः मात्र शब्द से विज्ञान के झव्यतिरिक्त धर्मों का प्रतिषेष नहीं होता | अतः तथता, 
चैत्तादि वस्तुसत्‌ हैं । 

धाझ्ान-ख्यांग का इस कारिका का अर्थ ऊपर दिया गया है। वह नागार्जुन के 
शत्लमतांवाद के उमीपवर्तोी एक पुराने वाद का उपयोग स्वतन्त्र विज्ञानवाद के लिए करते हैं । 
यामागुँ ची का भी यही मत है | 


अष्टावडा अध्याय पछ्छ 


शुआआन-च्वॉग अपने वाद की पुष्टि में आ्रागम से वचन उद्धृत करते हैं, और युक्तियाँ 
देते हैं। यहाँ हम आगम के कुछ वाक्य देते हैं। दशभूमक चूत्र में उक्त हैः--चित्तमात्रमिद 
यदिद॑ भैघातुकम्‌ | पुनः सन्धिनिर्मोंचनसूत्र में भगवान्‌ कहते हैं :--विज्ञान का आलंबन 
विज्ञानपतिमास मात्र है। इस सूत्न में मेत्रेय मगवान्‌ से पूछते हैं कि समाधिगोचर बिम्प चित्त 
से मिन्न या अमिन्न हैं || मगवान्‌ प्रश्न का विसर्जन करते हैं कि यह भिन्न नहीं हैँ, क्योंकि यह 
बिम् विज्ञानमात्र हैं | भगवान्‌ आगे कद्दते हैं कि विज्ञान का आलंबन विज्ञान का प्रतिमासमात्र 
है। मैत्रेय पूछते हैं कि यदि समाधिगोचर बिम्त्र चित्त से भिन्न नहीं है, तो चित्त कैसे उती 
चित्त का अहण करने के लिए लौटेगा | भगवान्‌ उत्तर देते है कि कोई धर्म अन्य धर्म का ग्रहण 
नहीं करता, किन्तु जत्र विज्ञान उलन्न होता है तत्र हा उत्त धर्म के आकार का उत्पन्न होता है 
और लोग कहते हैं कि यह उस घर्म को ग्रहण कमस््ता है । 

लंकावतार में है कि धर्म चित्त-व्यतिरिक्त नहीं हैं | घनव्यूह में है-चित्त, मनस , विज्ञान 
( पड़्विज्ञान ) का आलंबन मिन्न-स्वमाव नहीं है | इसोलिए मैं कहता हूं कि सब (संस्कृत और 
और असंस्कृत ) विज्ञानमात्र हैं; विज्ञान व्यतिरिक्त वस्तु नहीं है । 

जझागम और युक्ति सिद्ध करते हैं कि आत्मा और धर्म असत्‌ हैं | तथता या धर्मों 
का परिनिष्पन्न स्वमाव ( शत्वता ) और विज्ञान ( परतन्त्रस्वमाव ) असत्‌ नहीं है। आत्म- 
धर्म सत्व से बाह्य हैं| शूत्वता और विज्ञान अतत्व से बाह्य हैं। यह मंध्यमा प्रतिपत्‌ है | 
इसीलिए, मैत्रेय मध्यान्तविभाग में कइते हैं:--अमूत-परिकल्त है। इसमें परमार्थतः द्वय 
( ग्राह्मपआहक ) नहीं हैं| इस अमूत-्यर्किल्य में श॒त्यता है। यह अभूत-परिकल्प शूत्यता में 
है| अतः मैं कहता हूं कि धर्म न शुन्य है, न अशुत्व | बस्त॒तः अतत्व है, सत्व है। यह 
मध्यमा-अतिपत्‌ हैं | 

इसमें एकान्तेन शुन्यता या अशुत््वता में निष्ठा नहीं है। अमभूतपरिकल्पात्मक संस्कृत 
शुत्य नहीं है | पुनः वह प्राह्मग्राहकमाव की रहितता इोने से शुत्य है| तर्वास्तित्व और सर्द- 
नास्तित्व इन दोनों अन्तों का यह मध्य है | 

पूस किसी टीका से देते ह--साक्षव-चित्त या त्रेधातुक-चित्त ( अनाश्नव-ज्ञान का 
प्रतिपक्ष) जो अभूत-परिक्त है, है। किन्तु इय--पह्य-प्राहक है आत्म-धर्म--जो समारोपित हैं, 
नहीं है | साक्षव चित्त में शूत्यता है अर्थात्‌ इस चित्त में इयामाव है| शूत्यता में साखव चित्त 
है। इस प्रकार जो दृय-विनिर्मुक्त है उसमें हय का समारोप होता है। अतः धर्म शूत्व नहीं 
हैं क्योंकि यह शृत्य और अभूतपरिकलय हैं। वह अशुत्य नहीं हैं, क्योंकि वहाँ द्वव ( ग्राह्म 
और ग्राहक, आत्मन्‌ और धर्म ) का अमाव है। जत्र अमृत-परिकल्प है, दय नहीं है | अमभूत- 
परिकिल में शुत्वता है, और शूत्वता में अमृत-परिकल्प है; तब यही मावविवेक की परमार्थत 
शुत्मता और हीनयान के परमार्थतः सत्व के बीच मध्यमा प्रतिपत्‌ है। भावविवेक के विरुद्ध 
हम संबति और परमार्थ इन दो सत्यों. को मानते हैं, और हीनयान के विरुद्ध हम 
प्राह्म-प्राहक का प्रतिषेघ करते है | हम देखते हैँ कि किस प्रकार पूछ्म रूप से हल्के हल्के 
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अद्दव विज्ञानवाद नागार्जुन के शत्पतावाद से प्रथक होता है, किन प्रकाश्य रूप से स्वीकार 
नहीं करता | 
विज्प्तिमात्रता पर कुब आत्तेप और उसके उत्तर 

यदि बाह्यार्थ केवल आध्यात्मिक विज्ञान है जो बाह्मार्थ के रूप में प्रतिमासित 
होता है, तो आप ३, श्रर्थ के काल-देश-नियम का क्‍या व्याख्यान करते हैं ( देश-विशेष 
में ही पर्वत दिखाई पड़तां है) २, सन्तान के अनियम और क्रिया के अनियम का 
क्या व्याख्यान करते हैं ( सब लोग एक ही वस्तु देखते हैं, सब लोग हि जल पीते हैं )। 
शुआन-चाँग़ एक शब्द में उत्तर देते हैं कि रूप्न में जो इश्य हम देखते हैं, उनका 
भी यही है । 

विज्ञानवाद और शुत्यता के संक्‍्ध के विषय में एक दूसरा प्रश्न है। क्या विज्ञप्ति 
मात्रता खय॑ शून्य नहीं है ! शुआन-च्वाँग कहते हैं--नहीं, क्योंकि इसका ग्रहण नहीं होता 
( अग्रह्मलात्‌ )। इसीलिए धर्मों का ग्रहण बख्तुसत्‌ के रूप में होता है घर्मग्राह का 
विपयातत ), यद्यपि परमार्थतः वह केवल धर्मशुन्यता है । हम अरोपित धर्मों के असत्व से धर्म- 

शुन्यता मानते हैं न कि अवाच्य और परिकल्यित रहित विशप्तिमात्रता के असत्व के कारण | 

.. विशमिमाज्रता को धर्मशन्यता कहते हैं, क्योंकि यह परिकल्पित नहीं है | 

विशतिका ( कारिका, १७ ) की बृत्ति से तुलना कीजिये:--कोई घर्मनेरात्य में प्रवेश 
करता है, जंत्र उसको यह उपलब्धि होती है कि यह विज्ञप्ति ही है जो रूपादि धर्मों के आकार 
में प्रतिभासित होती है। किन्तु आज्षेप करनेव्राला कहता है. कि यदि सर्दंथा घर्म नहीं है तो 
क्या विशतिमात्र भी नहीं हैं! विज्ञानवादी उत्तर देता है कि हम यह नहीं कहते कि धर्मों के 
पर्मार्थतः असत्व की प्रतिशा करने से घर्म-नेएत्म् में प्रवेश होता है, किन्तु उनके परिकिल्यित 
स्वभाव का प्रतिषेध करने से होता है । उनका नैतत्म्प है, क्योंकि उनका प्राह्मग्राइकमाव नहीं 
है। इस आत्मा से उनका नैशत्म है ( तेन आत्मना तेत्रा नैतत्पप््‌ )। केवल मूढ़ पुरुष 
उनका आह्म-आहक भाव मानते हैं। किन्तु ज्ञो अनमिज्ञाप्य आत्मा बुद्धों का विषय है, उसका 
नैशात््य नहीं है ( दृत्ति, प० ६ )। 

संबृति-सत्य के विषय में भी माध्यमिक और विज्ञानवाद में अन्तर होने लगता है । 
माध्यमिक्रों के अनुसार संबृति-प्त्प अर्थात्‌ धर्मों का मास जैता कि इन्द्रियों को. उपलब्ध 
होता है, अनधिठान है । शूत््य धर्मों से शुत्य धर्म प्रमृत होते हैं । इसके विपरीत विज्ञानवादी 
के लिए संबृति धर्मों का अत्तित्व घर्मता-तथता-विशेष के कारण है, यद्यपि साथ ही साथ वह 
शत्यता-विशेष-वश शूत्य हूँ | 

एक वूसरा आ्चेप है। यदि रूपायतन विज्ञान-स्रभाव है तो विज्ञान रूप के लक्षणों 
के साथ क्यों प्रतिभासित होता है, और क्‍यों पर्वतादि कठिन और समाग-सन्तान का रूप- 
धारण करते हैं। इसका उत्तर यह है कि रूप विपर्यस्त संज्ञा का भी ख्माव हैं। तथाकथित 
रूप को द्रव्यसत्‌ के रूप में ग्रह्वीत करने से विज्ञान विपयौत का उत्पाद करता हैं, और स्वस्सेन 
भ्रान्ति उत्पन्न करता है और यही उसकी मुख्य बृत्ति है । 





अष्टावश अध्याय ॥ 0. | 


चोदक पुनः कहता है कि क्‍या आप प्रत्यक्ष विष्य का प्रतिषेष करते हैं! उत्तर 
है कि जिस क्षण में रूप-शब्दार्थ की उपलब्धि होती है उस ऋण में यह बाह्यवत्‌ एहीत 
नहीं होता। पश्चात्‌ मनोविज्ञान ( मनोविकल्प ) वाह्म-संज्ञा को विपर्यासतः उत्पन्न 
करता है। ग्तः जो प्रत्यक्ष का विषय होता है वह विज्ञान का निमित्तमाग है। यह निमित्त 
भाग विज्ञान का परिणाममात्र है | अतः कद्दा बाता है कि यह है और विश्न ( दर्शनमाग ) 
भी है, जो निमित्तमाग की उपलब्धि करता है| किन्तु यह सब केवल विकल्पर्म 
हैं। संक्षेप में अर्थ रूप नहीं है, किन्तु रूपामास है। यह बह्निःस्थित नहीं है, किन्तु 
बाह्माभास है | 

एक और आज्षेप है:--“आप कहते हैं कि जो रूप हम जाग्नत अवस्था में देखते हैं 
वह विज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं है, यथा जो रूप रूप्न में देखा जाता है। किन्तु रूप्न से 
जागकर हम जानते हैं कि स्वप्न में देखा रूप केवल विज्ञान है, फिर जागते हुए हम क्यों 
नहीं जानते कि बाग्रत अवस्था में देखा हुआ रूप विज्ञानमात्र है! ( शंकर, २२२६ ) 

इसका उत्तर यह है कि जब हम स्वप्न देखते हैं हमको शात नहीं हो सकता | जागने पर 
हमको स्मृति होती है कि इमने स्वप्न देखा है और हमको उसका स्वभाव ज्ञात होता है। इसी 
प्रकार जो रूप जाग्रत अवस्था में देखते हैं उसका भी यही हाल है। अमभीतक हमारी सच्ची 
जाएति नहीं हुई हैं। जब बोधि का अधिगम होगा तब संसार-विषयात्मक रूष्न की स्मृति 
होगी और उनका यथार्थ ल्वमाव ज्ञात होगा | इसके पूव॑ हमारी स्वप्नावस्था है। इसीलिए 
भगवान्‌ संसार की दीर्धरात्रि का उल्लेख करते हैं ( विंशतिका, कारिका १७ ख-ग ) | यह विचार 
बर्कले के अति समीप है | 

इस मृत में ( अब॒सोलुट एक्ास्मिब्म ) वस्तु-अहण के सहश विज्ञप्ति का क्रियात्म 
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आकार नहीं है। विशति मायावत्‌ है। जब एक विज्ञान की उत्तत्ति होती है, तव यह विज्ञान 
वस्तुत: सक्रिय नहीं होता | यह बाह्य धर्मों का प्रत्यक्ष अहण नहीं करता, जिस प्रकार हाथ 
या चिमयी से कोई वस्तु पकड़ी जाती है | इसकों अभिव्यक्ति उस प्रकार नहीं होती, जैसे सूर्य 
अपने प्रकाश को फैलाता है | किन्तु यह आदर्श के तुल्य है, और यह वाह्मार्थ के सहश 
अवभातित होता है। संक्षेप में कोई धर्म नहीं है जो दूसरे धर्म का ( चित्त ते बहिःस्थित 
धर्म का ) प्रहण करता है | किन्तु जब विज्ञान की उत्पत्ति होती है, तब यह तत्सदश श्राभासित 
होता है ( सन्धिनिर्मोचन )। 
किन्तु एक आज्षेप यह है कि विजत्तिमात्रता का पर-चित्त-ज्ञान से कैसे साम॑ज्त्य होता है | 
अथवा इसी को दूसरे प्रकार से यों कह सकते हैं कि विज्वप्तिमात्ता में मेरा चित्त या तथा- 
कथित मेरी आत्मा का चित्त तथाकथित पर-चित्त को कैसे नहीं जानता | इसका जो उत्तर 
दिया जाता है, वह कठिनाइयों से खाली नहीं है | किन्तु इसकी युक्ति कुछ कम अपूर्व 
नहीं दै । 
हम अपने चित्त को पर-चित्त की अपेन्षा अ्रधिक अच्छा नहीं जानते। क्‍यों? 


क्योंकि यह दो ज्ञान अशान से आच्छादित होने के कारण स्वविषय ढ्नो 
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नहीं जान सकते, यथा बुद्ध उसे जान सकते हैं। इसका कारण यह है कि मनुष्यों में इस 
विषय की वितय-प्रतिभास्ति होती है, क्योंकि उनमें अभी प्राक्मपआहक भाव का उपच्छेद 
नहीं हुआ है। 
पुनः शुझान-च्वांग इस स्थान पर इसका प्रयत्न करते हैं कि उनका विज्ञानवाद छुद्ध 

आात्मबाद में पतित न हो। वह कहते हैं कि विशत्तिमात्रतावाद की यह शिक्षा नहीं है कि 
केवल एक विज्ञान है, केवल मेरा विज्ञान है। यदि केवल भें विज्ञान दै तो दस दिशाओं 
के विविध प्रथग्जन-आये, कुशल-अकुशल, देतु-फल सब तिरोहित हो जाते हैं। कौन बुद्ध 
मुझे उपदेश देता है और किसको बुद्ध उपदेश देते हैँ ? किस धर्म का वह उपदेश करते है 
झोर फिस फल के अधिगम के लिए | 

किन्तु विज्ञाननाद की यह शिक्षा कभी नहीं रही है | विज्ञप्ति से प्रत्येक सत्व॒के आठ 
विज्ञान समभना चाहिये | यह विज्ञानस्वभाव है | इनके अतिरिक्त विज्ञप्ति से विज्ञान-संप्रयुक्त 
छः प्रकार के चैच, दो भाग--दर्शन और निमित्त--जो विज्ञान और चैत्त के परिणाम हैं, 
विप्रयुक्त विज्ञान जो चैत्त और रूप के आकार विशेष हैं, और तथता जो शत्यता को प्रकट करती 
है, और जो पूर्व चार प्रकार का यथार्थ स्वभाव है, समझना चाहिये ४ इसी अर्थ में सर्व धर्म 
विज्ञान से भिन्न नहीं हैं | इसीलिए यह कहा जाता हैं कि सर्व धर्म विज्ञप्ति है और मात्र 
शब्द इसलिए अधिक है, जिसमें विज्ञान से भिन्न रूपादि द्रब्यसत्‌ के अस्तित्व का प्रतिषेष 
किया जाय | 

जो विज्ञप्तिमात्रता की शिक्षा को यथार्थ जानता है, वह विपर्यास से रहित हो पुण्यसंभार 
और ज्ञानसंभार के लिए यत्नशील द्वोता है| धर्मश॒त्यता में उसका आश्ु प्रतिवेध होता है, 
और वह मदहाबोधि का साक्षात्कार कर संसार से अआर्दित जीवों का परित्राण करता है। किन्तु 
सर्वथा अपवादक, जो शत्यता को विपर्यास संज्ञा रखता है ( भावविवेक ) श्रागम और युक्ति 
का व्यपकर्ष करता है, और इन लाभों का प्रतिलाम नहीं कर सकता। यह अपवादक माध्यमिक हैं 
जो सर्वदा शत््वता का दावा करते हैँ और अद्यय विज्ञाननाद की ओर जो शत्मवाद का मुक्ताब 
है, उसका विरोध करते हैं | 

एक मुख्य प्रश्न यह है कि किस प्रकार परमार्थ विज्ञानवाद का सामंजस्य बाह्मलोक के 
व्यावद्टारिक अस्तित्व से हो सकता है। माना कि विज्ञान के बाहर कुछ नहीं है। तब बाह्य 
प्रत्यय के अमाव में हम विकल्प की विविधता का निरूपण केसे करते हैं ! 

धुआन च्ॉग वसुबन्धु का उत्तर उद्धृत कस्ते हैं ( त्रिशिका, कारिका १८ )--सर्व 
बीज विज्ञान का अन्योन्यवश उस उस प्रकार से परिणाम द्वोता है। इस विज्ञान से वह वह 
विकल्प उतन्न दोते हैं ।' अर्थात्‌ बिना किसी बाह्य प्रत्यय के आलय-बीज के विविध परिणाम 
होने के कारण, और संभूत अष्ट विज्ञानों की अन्योन्य सहायता से, अनेक प्रकार के विकल्प 
उत्पन्न होते हैं | 
.._. सर्व बीज विज्ञान से विविध शक्ति और बीज अमिप्रेत हैं जो अपने फल अर्थात्‌ सर्व 
तंस्कृत-घर्मों का उत्पाद करते हैं| यह फल मूल विज्ञान में विद्यमान हैं| इन शक्तियों या बीजों 
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को 'सर्व॑ बीज! कहते हँ-क्योंकि वह चार प्रकार के फन्न का उत्पादन करते हैं (निष्यन्द, विपाक, 
पुरुषकार, अधिपति-फल )। केवल विसंयोग-फल वर्जित है। यह बीजों से उत्पन्न नहीं होता | 
यह अर्ंस्‍्कृत हैं। यह फल बीच-फल नहीं है। मार्ग की मावना से इस फल की प्राप्ति होती 
है। बीज ज्ञान का उत्पाद करते हैं; ज्ञान संयोजन का उपच्छेद करते हैं, और इसोसे विसंयोग 
का संमुखीमाव होता है | किन्तु बीज से सब विकल्प का अनन्तर उत्पाद होता है | 

हम बीजों को विज्ञान! से प्रज्ञत कर सकते हैं, क्योंकि उनका स्वभाव विज्ञान में है। यह 
मूलविज्ञान से व्यतिरिक्त नहीं हैं। कारिका बीज” और “विज्ञान! दोनों शब्दों का एक साथ 
प्रयोग इस कारण करती है कि कुछ बीज विज्ञान नहीं हैँ यथा--सांख्यों का प्रधान और 
कुछ विज्ञान बीज नहीं हैं यथा--अवृत्ति-विज्ञान | 
है अष्टम विज्ञान के बीज ( जो विकल्मों के देतु-प्त्यय हैं ) अन्य तीन प्रत्ययों की सहायता 
से उस उस परिणाम ( ग्न्यथामाव ) को प्राप्त होते हैं, अर्थात्‌ जन्मावस्था से पाककाल को प्राप्त 
होते हैं । यह तीन प्रत्यय प्रवृत्ति-विज्ञान हैं। सब धर्म एक दूसरे के निमित्त होते हैं। 

इस प्रकार आलव-विज्ञान से अनेक प्रकार के विकल्प उत्पन्न होते हैं | 

झागे चलकर शुआन-च्वॉन विज्ञानवाद की पुष्टि आलंबन-प्रत्यववाद से करते हैं | इसका 
लक्षण इस प्रकार है:--वह सद्धर्म जिसपर चित्त-चैत्त आश्वित हैं, और जो उन चित्त-चैचों से 
ज्ञात है, जो तत्सहश उत्पन्न होते हैं| 

वस्तुत: सब विज्ञान का इस प्रकार का आलंबन द्ोता है, क्योंकि किसी चित्त का उत्पाद 
बिना आश्रय के नहीं हो सकता, बिना उस अर्थ की उपलब्धि के नहीं दो जो उसके 
अभ्यन्तर हैं | 

इसीसे मिलता-जुलता एक दूसरा प्रश्न यद है कि यद्यपि आम्यन्तर विज्ञान है, तथापि 
बाह्य प्रत्यवों के अभाव में भावों की अव्युच्छिन्न परंपरा का क्‍या विवेचन है! शुआन-चाँग 
उत्तर में वसुबन्घु की कारिका १६ उद्धत करते हैं:-- 

कर्मणों वासनाग्राहद्यवासनया सह | 
क्षीणे पूर्वविपाकेडन्यद्‌ विपा्क जनयन्ति तत्‌ || 

“भू विपाक के क्षीण होनेपर कर्म की वासना ग्राहइय की वासना के साथ अन्य विपाक 
को उत्पन्न करती है |?” 

अर्थात्‌ पूव॑जन्मोपचित कर्म के विपाक के ज्ञीण दोनेपर कर्मवासना ( कर्मबीज ) और 
श्रात्मग्राह-धर्मग्राह की वासना ( बीज ) उपभुक्त विपाक से झन्य विपाक का उत्पाद करती है। 
यह विपाक आलय-विज्ञान है | ( स्थिस्मति का भाष्य, प्ृू० ३७ )। 

शुआन-च्वाँग की व्याख्या इस प्रकार है:--निश्चय ही सर्व कर्म चेतना कर्म है। और 
कर्म उत्पन्न होने के अनन्तर ही विनष्ठ होता है। अतः हम नहीं मान सकते कि यद स्वतः 
फल्लोत्पादन का सामर्थ्य रखता है | किन्तु यह मूल विज्ञान में फलोत्पादक बीज या शक्ति का 
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आाधान करता है। इन शक्तियों की सैज्ञा वासना है। दस्तुतः यह शक्तियाँ कर्मंजनित वासना 
से उत्पन्न होती हैं| 

इन शक्तियों का एक अव्युच्छिनत्न संतान इनके परिपाक-काल पर्यन्त रूता है। तब 
अन्तिम शक्ति फल अमिनिवृत्त करती है | 

साथ साथ जुआ्आन-च्वाँग यह दिखाते हैं कि किस प्रकार बीजों की वासना का कार्य ग्राहक 
और ग्राह्म इन दो दिशाओं में होता है। मिथ्या आत्मग्राह इन वासनाओं और विपर्यास के 
बीजों के लिए. सब से अधिक उत्तरदायी है-। इससे जो बीज उत्पन्न होते हैं उनके कारण सल्वों 
में अपने-परायै का मिथ्या भेद होता है| चित्त कौ इस सहज विरूपता के कारण संसार-चक्र 
अनन्तकाल तक प्रवर्तित रता है। इसके लिए बाह्य प्रत्ययों की कल्पना करने का कोई 
कारण नहीं है | अथवा आध्यात्मिक हेतु-प्रत्यय जन्म-मरण-प्रचन्ध ( या धर्म-म्रबन्ध ) का पर्यात 
विवेचन है | यह बाह्य प्रत्यय पर आाश्चित नहीं है | अतः यद विज्ञप्तिमात्र है। एक बार धर्मों 
की अनादिकालिक प्रवृत्ति से विज्ञत्तिमात्रता का सामंजत्य स्थापित कर शुान-च्याँग भिस्तमाव के 
वाद से इसका सामंजस्य दिखाते हैं | बौद्धागमे में स्थान स्थान पर स्वभावत्रय की देशना है| 

त्रिस्वभावनचाद 

चीनी प्रंथों में विशानवाद के निकाय का एक नाम 'धर्मलक्षण-समयः है | तीन स्वभाव, 
तीन लक्षण कहलाते हैं ( व्युत्पत्ति, पृ०४८७ )। बोधिसत् भूमि में 'धर्मलज्ञण' शब्द मिलता 
है| वर्हा भाव-अ्रमाव से विमुक्त वस्तु को 'धर्मलक्षण” कहा है। दूसरे शब्दों में यह बच्तु 
तथता', धर्मता है | 

वमुबन्धु ने त्रिस्वमाव-निर्देश नामक एक अंथ लिखा हैं| जी० तुची को नेपाल में मूल 
संस्कृत अंथ मिला था। इसका प्रकाशन विश्वमारती से हुआ है। यहाँ हम घर्मपाल आदि 


ञ्ाचायों का मत दे रहे हैं| 
ल्वमाव तीन हैं:--परिकल्पित, परतन्त्र, परिनिष्यन्न 


स्थिरमति के अनुसार जिस जिस विकल्प से हम जिस छिस वस्तु का परिकल्प करते है 
वह वह वस्तु परिकल्पित स्वमाव है | विकल्प दस्तु अनन्त-हैं। यह आध्यात्मिक और बाह्य हैं | 
यहाँतिक कि चुद्धधर्म भी विकल्प वस्तु है। जो वस्तु विकल्प का विषय है, उसकी सत्ता का अभाव 
है; अतः वह विद्यमान नहीं है | अतः वह परिकल्पित स्वमाव दै | 
५. स्व के अनुसार अनन्त झभूत परिकल्प या झमूत विकल्प हैं, जो परिकल्पना 
करते हं। उस उस विकल्प से विविध विकल्प्य वस्तु परिकल्पित होते हैँ। अथीत सर्कन८- 
आयतन-धातु श्रादि आत्म-धर्म के रूप में मिध्या ग्रहीत होते हैं। इन्हें परिकल्पित स्वभाव 
कहते हैं | यह स्वमाव परमार्थतः नहीं है। 
दा के अनुसार “विकल्प' वह विज्ञान है, जो परिकल्पना करता है। यह पष्ठ और सम 
ज्ञान है, जो आ्ात्मन्‌ और पर्म में अभिनिविष्ट है। स्थिर्मति के नुसार यह आठों साख्रव 
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विज्ञान और उनके चैत्त हैँ। स्थिन्मति कहते हैँ कि सब साल्व विज्ञान परिकल्पना करते हैं, 
क्योंकि उनका अभूत, परिकहय-स्व॒माव है । इसके विपक्ष में धर्ममाल कहते हैं कि यह अयधार्थ 
है कि सत्र सात्तव विज्ञान परिकल्मना करते हें. यह्द सत्य है कि जैधातुक सर्व विज्ञान 'अमूत 
परिकल्य! कहलाते हैँ | इनकी यह संज्ञा इसलिए है, क्योंकि सास्तव विज्ञान तत्व का साक्षात्कार 
नहीं कस्ता | साल्षव चित्त ग्राह्म-ग्राहक के रूप में अवमासित होता है | इससे यह परिणाम सदा 
नहीं निकलता कि कुशल अथवा अबव्याकृत चित्त में आह होता है, और यह आत्मधर्म की 
परिकना में समर्थ है | वस्तुतः इस पक्त में बोधितत्व तथा यानद्वय के आयों को प्रइलब्घ 
शान ( यह एक़ अनाख्तत्र ज्ञान है ) में आह होगा, क्योंकि यह ज्ञान ग्राह्म-प्राइक के रूप में 
अवभासित होता है। तथागत के उत्तर ज्ञान में भी प्राइ होगा, क्योंकि बुद्धभूमियूत्र में 
कहा है कि बुद्ध-ज्ञान ( आदर्श ज्ञान ) काय, भूमि आदि विविध प्रतिबिम्तों को अव्रभासित 
करता है | ह 

इसमें सन्देद नहीं कि यह कहा गया है कि आलय-विज्ञान का आलंत्रम परिकल्म के 
बीज हैं | किन्तु यह नहीं कहा गया है कि यह विज्ञान केवल इनका ग्रदण करता है। 

सिद्धान्त यह है कि केवल दो विज्ञान--पष्ठ और सप्तम--परिकल्पना करते हैं | कारिका 
में जो यिन येन विकल्पेन! उक्त है, उसका कारण यह है कि दिकल्म विविध हैं। यह कौन 
कश्तु है जिनपर विकल्प का कारित्र होता है! संग्रह के अनुसार यह वस्तु परतन्त्र है। यह 
निमित्तमाग है, क्योंकि यह भाग विकष्पक का झालंबन-प्रत्यय है। किन्तु प्रश्न है कि क्या परि- 
निष्पन्न भी इस चित्त का विषय नहीं है ! हमारा उत्तर है कि तत्त अथवा परिनिष्पन्न मिथ्याग्राह 
का झालंबन विषय नहीं है | हाँ, हम यद कई सकते हैं कि तत्त विकल्प वस्तु है, किन्तु तत् 
पर विकल्प का कारिन्र प्रत्यक्ष नहीं होता । 

परिकल्पित स्वभाव विकल्प का, मिथ्याग्राह का, विषय है; किन्तु यह आलंचन-प्रत्यय नहीं 
हैं। इसका कारण यह है कि यह “वस्तु' सद्धम॑ नहीं है। 

परिकल्पित स्वभाव क्या है ! इसमें और परतन्त्र में क्‍या भेद है ! 

१. स्थिरमति के अनुसार अनादिकाल्षिक अभूत वासनावश साख्चव चित्त-चैत्त दयाकार 
में उसन्न होता है, प्राहक-प्राह्म रूप में उत्नन्न होता है। यह दर्शनमाग और निमित्तमाग हैं। 
मध्यान्त का कहना है कि यह दो लक्षण” परिकल्पित हैं। यह कूर्म-रोम के समान असदषर्म 
हैं। किन्तु इनका आश्रय अर्थात्‌ स्वसंवित्तिमाग प्रत्ययत्ननित है। यह ल्वमाव अत्दूर्र्म नहीं है। 
इसे परतन्त्र कहते हैं, क्योंकि यह अमभृत-परिकल्प प्रत्यय-जनित है। 

यह कैसे प्रतीत हो कि यह दो भाग असदूधर्म हैं? आगम की शिक्षा है कि अमृत- 
परिकलत परतन्त्र हैं, और दो आह परिकिल्पित हैं | 

२. धमंपाल के अनुसार वासना-त्र॒ल से चित्त-चैत दो भागों में परिणित होते हैं । यह 
परिणुत भाग हेतु-प्रत्ययवश उत्पन्न होते हैं, और स्वसंवित्तिमाग के सहश परतन्त्र हैं | किन्तु 
विकल्प सद्धम॑, अभाव, तादात्य, भेद, माव-अमाव, भेदाभेद, न भाव न अभाव, न अमभेद न 
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भेद इन मिथ्या संज्ञाओं का अहण कस्ता है। इन विविध आआकारों में दो भाग परिकल्पित 
कहलाते हैं | 

वस्तुतः आगम कहता है कि प्रमाणमात्र, दृवमात्र ( दों भाग ) और इन दो भागों 
की विविधता पसतन्त्र है| आ्आागम यह मी कहता है कि तथता को छोड़कर शेष चार धर्म परतन्त्र 
में संगीत हैं। 

, यदि निमित्तमाग परतन्त्र नहीं है, तो वे दो भाग जो बुद्ध के अनाक्षव प्छलब्घ-श्ञान 
हैं, परिकल्पित होंगे | यदि आप यह मानते हैं कि यह दो माग परिकल्ित हैं, तो उत्तर अनाश्चव 
ज्ञान की उत्तत्ति, बिना एक निमित्तमाग को आलंवन बनाये होती है; क्योंकि यदि एक निमित्त- 
भाग इसका आलंबन होता तो यह श्ार्य-मार्ग में पर्यापन्न न होता | 

यदि दो भाग परिकल्पित हैं, तो यह आह्ंत्रन प्रत्यंय नहीं हैं; क्योंकि परिकल्पित असद- 
धर्म हैं। दो भाग वांसित नहीं कर सकते, बीजों का उत्थाद नहीं कर सकते | अतः उत्तर बीजों के 
दो भाग न होंगे | 
बीज निमित्तभाग में संगद्दीत हैं, अतः यह असदूधर्म है। अतः बीज कैसे हेतु- 
प्रत्यय होंगे | 

यदि दो भाग, जो चित्त के अभ्यन्तर हैं, और बीजों से उत्पन्न होते हैं, परतन्त्र नहीं हैं 
तो जिस स्वभाव को आप परतन्त्र मानते हैं, अर्थात्‌ संवित्तिभाग जो इन दो भागों का आश्रय है, 
परतन्त्र न होगा; क्योंकि कोई कारण नहीं है कि यह परतन्त्र हों जब दो भाग परतन्त्र नहीं है । 

अतः: जो प्रत्वयमजनित है वह परतन्त्र हैं । 
३. परतन्त्र स्वभाव 

'परलन्त्र' प्रत्यय से उदृभूत विकल्य हैं। यह आख्या 'प्रतीव-समुत्यज्र! से मिलती-जुलती 
है। जो देत-यत्यय से उत्पन्न होता है, वह परतन्त्र है। एकमत से यह लक्षण केक्ल क्लिप्ट परतन्त्र 
का हैं| वास्तव में अनाक्वव परतन्त्र को “विकल्प! नहीं कहते | एक दूसरा मत यह है कि सब्र 
चित्त-चैत्त, चाहे सात्व हों या अनाज्व, 'विकल्प' कद्दे गए. हैं | 
३. परिनिष्पन्न स्वभाव 

परिनिष्यन्न स्वभाव परतन्त्र की परिकल्पित से सदा रहितता है। यह अविकास्ल्वभाष 
है | यह प्राह्मनआहक इन दो विकल्पों से विनिर्मुक्त दोता है। इस स्वमाव की सदा ग्राग्-माहक- 
भाव हैक अत्यन्त रहितता होती है। यह कल्पित स्वभाव की अत्यन्त शूज्वता है। अतणव यह 
पस्तन्त्र से न अन्य है, और न अनन्य, वया झनित्यता अनित्य धर्मों से न अन्य है, और 
न अनन्य | 

पुनः शुआन-च्वॉग कहते हैं कि परिनिष्यन्न धर्मों का वस्तुसत्‌ू , अविपरीत, निष्ठागन् 
और परिपूर्ण स्थमाव है| यह तथता से, अर्थात्‌ सलव-असल से पृथक शत्पता की अवस्था में 
बखुओं के स्रमाव से मिश्चित है| अतः परिनिष्यत्ञ ( त्तथता ) परतन्त्रसे न अन्य है, न 
अनन्य। यदि यह इससे अभिन्न होता, तो तथता धर्मंघातु ( परतन्त्र ) का वस्तुस्वभाव न 


होती | यदि यह इससे अभिन्न होता तो तयता न नित्य होती, और न पूर्ण विशुद्ध | पुनः 
यह कैसे माना जाय कि परिनिष्पन्न स्वभाव और परतन्त्र ख््॒माव का न नानात् है, और न 
एकत्व ! इसी प्रकार अनित्य, शत्य, अनात्म धर्म तथा अनित्यता, शत्त्वता, नैय़त्म्य न अन्य हू, 
न अनन्य | यदि अनित्यता ंत्कारों से अन्य होती, तो संस्कार अनित्य होते; यदि अनन्य 
होती, तो अनित्यता उनका सामान्य लक्षण न होती | वस्ठुतः धर्मता या तथता का धर्मों से 
ऐसा संबन्ध है, क्योंकि परमार्थ और संबति अन्योन्याश्रित हैँ । । 

जवतक परिनिषन्न का प्रतिवेष, साक्षात्कार नहीं होता, तबतक यथामृत परतन्त्र भाव 
को हम नहीं जान सकते | अन्य ज्ञान से परतन्त्र का प्रहण नहीं होता | 
स्वभावन्नय का चित्त से अभेद 

इन विचारों के अनुत्तार झुआन-चॉाँग चित्त का इतिहास बताते हैं। निःसन्देह सदा से 
चित्त-चैत्त अपने विविध आकारों में ( भागों में ) अपने को लतः जानते हैँ, अर्थात्‌ परतन्त्र जो 
झपने को जानता है, सदा से स्वविज्ञान का विषय है। किन्तु चित्त-वेत्त सदा पुदूगल-धर्मग्राह 
से सहगत होते हैँ, अतः वह प्रत्यय-जनित चित्त-चैंों के मिथ्या स्वभाव को यथार्थ में नहीं 
जानते | माया-मरीचि-स्वप्नविषय-प्रतिबिम्ब-प्रतिमास-प्रतिधुत्क-उद्कचन्द्र-निर्मितवत्‌._ उनका 
अस्तित्व नहीं है, और एक प्रकार से है मी। घनन्यूह में कद्दा है--“जब तक कोई तथता 
का दर्शन नहीं करता, वद् नहीं जानता कि धर्म और संस्कार मायादिवत्‌ वस्तुसत्‌ नहीं हैं; 
यद्यपि वह ह |” 

झतः यह सिद्ध होता है कि स्तमावत्रय ( लक्षणत्रय ) का चित्त-वैत्त से व्यतिरेक 
नहीं है। चित्त-चैत्त और उनके परिणाम ( दर्शन और निम्मित्तमाग ) का प्रत्वयों से उद्मव 
होता है, और इसलिए, मायप्रतितरिम्बबत्‌ वह नहीं इ, और एक प्रकार से मानो वह हैँ | इस 
प्रकार वह मूड पुरुषों की प्रबंचना करते हैं | यह सत्र पस्तन्त्र कइलाता है | 

मूढ़ परतन्त्रों को मिथ्या ही आत्म-धर्म अवधारित करते हं। खपुष्प के समान इस 
त्वमाव! का परमार्थतः अस्तित्व नहीं है| यह परिकल्पित है। किन्तु वस्तुतः यह आात्म-धर्म 
जिन्हें एक मिथ्या संज्ञा पसतन्त्र पर आरोपित? करती है, शत्व हे | चित्त के परमार्थ स्वभाव 
को ( विज्ञान और दो भाग ) जो आात्म-पर्म की शत्वता से प्रकाशित होता है, परिनिष्पन्न 
की संज्ञा दी जाती है। हम कहेँगे कि धर्मों का सत्‌-स्वमाव उनका विश्युद्ध लक्षण या विज्ञान- 
शक्ति है, जो पत्येद प्रकार .के साक्षात्कार से शुत्य है | इस स्वमाव का विपरीत भाव सर्वगत 
धर्म ( फेनोमनिज्म ) हैं, और धर्मों का स्थूल और मिथ्या श्राकार आत्म-घर्म का प्रतिभास 
है। यह भी ध्यान में रखना चाहिये कि इन सेत्र की समष्टि विशुद्ध विज्ञानायतन 
रहता दे | 
झसंप्कृत धर्मों हो त्रित्वनावता 

इसके झनन्तर शुआन-ब्वॉँग इस बिस्वमाववाद का प्रयोग आकाशादि असंल्कृत धर्म 
के संत्रन्ध में करते हैं| वह कहते हैं कि विज्ञान आकारादि प्रमात के आकार में परिणत 
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होता है। क्योंकि आकाश चित्त-निमित्त है, इसलिए यह परतन्त्र में संग्रहीत होता है । 
किन्तु मूढ़ इस निमित्त को द्वव्यतत्‌ कल्पित करते हैँ | इस कहपना में जञाकाश परिकल्पित 
है| अन्ततः द्रव्य आकाश को तथता का एक अपर नाम अवधारित करने से आकाश परिनिष्पन्न 
है। इसी प्रकार शुआन-चाँग सिद्ध करते हैं कि अन्य असंस्कृत तथा रूप-वेदना-संज्ञा-संस्कार- 
विज्ञान यैद्द पाँच उंस्कृत धर्म-दष्टि के अनुसार परिकल्पित, परतन्त्र और तथता में संगहदीत हो 
सकते हैं | ' 
ब्रिश्यभांव की सत्ता 

एक अन्तिम प्रश्न है कि वस्तु द्वव्यसत्‌ है या असत्‌ | परिकल्पित स्वभाव केवल 
प्रशतिसत्‌ है, क्योंकि यह मिथ्या रुचि से व्यवस्थित होता है। परतन्न प्रज्धत्ति और बस्तुसत 
दोनों है । पिण्ड, रुम्ुदाय, ( संचय, सामग्री ) यथा घटादि, प्रज्ञति हैं। चित्त-वैत्त-रूप 
प्रत्ययचनित हँं। श्रतः वह वस्तुसत्‌ हैं। परिनिष्य्ञ केवल द्रव्यसत्‌ है, क्योंकि यह य्रत्यया- 
धीन नहीं है | 

किन्तु यह तीन स्वभाव मिन्न नहीं हैं, क्योंकि परिनिष्पन्न परतन्त्र का द्रव्यसत्‌ स्रभाव 
है, ओर परिकल्पित का परतन्त्र से व्यतिरेऊ नहीं है। किन्तु वद्यपि यह एक दृष्टि से भिन्न 
नहीं है, तथापि दूसरी दृष्टि से यह अभिन्न नहीं है; क्योंकि मिथ्याग्रह, प्रत्ययोद्‌भव और द्रब्यसत्‌- 
स्वभाव भिन्न हैं । 





निःस्वभाव-वाव्‌ 

यह विचार शंबर के वेदान्तमत के अत्यन्त समीप है | शुआन-च्यांग इस खतरे को 
समभते & | माध्यमिक्ों के प्रतिवाद करने पर वह इस प्रश्न का विचार करते हूँ द्लि यदि तीन 
स्वभाव हैं तो भगवान्‌ की यह शिक्चा क्यों है कि सब धर्म निःस्वमाव हैं | वृसरे शब्दों में यदि 
धर्म के तीन झ्ाकार हैँ तो भगवान्‌ का यह उपदेश क्यों है कि वह शून्य और निःस्मात हैं | 
यह प्ररन बड़े महत्व का है। यह देखना है कि शुआन-च्वाँग कैसे नागार्जुन की शूत्यता का 
त्याग कर वस्तुओं की विज्ञान-सत्ता को व्यवस्यित करते हैं | 

उनका उत्तर यह है कि इन तीन स्वभावों में से प्रत्येक अपने आकार में निःस्उभाव है | 
त्रिविध स्वभाव की त्रिविध निःस्वमाउता है | इस अमिसन्धि से भगवान्‌ ने सब धर्मों की निःस्व- 
भावता की देशना की है | 

परिकल्पित निःस्वभाव है, क्योंकि इसका यही लक्षण है ( लक्षरैन )। प्ररतन् की 
निःश्वप्तावता इसलिए है, क्योंकि इसका स्वयंभाव नहीं है। परिनिष्पन्न की निःस्वमावता 
इसलिए है, क्योंकि यह परिकल्पित आत्म-धर्म से शृत्य है | परिनिष्पन्न धर्म परमार्थ है। यह 
भूततथता हैं | यह विज्ञप्तिमान्नता है | 

यह तीन निःस्वभावता क्रमशः लक्षण-निःस्वभावता, उत्पत्ति-निःस्वभावता, परमार्थ- 
निःस्वभावता है | 


झटष्टादइ अध्याय ६ पा 


शत्पता की गंभीरता से संसार विज्ञानोद्धि के तल पर उठता है। यदि बुद्ध ने कहा है 
कि सर्व धर्म निःस्वमाव हैं, तो इसका यह अर्थ नहीं है कि उनमें स्वभाव का परमार्थतः अभाव 
है। यह बुद्धवचन नीतार्थ नहीं है। परतन्त्र और परिनिष्प्न असत्‌ नहीं हैं । किन्तु मूढ़ 
पुरुष विपर्यासवश उनमें आत्म-धर्म का अध्यारोप कहते हैं | वह विपरीत भाव से उनका द्वव्यसत्‌ 
आत्म-धर्म के रूप में ग्रहण करते ६ । यह परिकल्पित र्ूमांव है। इन ग्राहों की व्यावृत्ति 
के लिए भगवान्‌ सामान्यतः कहते हैँ कि जो सत्‌ है ( दूसरा-तीसरा स्वमाव ) और जो असत्‌ 
है, ( प्रथम स्वभाव ) दोनों निःस्भाव हैं। यदि परिकल्पित लक्षणतः निःस्वमाव हैं, तो 
परतन्त्र ऐसा नहीं है। परतन्त्र उत्तत्ति-निःस्वमाव है। इसका अर्थ यह है कि मायावत्‌ यह 
हेतु-प्रत्यव-वश उत्नन्न होता है, और यंह परतन्त्र है। यह स्वयंत्वमाव नहीं है, जैसा विपर्यास 
वश ग्राह होता दै। अतः हम एक प्रकार से कद सकते हैं कि यह निःस्वमाव है, किन्तु बस्तुतः 
यह सस्वंभाव है | 

परिनिष्पन्न का विशेष रूप से विचार करना है। इसे भी हम उपचार से इस अर्थ में 
निःस्वभाव कह सकते हैँ कि इसका स्वभाव परिकल्पित आत्म-धर्म से परमार्थतः शुन्य है | 
बस्तुत: स्वभाव का इसमें अमाव नहीं है। यथा यद्यपि महाकाश सब रूपों की आबृत करता 
है, और उसका प्रतिषेघ करता है, तथापि रूपों की निःस्वमावता को प्रकट करता है; उसी प्रकार 
पस्मार्थ शुन्वता से, आत्म-धर्म की निःस्वमावता से, प्रकट होता है; और निःस्वमाव कहला सकता 
है। किन्तु यह कम पस्मार्थ नहीं है, अतः धर्मों की शुन्यता का बचन नीतार्थ नहीं है। 
विज्ञप्तिमात्रता परमार्थ है | 


ऊनाविेंश अध्याय 
माध्यमिक-नय 
[ आचार्य नागाजुन तथा चन्द्रकीति के आधार पर ] 
माध्यमिक दशन का महत्त्व 

जाचार्य नागार्जुन मध्यमक शास्त्र के आदि आचार्य हैं। बौद्ध विद्वान उनकों अपर 
बुद्ध के समान मानते हैं। नागाज्ुन की मध्यमककारिका पर प्रसन्नपदा नाम की जृत्ति है | 
उठके स्वयिता आचाय चन्धकीति हैं | उन्होंने बृत्ति में कहा है कि नागाज़ुन के दर्शान-तेज में 
परवादियों के मत और लोकमानस तथा उनके अन्धकार इन्धन के समान भस्म हो जाते हैं | 
उनके तीक्तष्ण तकशरों से संसारोत्यादक नि:शेष झर्सिनान नष्ट हो जाती हैं। चन्द्रकीतिं ऐसे 
आचार्य के चरणों में प्रशिपात करके उनकी कारिका की विद्वति करते हैं, जो तरन्वाला* से 
आकुलित है | प्रसन्नपदा नाम की जृत्ति के द्वारा वह आचारय का अभिप्राय विवृत करते हैं | 
चन्द्रकीतिं के अनुसार आचाय के शार्र-प्रणयन का यद्द प्रवास दूसरों को प्रथम चित्तोत्याद से 
लेकर प्रशापारमिता-नय के अविपरीत ज्ञान कराने तक के लिए है| आचार्य का यह प्रयास 
केवल कर्णावश है | 
माध्यमिक-दुशन का प्रतिपाथ 

जो सकल मध्यमक शाज्न का गभिवषेयार्थ है उससे अभिन्न स्वभाव परमगुद तथागत का 
है, और वही प्रतीत्यसमुत्पाद है। इसलिए आचार्य नागाजुन शाजह्र के आरंभ में अनिरो 
धादि अष्ट विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्यसमुत्पाद को प्रकाशित करते हैं, और उसके उपदेश 
तथागत को बन्दना करते हें*| आचाय॑ चन्द्रकीतिं नागार्ईन के एक-एक विशेषणों का 
अमभिप्राय बताते हैं | 

निरोध क्षण-मंगता है, किन्तु तत्व में क्षण-भंगता नहीं है, ञतः वह 'अनिरोघ' है| 

उत्पाद आत्ममावोन्मजन है, तत्व में आत्ममाबोन्मेंग नहीं है, अतः वह 


थअनुत्पाद' है | 


3. 'तकथ्वात्या' आय भब्य को साध्यमिककारिको पर पक्ष वृत्ति है उसका पूरा नाम 'मध्यम- 
हृदयवरत्ति-तकज्वात्वा' है। चन्द्रकोर्ति के अजुसार 'तकणाल्ा' से आचाय का मन्तस्य 
विकृत हुआ हे ।._ 














यः क्‍ प्रतीश्यसमुत्पादं भपर्चोपशर्म शियं देशवामास सम्दुद्स्तं वम्दे बदतां वरस्‌ ।! 


कनविंदश अध्याय ८३ 


उन्छेद सन्तान-प्रवन्ध का विल्छेद है, परत तत्व मैं विच्छेद नहीं है, श्रतः बह 
अनुच्छेद” है | स्‍ 

सावकालिक स्थाज़ुता शाश्रतिकता है, परत तत्व में वह नहीं है, श्रतः वह 
अशाश्वत” है। / 
तल में न भिन्नार्थता है न अभिन्नार्थता, अतः वह “अनेकार्य' और/अनानार्थ! है| 
तत्व में झ्ागम और निर्गम नहीं है, अ्रतः वह 'अनागम' और अनिर्गम” रूप है | 
इन विशेषणों से निर्वाण की सर्व प्रपंचोपशमता एवं उसका .शिवत्व बोधित होता है। 
मक-शास्त्र का प्रतिपाद्य एवं प्रयोजन है | 


हेतु-अत्ययों की अपेन्षा करके ही सकल भावों ( प्दाय॑ ) की उत्पत्ति होती है| आचार्य 
चन्द्रकीतिं कहते हैं कि इस नियम को प्रकाशित कर मगवान्‌ ने भावों की उत्पत्ति के संद्न्ध में 
बादियों के विभिन्न सिद्धांतों का--अहेत॒वाद, एकद्ेतुवाद, विष्मदेत॒ुवाद आदि का निराकरण किया 
है। इसीलिए विभिन्न वादियों का स्वक्ृतत्व, परकृतत्व, स्वपरोमयक्ृतत्व का तिद्धांत निषिद्ध हो 
जाता है। इन वादों के निषेध से वस्तुतः पदार्थों का सांबृत अयथार्थ ) रूप उद्भावित होता है, 
और यद्द सिद्ध होता है कि आरय॑-ज्ञान की दृष्टि से पदार्थ स्वमावतः अनुलन्न हैं। अतः प्रतीत्य- 
समुत्यन्न पदार्थों में निरोधादि नहीं हैं | 

आर्य जब प्रतीत्य-समुत्याद का उक्त विशेषणों से ज्ञान कर लेता है, तब स्वमावतः उसके 
प्रपंचों का उपशम होता है | इसलिए आचार प्रतीत्य-समुत्याद्‌ का विशेषण 'प्रपंचौपशमः देते 
हैं। वद 'शिव' है, इसलिए कि वहाँ चित्त-चैत्त अग्रवृत्त हें। ज्ञान-शेय-व्यवहार निबृत्त है, 
इसलिए, तत् जाति-बरा-मस्णादि उपद्रवों से रहित है | पूर्व अमिद्धित विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्य 
समुत्याद की देशना ही मध्यमक-शास्त्र का अभीशर्य है। मगवान्‌ बुद्ध ने ही इसे अवगत कराया 
है, अतः उनके “अविपरीतार्थवादित्वः ( सत्यवक्ता होने से ) आचार्य प्रसादानुगत होकर 
उन्हें 'बद्तां वर' झ्रादि अनेक विशेषणों से विशेषित करते हैं और प्रणाम करते हैं। 

चन्द्रकी्ति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्याद के इन विशेषणों में यद्यपि सर्वप्रथम निरोघ के 
निषेध का उल्लेख है, जब कि उत्पाद का प्रतिषेघ पहले होना चाहिये | किन्तु उत्पाद और 
नियोघ में पौवापय नहीं है, संघार का अनादित है; इसे स्पष्ट करने के लिए अनिरोध का प्रथम 
उल्लेल झावश्यक हुआ | 


स्वतः 





यह म् 





अन्यवादी पदार्थों की उत्पत्ति स्वतः, परतः या उमयतः स्वीकार करते हैं। परन्तु आचार्य 
नागाजुन पदार्थों की उत्पत्ति किसी तरह नहीं मानते। उनके मत में किसी भी देशिक या 
कालिक आधार में कोई भी आ्आधेय वस्तु किसी भी संबन्ध से न स्वतः उत्पन्न होती है, न परतः 
और न उमयतः | 
. दर 


३३8३० | बोद-घम-द॒र्शन 


वस्तु का स्वतः उत्पाद माने तो उत्पन्न की ही पुनः उत्पत्ति माननी पड़ेगी। स्वतः- 
उत्पाद पक्ष के खंडन से परत:-उत्पाद का सिद्धांत भी सिद्ध नहीं होता | आगे चलकर हम परत: 
उत्पाद का खँड़न करेंगे | 
माध्यमिंक की पकरहीनता 

माध्यमिक का अपना कौई पत्त नहीं है, और न कोई प्रतिज्ञा ही है, जिसकी सिद्धि के 
लिए वेह स्वतैत्न अनुमान का प्रयोग करे | माध्यमिक स्वतःठत्पादवादी सांख्य के प्रतिज्ञार्थ 
का केवल परीक्षण करता है | सांख्य अपनी प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिए रुचेष्ट है, इसलिए, उनके 
वादों का खंडन आचार चन्द्रकी्तिं विस्तार से करते हैं। वह कद्दते हैं कि किसी भी उपपत्ति से 
सांख्य का स्वतःउत्पादवाद संभव नहीं है| जो वस्तु स्वरूप से विद्यमान है, उसकी पुन 
उत्पत्ति निष्प्रयोजन है | यदि जात स्वरूप का ही जन्म मानें तो कभी वस्तुओं का अजातत्व 
( विनाश ) सिद्ध नहीं होगा | 

माध्यमिक पर वादियों का एक विशेष आज्षेप है कि माध्यमिक का जब स्पत्त नहीं है 
तब परपत्ष के खंडन के लिए वह झनमानादि का प्रयोग कैसे करता है। चन््रकी्ति इसके 
समाधान में कहते है कि उन्‍्मच के साथ तो हमार विवाद नहीं है, प्रत्युत देत-दशन्तवादियों 
के साथ है | ऐसे लोगों से किचार के लिए झाचाये को भी अपनी अनुमानग्रियता प्रकट करनी 
पड़ती है | वस्ततः माध्यमिक का कोई पत्तान्तर नहीं है, इसलिए उसे अनुमान का स्व॒तन्त्र प्रयोग 
करना युक्त नहीं है। विग्नहव्यावतनी में आचार्य कहते हैं कि यदि मेरी कोई प्रतिज्ञा होती तब 
मुझ पर अनुमान संबन्धी दोष लगते, किन्तु मेरा कोई पक्ष नहीं है। मेरे पक्ष में कोई प्रतिज्ञा 
इसलिए भी नहीं बनती कि प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से किसी वस्तु की उपलब्धि प्रमाणित नहीं 
होती | उपलब्धि हो, तब उसके लिए प्रवर्तन, निवत्तन या उसके साधन का प्रश्न उठे । 
ञझतः हम पर अन्य वादियों का किसी प्रकार भी उपालंभ नहीं है। आयंदेव भी कहते हैं कि 
सत्‌ , असत्‌ , सदसत्‌ इनमें से जिसका कोई भी पक्त ही नहीं है, उस पर चिरकाल मे भी कोई 
दोष आगेपित नहीं किये जा सकते | 

प्राध्यमिक को वादियों के आज्ञेपों का परिहार स्वपक्ष में दोषों के अप्रसंगापादन (दोष 
न लगने की प्रणाली ) से करना चाहिये | यया:--स्वतःउत्पादवादी सांख्य से पूछना चाहिये 
कि आप कार्2यात्मक स्व से स्वत३ उत्पाद मानते हैं या कारणात्मक ! प्रथम पक्त में सिद्धसाध 
( सिद्ध बात को ही सिद्ध करना ) होगी, क्योंकि कार्योत्मक का कारयत्व स्वयं सिद्ध है, विद्यमान 
है| द्वितीय पक्ष में विरुद्धाथता है, क्योंकि कारणात्मना विद्यमान की अवस्या में ही उसका 
विरोधी कार्योत्मकत्व भी स्वीकार करना पड़ेगा | इस तर्क में विद्यमानत्व हेतु माध्यमिक का नहीं 
है, इसलिए सिद्धसाधनता या विरुद्धार्थता का परिहार उते नहीं करना है । 


अन्यवादी कहते हैं 333: कि जब माध्यमिक को स्वतन्त्र अनुमान का अमिघान नहीं करना 
है, और उसके पक्त में पक्-हेतु-दशन्त भी असिद्ध हैं, तो वह सांख्य के स्वतःउत्साद के प्रतिषेघ 








ऊनांवश अध्याय छह 


की अपनी प्रतिज्ञा का साधन कैसे करेगा, और पर की प्रतिज्ञा का निराकरण भी कैसे करेगा; 
क्योंकि वादी-प्रतिवादी उमय-सिद्ध अनुमान से ही निराकस्ण संमव होता हैं| एक ओर पूर्व- 
पक्षी अपने अनुमान को निर्दृश्ट रखने के लिए दोषरहित पत्त-देतु-इशन्तों का प्रयोग करेगा | 
किन्तु दूसरी ओर माध्यमिक उनमें दोषों का अ्मिधान करेंगा नहीं, इस प्रकार वादी के दोषों 
का परिहार नहीं होगा; फलतः माध्यमिक परपक्ष का निराकस्ण नहीं कर सकेगा |... 

चन्द्रकी्ति कहते हैं कि जो व्यक्ति जिस अर्थ को जिन उपपत्तियों से,शैनिश्चयपूवंक स्वयं 
जानता है, वह अपना निश्चय दूसरों में भी उत्पन्न करने की इच्छा से उन उपपत्तियों का 
उपदेश करता है। इस न्याय से यह सिद्ध होता है कि पर को ही ल्वाभ्युपगत प्रतिज्ञा की 
सिद्धि के लिए देतु आदि का उपादान करना चाहिये, माध्यमिकों को नहीं | वस्तुतः दूसरे के 
प्रति देतु आदि का प्रयोग नहीं होता, बल्कि अपने पक् के निश्चय के लिए होता है | अन्यथा 
उसका पक्ष स्वयं विसंवादित हो जायगा, फिर वह दूसरे को स्वप्रतिश्ञा का निश्चय क्या करा 
सकेगा ! इसलिए युक्तिहीन पक्त का स्पष्ट दोष यही है कि वह स्वप्रतिज्ञाथ के साधन में दी 
अपने को असमर्थ बना लेता है। ऐसी अवस्था में माध्यमिक को परपक्षीय अनुमान के बाघों- 
दूभावन से भी कोई प्रयोज्नन नहीं रहता | 


माध्यम्रिक की दोषोद्भावन को प्रणाली 


चन्द्रकीर्ति एक विशेष बात की और ध्यान दिलाते हैं। यद्यपि माध्यमिक की श्पनी 
कोई प्रतिज्ञा नहीं है, इसलिए उसे अनुमान के ख्तन्त्र प्रयोग को आवश्यकता नहीं पड़ती, फिर 
भी उसे परपक्ष के अनुमान विरोधी दोषों का उदुभावन करना चाहिये। इसके समर्थन में 
वह आचार्य बुद्धपालित की प्रणाली का उल्लेख करते हैं--पदार्थ स्वत: ही उत्पन्न नहीं द्वोते, 
क्योंकि स्वात्मना विद्यमान की उत्तत्ति मानने में कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होता | जैसे किसी को 
सात्मना विद्यमान घटादि के उत्पाद की अपेक्षा नहीं होती, इसी प्रकार स्वात्मना विद्यमान 
समस्त भावों का पुनःउत्पाद मानना ब्यर्थ है। इस प्रकार सांख्यों के अनुमान में माध्यमिक 
श्ाचाय॑ बुद्धपालित ने साधर्म्य दृष्टान्त और देतु के उपादान के द्वारा विरोध का उद्भावन 
किया है | 

माध्यमिक के अनुमान में हेतु और दृष्टान्त के अनभिधान का दोष नहीं दिया जा 
सकता, क्योंकि स्वत:उत्पादवादी सांख्य के पक्त में अभिव्यक्त घट की पुनः अभिव्यक्ति अमीश 
नहीं है | इस सिद्ध रूप को ही माध्यमिक दृष्टान्त के रूप में प्रदण करेगा । इसी प्रकार सांख्य- 
संमत अनभिव्यक्त शक्ति रूप को ही उत्पाद-प्रतिषेष से विशेष्ित करके माध्यमिक अपने अनु- 
मान में साथ्य स्वीकार करेगा | इस प्रकार माध्यमिक पक्ष में सिद्धसाधनता और विदद्धार्थता 
झादि दोष नहीं लगेंगे | 

अथवा स्वतः उत्पादवाद के निरास के लिए माध्यमिक सांख्य कै उस अनुमान में 
दोषोद्मावन करेगा, जिससे सांख्यवादी पुरुष से अतिरिक्त समस्त पदार्थों का स्वतःउत्पाद सिद्ध 


्ः 
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करता है, क्योंकि माध्यमिक सांख्य-संमत पुरुष के दृष्टान्त में हो 'स्वात्मना विद्यमानत्व” हेतु के 
बल ते स्वत:उत्पाद का निषेध सिद्ध कर देगा | सांख्यवादी यदि कहे कि उत्पाद के निषेध 
से मुक्त झमिव्यक्तिवादी का अनुमान बाधित नहीं होगा, तो यह टीक नहीं है; क्योंकि अनु- 
पलब्ध की उपलब्धि--अमिव्यक्ति और उत्पाद दोनों में समान है। इसलिए उत्पाद शब्द से 
अभिव्यक्ति का ही अमिषान है | उत्ताद शब्द से अमिव्यक्ति स्वीकार करना अनुपात्त नहीं है, 
क्योंकि अर्थवाक्य कर ' अर्थों के द्योतक होते हैं | इसीलिए वे अपेक्तित समस्त अर्थ का संग्रह 
करके विशेष अर्थ के घोधन में प्रवृत्त होते हैं | 

यदि अनुमान के पक्त, हेतु आदि प्रसंग से विपरीत अथों का बोघन कई भी, तो उससे 
माध्यमिक का क्‍या संबन्ध | क्योंकि उसकी कोई स्तप्रतिज्ञा है नहीं है, जिससे उसके सिद्धान्त का 
विरोध होता हो । और फिर यदि प्रसंगविपरीतता की आपत्ति से परवादी के पक्ष में दोब आते 
हैं, तो वह माध्यमिक को अमीष्ट ही होगा | निःस्वभाववादी अपने अनुमान प्रयोग से सत्वमाव- 
वादी के अनुमान को जत्र दोधपूर्ण सिद्ध करता है, तब भी प्रयोग मात्र से प्रसंग विपरीतार्थता 
(अपने सिद्धान्त के विरुद्ध जाना) का दोष माध्यमिक पर नहीं लगेगा,क्योंकि शब्द दाण्डपाशिक 
के समान वक्ता को अच्वतन्त्र नहीं बनाते, प्रत्युत वह वक्ता की विवत्ता का अनुविधान मात्र करते 
हैं। वत्तुतः माध्यमिक पर-प्रतिज्ञा के प्रतिषेध मात्र से ही सफल है| 

आचार्य प्रसंगापत्ति के द्वारा भी परपक्ष का निराकरण करते हैं । आचार्यंगण मध्यमक- 
दर्शन को अंगीकार करके भी तदशास्र में अपनी अतिकुशलता आविष्कृत करने के लिए 
अवन्‍्त्र अमान का प्रयोग करते हैं। इनके ऐसे अनुमान प्रयोगों से तादिंक पक्त की ही दोष- 
राशि उपलक्तित होती है, जैसे-माध्यमिक का वह अनुमान-प्रयोग लीजिए, जिसमें वह सांख्य-संमत 
पुरुष के दृश्टान्त में अनुत्पाद के साथ विद्यमानत्व हेतु की व्याति देखकर सर्वत्र आध्यात्मिक 
आयंतनों का पास्मायिंक दृष्टि से अनुत्याद सिद्ध करता है ( आध्यात्मिकानि श्रायतनानि न 
पस्मार्थतः स्वत उत्पन्नानि, विद्यमानत्वात्‌ चैतन्यवत्‌ ) । 


यहाँ प्रश्न उठता है कि माध्यमिक के इस अनुमान-प्रयोग में किस अर्थ की सिद्धि के 





_तावलम्न्ियाँ की अपेक्षा से भी यह विशेषण सार्थक नहीं है, 
क्योंकि म्राध्यमिक परमत की उत्पाद आदि व्यवस्था को संब्ृत्या भी कहाँ स्वीकार करता है ? यह 
भी नहीं है कि सामान्य जन स्वत: उत्पाद से प्रतिपन्न हों, जिनकी अपेक्षा से यह विशे 
पण सार्थक बने | वस्तुत: सामान्य जन लत, परत; आदि के विचार में उतरता ही नहीं | हाँ, 
बह कारण से कार्य की उत्पत्ति की व्यवस्था अवश्य मानता है| 

यह हो सकता था कि जो लोग सांबृतिक दृष्टि से भावों की उल्त्ति मानते हैं,उनके निरा- 
करण के लिए परमार्य विशेषण सार्थक हो | किन्तु इस दृष्टि से जो अनुमान का प्रयोग होगा, 
तह अवश्य ही पक्ष-दोष, हेतु-दोष से ग्रस्त होगा | पत्त-दोच तो इसलिए होगा क्ि पासमार्थिक 


ऊर्नातेंइा अध्याय छह है 


रूप से चछुरादि आयतमनों का स्वतः उत्पाद माना नहीं जाता | ऐसी अवस्था में झनुमान का 
आधार ही अतिद्ध है। यदि उत्त्ति-प्रतिषेध के साथ 'परमार्थ! का योग करें और अर्थ करें 
कि सांबृत चक्तुरादि की परमार्थतः उल्नत्ति नहीं है, तो यह युक्त न होगा; क्‍योंकि परपक्ष 
चह्ुरादि को वस्तुसत्‌ मानता है । उसे माध्यमिक की प्रशप्ति-सत्ता इष्ट नहीं है। इस प्रकार 
आधार असिद्ध होगा और अनुमान पक्ष-दोप से ग्रस्त होगा । ५ 


चन्द्रकीति यहाँ यह उद्मावन करते हैं कि शब्द अनित्य हैं? इत्यादि पक्त को सिद्ध 
करने के लिए घर्म-सामान्य ( अ्नित्यता-साधारण ) और धर्मो-सामान्य ( शब्द-साधास्ण ) 
का अहण करना चाहिये। अन्यथा विशेष ग्रहण करने से अनुमान-अनुमेय व्यवहार सदा 
के लिए समाप्त हो जायगा। शब्द और अनित्यता इस पक्ष और साथ्य में वादियों 
में यह विप्रतिपत्ति होगी कि यहाँ किस शब्द का अहण करें| बौद्ध-संमत चातुर्महामौतिक 
शब्द ले तो वह अन्य मत में असिद्ध होगा। यदि आकाश-गुणक शब्द लें तो बह 
बौद्ध-मत में असिद्ध होगा | इसी प्रकार '“अनित्यता? से वैशेषिक्रादि संमत 'सहेतुक विनाश' 
अर्थ लें, तो वद बौद्ध-मत में असिद्ध है। बौद्ध-संमत “निर्देतुक विनाश? अर्थ करें तो. 
पर को असिद्ध होगा । ऐसी अवस्था में अनुमान के लिए धर्म-धर्मों सामान्यमात्र का ग्रहण 
करना चाहिये, जिससे वादियों में तत्तकथा चल सके | अतः प्रकृत त्यल में भी परमार्थ 
विशेषण का उतूसर्ग करके धर्मीमात्र का ग्रहण करना चाहिये | 

किन्तु विशेष ध्यान देने पर यह तकंतंभत मध्य-मार्ग भी दोषपूर्ण ठद्वरता है, क्योंकि जब 

उत्पाद-प्रतिषेघ को साध्य बताते हैं, तब उस साध्य-घर्म का ध्मो ( श्राध्यात्मिक आयतन ) 
अपने मिथ्या रूप को प्रकट कर देता है; क्योंकि वह सत्व के विपर्यास मात्र से आसादित है। 
इस प्रकार उत्तका धर्मत्व ही च्युत हो जाता है। इस प्रकार इस अनुमान में धर्मी की उपलब्धि 
संभव नहीं होगी, क्योंकि अविपरीत ज्ञानवाले विद्वान को विपर्यक्त बोध नहीं होगा, और इसके 
बिना चहुरादि का सांबृतघमित सिद्ध नहीं होगा | 

शून्यता-अशन्यतावादियों में दृष्टान्त-साम्य भी नहीं होगा, क्योंकि उनके मत में पूर्वोक् 
रीति से चह्ुरादि सामान्य न सांबृत सिद्ध होगा और न पासमार्थिक | 


इसी प्रकार माध्यमिक प्रतिवादी के या अपने अनुमान के समस्त पत्त, हेतु आदि को 
अतिद्धि निश्चित करता है| माध्यमिक अनेक प्रकार से यह सिद्ध कर देता है कि समी अनुमान 
पक्त-दोष, हेतु-दोष, असिद्धार्थ, विदद्धार्थ ग्रादि दोषों से ग्रस्त हो जाते हैं। जैसे--हीनयानी 
कहें कि आध्यात्मिक आयतनों के उत्पादक हेतु हैं, क्योंकि तथागत ने उनका निर्देश किया है; 
जैसे तथागत निर्दिष्ट शान्त निर्वाण स्वीकृत है। इस अनुमान में माध्यमिक पूछेगा--'तथागत 
का निर्देश” इस हेतु में तथागत का निर्देश सांबृत है या पसमार्थ । प्रथम पक्त के सांबृत होने के 
हेतु की अरिद्वार्यता स्पष्ट है। द्वितीय पक्त इसलिए अतिद्ध है कि परमार में निर्व्॑य-निर्व्तक 
भाव ( कार्यक्रास्णभाव ) अतलिद्ध है | 
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| वोद-घम-दंशन 
माध्यमिक स्वतम्त्र अनुमानवादी नहीं 


वादी माध्यमिक पत्च पर आज्षिप करते हैं कि आपने जैसे परकीय अनुमानों को 
दौ५-प्त सिद्ध किया है, उसी रीति से आपका अनुमान-प्रयोग भी दोष-डुष्ट हो जाता है। 
ऐसी अवस्था में परपक्षी ही क्‍यों उन दोषों का उद्धार करें| उमय पक्ष के दोषों के उद्धार का 
दायित्व उभय पर दै|२ अतः इन दोषों से आप कैसे बचते हैं। 


घन्द्रकीतिं कहते हैं कि स्व॒तन्त्र अनुमानवांदी पर हों ये दोष लगते हैं। हम स्वतन्त्र 
अनुमानवादी नहीं हैं | हमारे अझनुमानों की सफलता तो केवल पर प्रतिज्ञा के निषेध मात्र में 
है। जैसे स्व॒तन्त्र अनुमानवादी चक्तु के द्वारा देखना स्वीकार करता है ( चक्चु: पश्यति )। 
माध्यमिक पूछता है कि आप चक्चु का आत्म-दर्शन ( अपने को देखना ) तो स्वीकार नहीं 
करते और उसमें पर-दर्शन की अविनामृतता (चक्षु का दूसरे को अनिवार्यतः देखना) स्व्रीकार करते 
हैं| हम इसके विपरीत घटादि में स्वात्म-अदर्शन के साथ पर-दर्शन के अभाव का नियम पाते 
हैं| झतः जब चक्तु म॑ स्वात्म-दशन नहीं है तो परदर्शन मी सिद्ध नहीं होगा। इस प्रकार हम 
देखते हैं कि चह्तुरादि का नीलादि दर्शनवादियों के स्वप्रसिद्ध अनुमान के ही विदद्ध है। 
माध्यमिक कहता है कि पूर्वोक्त प्रकार से हमें पर पक्ष में दोषों का उद्धावन मात्र कर देना 
है। ऐसी स्थिति में मेरे पक्ष में उक्त दोष नहीं लग पाते, बिससे समानदोषता का प्रसंग 


. उठाया जा सके | 


शझाचाय चन्द्रकीति कहते हैं कि वादौन्यतिवादियों में किसी एक पक्ष की प्रसिद्ध मान्यता से 
भी अनुमान बाधित हो जाता है | जो लोग प्रमाण वा दोषों का उमयवादियों से निश्चित होना 
आवश्यक मानते हैं, उन्हें मी लौंकिक व्यवस्था के अनुसार स्ववचन से भी स्वानुमान लैडित होता 
है, यह मानना पड़ेगा | इस प्रकार केवल उमय प्रसिद्ध आगम से ही आगम-वाघा नहीं दी जाती, 
प्रत्युत स्वप्रसिद्ध आगम से भी आंगम बाधित होता है | विशेज्ञः स्वार्थानुमान में सर्वत्र स्वप्रसिद्धि 
का ही महत्व है,उमय-प्रसिद्धि आवश्यक नहीं हैं। 

परतः उत्पादवाद का खंडन 

आाचाय॑ स्वतःउत्पादवाद का खंडन करके परतःउत्पाद का खंडन करते हैं | 

भावों की पस्तः उत्पत्ति नहीं होती, क्योंकि पर का अभाव है। पदार्थों का स्वभाव 
प्रत्ययादि में (जो पर हैं ) नहीं है। मष्यमकावतार में परतः उत्पत्तिवाद फे खश्डन में चन्दर- 


प्रीति ने कहा है कि अन्य की अपेक्षा से यदि अन्य उत्पन्न हो तो ज्वाला से मी अन्धकार होना 
चाहिये, ओर सब से सब वस्तुओं का जन्म होना चाहिये: क्योंकि कार्य के प्रति उससे अतिस्क्ति 


अखिल वस्तुओं में परत अक्षुण्ण है | 


स्वतः परतः इन दोनों से भी भावों की उत्पत्ति नहीं होगी, क्‍योंकि उक्त रीति से जब तक 
एक-एक में उत्पाद का सामथ्य नहीं है, तो मिलित में भी कहाँ से आएगा ! 


ऊनर्विश श्रध्याय ३३ 


भावों का अहेुतः उत्पाद भी नहीं होगा। अह्देतुक उत्पाद मानें तो स्वदर्शन-संमत 
का मैकास्णभाव के सिद्धान्त का विरोध होगा और अ्रदेतुक गगन-कमल के वर्ण और गन्ध के 
समान हेतु-शुल्य जगत्‌ भी शद्दीत न होगा | 

आचार्य चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि पूर्वोक्त व, पर और उमय पतक्षों में ईश्वरादि का 
कृत वाद अन्तमृत है, अतः धन पत्षों के खंडन से ईश्वरोत्पादवाद आदि समस्त पक्ष भी निरस्त 
हो जाते हैं। इस प्रकार हम देखते हैं कि आचाये नागाजुन सब प्रकार हे भावों के उत्पाद- 
छिद्धान्त का खंडन करके पूर्वोक्त अनुत्पाद आदि से विशिष्ट प्रतीत्य-समुत्याद का सिद्धान्त सुदृढ़ 
करते हैं | झागे प्रतीत्य-समुत्पाद की सिद्धान्त संमत व्याख्या दी जाती है। 


आचार्य चन्द्रकीतिं प्रतीत्य समुत्पाद” से सापेक्ष-कारणता की सिद्धि के लिए 
संबन्धित पूर्ववर्ती आचारयों की विरुद्ध व्याख्याओं का निषेघ करते हैं और उसका सिद्धान्त-संमत 
अर्थ करते हैं। 

चन्द्रकीर्ति के अनुसार प्रतीत्य' पद्‌ में प्रति, ई, का अर्थ प्राप्ति अर्थात्‌ अपेक्षा? है. 
और उसका ल्यिप प्रत्यय के साथ योग होने पर 'प्रासत कर” अपेक्षा करए'होने पर! यह अर्य होता 
है। 'समुत्याद! शब्द सम्‌-उत्‌ पूर्वक पद्‌ धातु से निष्पन्न है, इसका अर्थ 'प्राईभाव” है। इस 
प्रकार प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का मिलितार्य है--हितु-प्रत्यय की अपेक्षा करके भावों का उत्पाद 
या प्रादुर्माव ।” 

बीप्सायक ब्युप्पत्ति का खंडन--कुछ आचार्य ई! (इण्‌ ) को गत्पर्यक या विनाशार्थंक 
मानते हैं और उसका तड्धितीय 'यत? प्रत्यय से 'इत्य” को व्युत्पन्न करते हैं और उसका अर्थ 
पवेनाशी” यां विनाशशील' करते हैं| पुनः वीप्सा्थंक 'प्रति! से युक्त 'इत्य' का समुत्पाद के साथ 
समास करते हैं (प्रति प्रति इत्पानां समुत्पादः ) | इस पक्त में प्रतीत्य-समुत्पाद का समुदित अर्थ 
ध्ुनः पुनः विनाशशील भावों का उत्पाद” होता है। चन्द्रकी्ति इस अर्थ का खंडन करते हैं | 


चन्द्रकीति वादी-संम्मत व्याख्या की ग्आालोचना में कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद की 
वीप्सार्थक व्युत्पत्ति भगवान्‌ के कुछु वचनों में अवश्य संगत होगी। जैसे--“'हे मिक्षुओ" | 
तुम्हें प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना दूंगा, जो प्रतीत्य-समुत्पाद को जानता है वह धर्म को जानता 
है”” इत्यादि | किन्तु जहाँ देशना में साक्ञात्‌ रूप से अर्थ-विशेष ( कोई एक अर्थ ) अंगीकृत 
है और उस अर्थ का विज्ञान एक इन्द्रिय से होना बताना दे, वहाँ प्रतीत्य स्मुत्याद की वीप्सा 
थ॑ँता असंगत होगी। जैसे मगवान्‌ की यह देशना लीजिये--“चछ और रूप को प्राप्त कर 
चच्चुविज्ञान उत्तन्‍्न होता है” ( चक्तुः प्रतीत्य रूपाणि च उतयते चह्तुविज्ञाम )। यहाँ. « 
चक्षुरिन्द्रियदेतुक ज्ञान हे, झौर वह एकार्थक है | ऐसे ज्ञान की उत्पत्ति में वीप्सार्थ की पॉन- " "* 


१-अठीध्यसमुत्पाईं वो भिक्षवों वेशविष्यामि | यः सतीस्यसमुध्याद पश्यति स धर्म पश्यति । 
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पुन्यता कैसे संभव होगी ! ( पौनःपुन्य के लिए झरथों की अनेकता आवश्यक है )। इसके 
विपरीत प्रतीत्य-समुत्ताद को यदि प्राप्यर्थक मानते हैं तो यह दोध न होगा | क्योंकि अर्थविशेष 
अंगीकृत हो या न हो दोनों अवस्पाओं में प्रतीत्य की प्राप्त्यर्थता संभव है। चहाँ कोई अर्थ- 
विशेष ( कोई एक श्र्थ ) अंगीकृत न हो उस सामान्य स्थल में प्रतीत्य का अर्थ प्रात कर 
दोगा। चह्टाँ अर्थविशेष अंगीकृत है, वहाँ भी चक्तुःप्रतीत्य “बह्तु प्रात कर' 'दिख कर 
अर्थ होगा। . -:, 

'यदि कोई कहे कि विज्ञान अरूपी है, उसकी चक्नु से प्राप्ति नहीं होगी। यह ठौक 
नहीं है | क्योंकि जिस अकार “यह भिन्नु फल ( निर्वाण ) प्रात है? ( प्राफलोडय भिक्तुः ) 
इस वाक्य में प्राप्ति अभ्युपगत है उसी प्रकार यहाँ भी प्राप्ति अमीष् है। चन्द्रकीतिं कहते हैं 
कि माध्यमिक 'प्राप्य! शब्द का पर्याय 'प्रेक्षए' मानते हैं | इसे आचार्य अपने सूत्र में भी स्वीकार 
करते हैं ( ततत्‌ प्राप्य समुत्पन्नं नोलन्न॑ तत्वमावत: )। 

इद॑प्रध्यता का खंडन--कुछ लोग प्रतीत्य-समुल्राद का अर्थ इदंप्रत्ययता मात्र करते हैं 
और इसमें “अस्मिन्‌ सति इदं मवति, अस्पोत्यादाद्‌ इदम्‌ उत्पद्यते ( इसके होने पर यह होता 
है, इसके उत्पन्न होने पर यह उत्पन्न होता है ) इस वचन का प्रमाण उपस्थित करते हैं । यह्‌ 
अयुक्त है। क्‍योंकि इसमें 'प्रतीत्य' और मुत्यादः दोनों शब्दों के अर्थविशेष का अमिघान 
नहीं है, बच कि उक्त क्‍चन में वह स्पष्ट विवज्षित है | 

चन्द्रकीति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद को एक रूड़ि शब्द भी नहीं मान सकते, क्योंकि 
आचार्य ने पूर्वोक्त वचन में स्पष्ट ही अवयवार्थों को लेकर व्याख्या की है। “इसके होने पर यह्‌ 
होता है? इस वाक्य में भी सति-सुप्तमी का अर्थ 'प्रा्तिः या “अपेक्षा” ही है। 'हस्वे सति दीर् 
भवति! में 'हस्वे सति' का अर्थ 'हस्वता की अपेक्षा” या 'हस्व॒ता प्रापकर' यह अर्थ है । 

बुद्ध-देशना की नेयाथता और नोतार्थता 

आरम्म में प्रतीत्य-समुत्याद को अनुत्ादादि से विशिष्ट कह्दा गया है | वादी ढ्ा प्रश्न है 
कि माध्यमिक प्रतीत्य-समुत्पाद को अनुत्पादादि विशिष्ट कैसे पानेगा, जत्र कि 'अविद्या' प्रत्यय से 
संस्कार **” “”' **' झविद्या निरोध से संस्कार का निरोघ” 'तथांगत* का उत्पाद माने 
या अनुत्याद माने इन धर्मों की धर्मता स्थित है? | 'सत्व* स्थिति के लिए एक घर्म है, जो कि 
चार आहार हैं? इत्यादि वचनों से भगवान्‌ ने अनेकानेक धर्मों की सत्ता स्वीकार की है| इसके 
अतिरिक्त पसलोक से इह्ागमन, इदलोक से परलोकगमन झादि मी संमत है। 

आ्चाय चन्द्रकीति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्याद की निरोधादि विशिष्टता आपाततः 
होती है | इसीलिए मध्यमक-शात्र के द्वारा आचार्य ने सूत्रान्तों के दो विभाग उपदर्शित 


3. भ्रविद्याप्त्यया: संस्काराः अविद्यानिरोधात्‌ संस्कारनिरोध: । 
१. उत्पादादू वा तथागतानामनुत्पादादू वा तथागतानां स्थितैवैषा घर्माणां कर्मता | 
६. पुको धर्म: सत्वस्थितये, बदुत चत्यार आहाराः | 
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किया भगवान्‌ के वचनों की नेयार्थता और नीतार्थता से अपरिचित लॉग उनकी देशना का 
अमिप्राय न जानकर पूर्वोक्त प्रकार के सन्देह करते हैं। वे नहीं जानते कि कौन-सी देशना 
तत्वार्थ है और कौन-सी आमिप्रायिकी है। ऊपर के भगवत्‌ बचनों में प्रतीत्य-समुत्य 

निरोध आदि से अवश्य निर्दिष्ट है, किन्तु वह अविद्या-तिमिर से उपहत दृष्टिधालों की अपेच्ा 
से है न कि अनालव स्वमाव से युक्त अविद्या-तिमिर से अनुपदहत ज्ञानवालों की अपैज्षा से | 
तलवदर्शन की अपेक्षा से (तत्वार्थी)) भी मगवान के वचन हैं; जैसे-“हे मिक्तुओं ' ! शअमोषघर्मा 
निर्वाण परम सत्य है, सर्व संस्कार मोषधर्मा एवं सपा हैं। इत्यादि ।”? 


आये अक्षयमति सूत्र के अनुसार जो सूत्रान्त मार्ग ( मोक्ष साधन ) के अवतार के 
लिए निर्दिष्ट हैं, वे नेयार्थ हैं; और जो फल (मोक्ष) के अवतार के लिए. निर्दिष्ट हैं, वे नीताय॑ 
हैं| इसलिए आचाय ने भी तत्वद्र्शन की अपेक्षा से ही'न स्ततः नापि परतः”इत्यादि युक्तियों 
से जगत्‌ की निःत्वमावता सिद्ध की है । क्स्तुतः आचार्य ने भगवान्‌ की उत्पादादि देशना को 
मृधामिप्रायिक सिद्ध करने के लिए ही समस्त मध्यमक-शाज््र में प्रतीत्य-समुत्याद का विश्लेषण 
किया है | 
एक प्रश्न है कि यदि धर्मों का मृधात्व प्रतिपादन ही इस समारंभ का उद्देश्य हैं, तो 
जो मृषा होता है वह सर्वथा असत्‌ होता है। ऐसी अवस्था में सत्व के अकुशल-कर्म नहीं है 
और उतके अभाव में दुर्गतियाँ नहीं होगी। जब कुशल कर्म नहीं है और उसके अभाव से 
सुगतियां नहीं है, तो सुगति-दुर्गति के ञ्रमाव से संसार का मी अमाव होगा | ऐसी अवस्था में 
निर्वाण के लिए माध्यमिक का यद्द समस्त आरंभ मी व्यर्थ होगा | 
चन्द्रकीति कहते हैं कि माध्यमिक सत्याभिनिवेशी लोक की प्रतिपत्ष भावना के लिए 
संबृति-सत्य की अपेक्षा से मात्रों का सृवात्व प्रतिपादन करता है। किन्तु कृतकार्य आये सृषा 
झमृषा कुछ भी उपलब्ध नहीं करता; क्योंकि जिसे सर्वधर्मों का मृषात्व परिज्ञात है उसके लिए न 
कर्म है और न संसार। वह किसी भी धर्म के अस्तित्व नात्तित्व की उपलब्धि नहीं करता | 
जिसे विपयंस्त धर्मों का मृषात्व झवगत नहीं है, वह प्रतीत्य-समुत्यन्न भावों में स्वभावामिनिवेश 
करता है। धर्मों में सत्यामिनिविष्ट व्यक्ति ही कर्म करता है, और संसरण करता है | विपर्यासाव- 
स्थित होने के कारण उसे निर्वाण का अधिगम नहीं होता | 
ख्नकूट-सुत्र में उक्त है कि दे काश्यप ! गवेषणा करने पर चित्त नहीं मिलता 
मिलता नहीं वह उपलब्ध नहीं हैं, नो उपलब्ध न होगा बह अतीत, अनागत और प्रत्युत्पन् 


4. पृतद्धि भिक्षवः परम सल्यं यदुत अमोषधर्मनिर्वाणस्‌ । स्ंसंस्काराश्च सपा मोप- 
जर्माणः | 





“क्ेनपियदोपर् रूप वेदना बुद्बुदोपमा। 
मरोचिस्तदशों संज्ञा संस्काराः कदृल्लीनिभाः | 
सायोपम ष्छ्‌ं जान च कतष्यबज्च []7 
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ज्र्षद बोद्ध-बरू-दृशन 
में भी न होगा, जो अती' त-प्रत्युयन्न में नहीं है उसका कोई स्वभाव नहीं है, जिसका 
कोई स्वमाव नहीं है उसका उत्पाद नहीं, जिसका उत्पाद नहीं उसका निरोध नहीं | 

यहाँ आचार्य चन्ध्रकीतिं विभिन्न म्राचीन चाज़ों के प्रमाणों को उद्धृत कर सिद्ध करते हैं 
कि पदार्थ यद्यपि मषा-स्वमाव हैं, किन्तु वे संक्‍्लेश (क्शेश) और व्यवदान ( मोक्ष ) के निमित्त 
होते हैं | 

. पहले अविद्या-संस्कार-नामरूपादि देशना की सांबृतिकता दिखाई गई है। अब 
चन्द्रकी्तिं संबृति का स्वरूप व्यवस्थान करते हैं | 
संबूति की व्यवस्था 

संबृति की सिद्धि इदंप्रत्यता-मात्र (यह! बुद्धि जैसे-यह घट है, यह पट है; इत्यादि ) से 
होती है। इसलिए माध्यमिक पूर्वोक्त स्वतः,परतः, उमयतः,अह्देतुतः,इन पत्तों का अभ्युपगम नहीं 
करते | अन्यथा वह सस्वमाववाद में आपन्न होगे | 'इदं प्रत्ययता' के अभ्युपगम से हेतु-फल की 
झत्योन्यापेक्षता सिद्ध होती है । इससे सांबृतिक अवस्था में भी स्वरभाववाद निरस्त होता है। 
वस्तुतः पदार्थों के संबन्ध में मगवान का यह संकेत कि--“इसके होनेपर यह होता है, इसके 
उत्पाद से यह उत्पन्न होता है” तधांबृतिक निःस्वमावता को प्रकट करता है | 

वादी प्रश्न करता है कि 'भाव अनुपतन्न हैं” आपका यह निश्चय अमाणों से जन्य है या 
जप्रमाणज है ! यदि प्रमाणन है, तो प्रमाणों की संख्या और लक्षण बताये; ओर यह बताइये 
कि उनके विषय क्‍या क्‍या है! पुनः वे स्वतः उत्पन्न होते हैं, या पस्तः; उमयतः अथबा 
अद्देतुतः | 

झप्रमाणज पक्त युक्त नहीं है, क्योंकि प्रमेय का अधिगम प्रमाणाधीन होता है| यदि 
प्रमाण नहीं है, तो अधिगम नहीं होगा; और अधिगम नहीं होगा, तो 'माव अनुपन्न हैं? यह 
निश्चय नहीं होगा | पुनः आपके समान हम भी सर्व भावों की सल्लभावता के निश्चय पर हृह 
क्यों न होंगे ! और जैसे आप सर्व भावों की अनुत्पन्नता पर दृढ़ हैं, वेसे इम सर्व भावों की उत्पत्ति 
के वाद को सुध्यिर क्यों न करेंगे! आपको एक यह भी कठिनाई होगी कि आपका स्वयं 
अनिश्चित पक्ष परपक्त का प्रत्यायन नहीं कर सकता | ऐसी अवस्था में मध्यमक-शास्त्र का आरंभ 
करना व्यर्थ होगा, और हमारा पक्ष ( सर्व मावों की सत्ता ) श्रप्रतिषिद्ध दोगी । 

चद्धकीर्ति समाधान करते हैं कि हमारा कोई निश्चय नहीं है,बिसके प्रमाणज अप्रमाणज 
होने का आप प्रश्न उठावे। हमारे पक्ष में कोई अनिश्चय भी नहीं है, जिसकी अपेक्षा से प्रति- 
पक्ष में निश्वय खड़ा हो | संबन्धी से निरपेक्ष होकर निश्चय या अनिश्चय खड़े नहीं हो 
सकते । माध्यमिक पक्त में निश्चय का अमाव है,झत: उसकी प्रसिद्धि के लिए प्रमाण की संख्या 
लक्षण, विषय आदि किसी के भी संबन्ध में विप्रतिपत्तियों के निरास का भार माध्यमिक पर नहीं 
है | हम पत्ष-चतुष्टय-( स्वतः, परत:, उमयतः, अद्वेतुतः उत्पाद ) वाद का जो निश्चय पूर्वक 
खंडन करते हैं, वह भी लोक-प्रतिद्ध उपपत्तियों से ही; आर्य की परमार्य-दष्टि से नहीं। इसका 
झमिप्राय यह नहीं है कि आयों के पास उपपत्तियाँ नहीं है, बल्कि यह कि आर्य॑ वृष्णीमाव को 
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2०2 हैं। आर्य लोक को अपने परमार्थ का बोध लोक की ही प्रसिद्ध उपपत्तियों से 
| 

यदि वादी कहे कि हमें पदार्थ की सत्ता का अनुमव होता है | यह माध्यमिक मत में 
भी ठीक है, किन्तु वह अनुभव तैमिरिक के द्विचन्द्रादि अनुभव के समान अवश्य ही मृषा है | 

प्रमाण-दयता का ख्तण्डन ह 

वादी स्वलक्षण ( पदार्थ का असाधारण रूप ) तथा सामान्य-लक्षण (पदार्थ का साधा- 
स्ण रूप ) इन दो प्रमेयों के अनुरोध से दो मानते हैं। किन्तु विचार करना है कि 
बिनके ये दो लक्षण हैं, उनसे प्रथक्‌ लक्ष्य हैया नहीं! है; तो तृतीय प्रमेय सिद्ध होगा, 
फिर प्रमाण-द्रय कैसे ! नहीं है; तो वे दोनों लक्षण निराश्रय होंगे, फिर मी प्रमाण-द्वयता कैसे ९ 
वादी कहे कि हमारे मत में 'जिसके द्वारा लक्ष्य लक्षित है! ( लक्ष्यतेडनेन ) वह लक्षण नहीं 
है, प्रत्युत ो लक्षित हो” (लक्ष्यते तदिति लक्षणम ) वह लक्षण है। इस व्युत्पत्ति में भी 
जिस करण से यह लक्षित होगा, उससे अर्थान्तरमूत कर्म मानना पड़ेगा। फिर पूर्वोंक दोब 
आपतित होंगे । यदि कहें कि ज्ञान अवश्य कस्ण-साधन (श्ञायतेडनेन इति ज्ञानम) हैं, किन्तु वह 
स्वलक्षण के अन्तमृंत है | यह ठीक नहीं है। अन्य पदार्थों से असाधारण (अत्यन्त मिन्न) एवं 
भावों का आत्मीय स्वरूप स्वलक्षण कहलाता है; जेसे-प्रूथिवी का काठिन्य,बेंदना का विधयानुभव, 
विज्ञान की विषय-प्रतिविज्ञप्ति | वादी के अनुतार ज्ञान की कस्णुता अभ्युवगत है ही,अब 'लक्ष्यते 
तत्‌? इस ब्युत्तत्ति के आधार पर कर्मता भी अभ्युपगत होगी, जो अवश्य दी विज्ञान-ललक्षण 
से अतिरिक्त होगी। ऐसी अवस्था में पूर्वोंक दोधों की पुनः प्रसक्ति हो जायगी | 

यदि वादी कद्दे कि प्रथित्यादि का काठिन्यादि विज्ञानगम्य है, अतः वह उसका कर्म 
है; इस प्रकार खलक्षण से कर्म अतिरिक्त नहीं होगा | बादी का यह कहना अयुक्त दे | क्योंकि 
इस प्रकार विज्ञान-स्वलक्षण कर्म नहीं होगा, और कर्म के बिना खलक्षण प्रमेय सिद्ध नहीं 
होगा | इसके अतिसरिक्ति वादी को प्रमेय में यह विशेष भेद करना होंगा कि एक लक्षण ऐसा 
है, जो लक्षित होता है; कह प्रमेबमृत है। दूसरा ऐसा है, जिससे लक्षित किया जाता है; 
वह अप्रमेयमृत है | यदि दूसरे को भी पहले के समान कर्म-साधन ही माने, तो उस कर्ममूत 
से अन्य कोई करणु-भूत मानना ही पड़ेगा। इस दोव के परिद्वार के लिए यदि ज्ञानान्तर की 
करणता स्वीकार करें तो अनवस्था-दोष होगा | 
स्वसंवितति का खंडन 

एक पक्त है कि स्वलच्षण की कर्मता माननी चाहिये, और उसका ग्रहण स्वसंवित्ति से 
करना चाहिये | ऐसी अवस्था में कर्मता रहने पर मी एक प्रमेय में उसका अन्तर्माव होगा | 
चन्द्रकीतिं कहते हैं कि स्वसंवित्ति असिद्ध है। यह सर्वया अयुक्त है कि स्वलक्षण स्वलक्षणान्तर से 
लक्चित दो, और वह भी स्वसंवित्ति से; क्योंकि स्वसंवित्ति भी ज्ञान है। यदि वह खवलच्षण 
से अमिन्न होगी तों अतिस्क्ति लक्ष्य का अभाव होग।। ऐसी अक्स्था में पूर्व रीति से 
लक्षण-प्रवृत्ति निराभ्य होगी | 





ज्क््य-लक्षण का खंडन 

सिद्धान्ती कहता है कि हमें यह विचार करना होगा कि लक्ष्य से लक्षण मिन्न है या 
अभिन्न | यदि लक्ष्य से लक्षण मिन्न है तो लक्ष्य से मिन्न अलक्षण भी है। उसके समान लक्षण 
भी अलछूण क्‍यों नहीं होगा | इसी प्रकार लक्षण से मिन्‍न होने के कारण अलक्ष्यवत्‌ लक्ष्य भी 
लक्ष्य नहीं रहेगा | एक दोष यह भी होगा कि लक्षण जब लक्ष्य से मिन्‍न है, तो अवश्य ही 
लक्षुण निरपेत्ष है; किन्तु यदि लक्षण-निरपेक्ष लक्ष्य है, तो खपुष्प के समान वह लक्ष्य न 
होगा। इन दोषों से बचने के लिए वादी यदि लक्ष्य-लक्षण की अमिन्नता माने; फिर भी दोप- 
मुक्त न होगा | लक्षण जैसे लक्षण से अमिन्न होने के कास्ण अपना लक्षखत्व छोड़ देता है, 
उसी प्रकार लक्ष्य भी अपनी लक्ष्यता छोड़ देगा। लक्ष्य लक्ष्य से अव्यतिरिक्त होने के कारण 
जैसे नाव नहीं रहता, उसी प्रकार लक्षण भी अपनी लक्षण॒-स्वमावता छोड़ता है । 


शञ्ाचार्य कहते हैं कि जब लक्ष्य-लक्षण एकीमाव और नानाभाव दोनों प्रकार से 
असिद्ध हैं, तो उनकी सिद्धि किसी तीसरे प्रकार से नहीं की जा सकती | 

जो लोग लक्ष्-लक्षण की अवाच्यता के झ्राधार पर उसकी सिद्धि चाहते हैं, वे भ्रान्त 
हैं। क्योंकि अवाच्यता के लिए परस्पर विभागों का परिज्ञान न रहना आवश्यक है । किन्तु यहाँ 
धयह लक्षण है” 'यह लक्ष्य है” इसका परिज्ञान संभव नहीं है। ऐसी अवस्था में उसके अमाव- 
ज्ञान की कथा सुतरां अतिद्ध है, क्योंकि अमभाव॑-ज्ञान की सिद्धि के लिए, जिसका अभाव विवक्षित 
हो, उसका ज्ञान आवश्यक द्वोता है | 

ज्ञान के द्वारा लक्ष्य-लक्षण का परिच्छेद मानें तो प्रश्न होगा कि परिच्छेद का कर्ता 
कौन है ! कर्ता के अभाव में ज्ञान का करणत्व भी कैसा ! चित्त कर्ता नहीं हो सकता, क्योंकि 
अर्थमात्र के दर्शन में चित्त का व्यापार है और अर्थविशेष का दर्शन चैतसों का व्यापार है| 
करणुत्व की सिद्धि एक प्रधान क्रिया में दूसरी अप्रधान क्रिया के अंगमाव की निबृत्ति 
कराने से होती है, किन्तु यहाँ ज्ञान और विज्ञान की मिश्रित कोई एक प्रधान क्रिया 
नहीं हैं| विज्ञान की प्रधान क्रिया अर्थ-मात्र की परिच्छित्ति है, और ज्ञान अर्थविशेष 
का परिच्छेद करता है। इस प्रकार ज्ञान का करणुत्व और चित्त का कतृत्व असंभव 
हैं| वादी कहते हैं कि आगमानुसार सर्व धर्म अनात्मा हैं, अतः यद्यपि कोई कर्ता नहीं है, 
किन्तु क्रियादि व्यवहार होता है | आप आगम के सम्यक्‌ अर्थ से अवगत नहीं हैं। यदि कहें 
कि 'राहोः शिरः” (राहु का शिर) इस श्रयोग में भी शिर अतिरिक्त विशेषश नहीं है, फिर मी 
विशेषण-विशेष्य व्यवहार होता है । इसी प्रकार 'प्रथित्या: स्वलक्षणम! ( प्रथिवी का स्वलक्षण ) 
में लक्ष्म-क्छ्षण का व्यवहार होगा, यद्यपि स्वलक्षण से अतिस्त्ति प्रथिबी नहीं है। 

दिद्धान्ती कहता है किराहो: शिरः'्रयोग में पाणि आदि श्रंगों के समान अन्य अंगों की 

अपेद्या से (पदार्थान्तर साकांच) शिरादि बुद्धि उत्पन्न द्वो रुकती है, और अन्य तंबन्ध के निरा- 
करण के लिए राहु विशेषण भी युक्त दो सकता है,किन्तु काठिन्यादि से अतिरिक्त प्रुथिवी नहीं है, 
झतः यहाँ विशेन्‍्य-विशेष्ण भाव नहीं होगा | यदि कहूँ कि अन्य वादियों को प्रथिवी का लक्ष॑य- 
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त्व अमिमत है, उनके अनुरोध से ही माध्यमिक लक्षाख्यान क्यों न करें | यह ठीक नहीं दै | 
तीर्थिंकों के युक्ति से रहित पदार्थों का माध्यमिक अ्भ्युपगम नहीं करेंगे, अन्यथा उन्हें उनके प्रमा- 
णान्तरों को भी मानना पड़ेगा | वादी कहें कि राह्ों: शिरः दृष्टान्त में शिर से अतिरिक्त राहु 
अर्थान्तर नहीं है, किन्तु अर्थान्तर प्रयोग होता है; इसलिए आप भी इस इष्टान्त का अनुसरण 
कीजिए तो ठीक नहीं; क्योंकि लौकिक व्यवहार में इस प्रकार विचार नहीं चल सकता । लौकिक 
पदार्थों का अल्तित्व ही अविचास्मूलक है | 


जिस प्रकार विचार करने पर रूपादि से अतिरिक्त ग्यात्मा सिद्ध नही होता, किन्तु रून्धों 
के उपादान से लौकसंबृत्या ( लोक-बुद्धि से ) झ्ात्मा का अस्तित्व है; उस प्रकार भी 'राहोः 
शिरः” सिद्ध नहीं होता | अतः वादी का यह निदर्शन श्रयुक्त है | यद्यपि माध्यमिक काठिन्यादि 
से अतिरिक्ति प्रथिवीरूप लक्ष्य नहीं मानते, इसलिए लक्ष्यातिरिक्त निराश्रय लक्षण भी सिद्ध 
नहीं होता; तथापि वह लक्ष्य-लक्षण की परस्परापेक्षया सांबृतिक सत्ता मानते हैं | इस बात को 
सभी अवश्य मानें, अन्यथा संबृति-सत्य उपपत्तियों से विद्युक्त न होगा, और संबृति भी तत्व 
हो जायगी। उपपत्तियों से विचार करने पर न केवल 'राहो: शिरः का अल्तित्व असंभव है 
प्रत्युत उक्त युक्तियों से छूप-वेदनादि की सत्ता भी तिद्ध नहीं होगी | अतः 'राष्ो: शिरः के 
समान वे असत्‌ हो जायेंगे | किन्तु इस प्रकार की असत्ता अयुक्त है । 


वादी कहता है कि माध्यमिक की यह वूर्मेक्षिका ( दूकछ्म निरीक्षण ) व्यर्थ है, क्योंकि 
हम लोग समस्त प्रमाण-प्रमेव व्यवहार को सत्य कहाँ कहते हैं। पूर्वोक्त प्रणाली से केवल्न लोक- 
प्रसिद्धि का ही व्यवस्थापन करते ईं | 


माध्यमिक कहता है कि आपकी यह सुछमेक्षिका व्यर्थ है, जिससे आप लौकिक-ब्यवह्ार 
का अवतास्ण करना चाहते हैं। क्योंकि हमारे पक्त में जब तक तत्वाधिगम नहीं होता तब तक 
मुमुक्ु भी मोक्त के आवाहक कुशल मूलों के उपचय-मात्र के लिए विपर्यात-मात्र से आसादित 
इस संबूति-सत्य को मानता है। आपकी बुद्धि संबृति-सत्य और पसमार्थ-सत्य का भेद करने में 
विद्ग्ष नहीं है, इसलिए ञझ्ञाप लौकिक-न्याय का अनुरोध न करके उपपत्तियाँ देकर वस्तुत 
'संबृति! का नाश करते हैं । 


माध्यमिक में संबृति-सत्य के व्यवस्थापन की विचच्षणता है, इसलिए लौकिक-पक्ष का ही 
अनुरोध कर वह वादी के उस पत्न का निवर्तन (उसी की मान्यताओं से) करता हैं, जो संबृति के 
एक देश के निराकरण के लिए वह अन्य-अन्य उपपत्तियाँ देता है । इस प्रकार लोकाचार से 
भ्रष्ट लोगों को वृद्धजन जैसे उससे निवर्तन करते हैं, उसी प्रकार हम माध्यमिक लोकाचार परिश्रष्ट 
वादियों का निवर्तन करते हैं; संबृति का निवर्तन नहीं करते | इस प्रकार यदि लौकिक-व्यवहार 
है, तो अवश्य ही उसमें लक्ष्य-लक्षणभाव भी होगा | किन्तु यद ध्यान रहे कि वह पूर्वोक्त दोषों 
से मुक्त नहीं होगा | परमार्थ-सत्य की दृष्टि में लक्ष्य-लक्षण दोनों की सत्ता सिद्ध नहीं होगी, 
फल्षतः प्रमाण-द्य की सत्ता भी सिद्ध नहीं होगी | 


ग्य्क्मममजय्यमय श्व्षन्््यण्फण 
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वादी आज्षिप करता हैं कि माध्यमिक के मत में एक बड़ा दोष यह है कि वह शब्दों की 
क्रिया-कारक संबन्ध से युक्त व्युत्पत्ति नहीं मानता | किन्तु क्रिया-कारक संबन्ध से प्रवृत्त शब्दों से 
व्यवहार करता है। किन्त शब्दार्थ तथा क्रिया-करणादि स्वीकार नहीं करता | माध्यमिक का 
उत्तर है कि आगम की प्रमाणान्तस्ता सिद्ध न होगी; क्योंकि हमने दोनों प्रमेयों ( स्वलक्षण, 
सामान्य-लक्षण ) को भी असिद्ध कर दिया है | 


प्रमाणों को अपरमार्थता 
लोकसंमत घट का प्रत्यक्ष होना असंभव है, क्योंकि नीलादि से पयकू घट की सत्ता 
नहीं है और प्रथिव्यादि से प्रथक्‌ नीलादि की सत्ता नहीं है। आचार्य चन्द्रकीति यहाँ प्रत्यक्ष 
प्रमाण की विशेष परोक्षा करते हैं। कहते हैं कि 'घट प्रत्यक्ष है? इस लौकिक व्यवद्ार का 
प्रत्यक्ष के लक्षण में संग्रह नहीं होता | वस्तुतः यह अनार्य॑-ब्यवहार है। यदि कहें कि घट के 
उपादान ( कारण ) नीलादि का अत्यक्ष प्रमाण से प्रहण होता है, अतः कारण के प्रत्यक्ष से 
उपचाखश कार्य को भी प्रत्यज्ञ कहा जायगा; तो इसके लिए घट में औपचारिक प्रत्यक्षता की 
सिद्धि आवश्यक होगी, और उपचार के लिए नीलादि से प्रथकू घट अप्रत्यक्ष रूप से उपलब्ध 
होना चाहिये; क्योंकि यदि उपचर्यमाण ( आश्रय ) ही न होगा तो उपचार किसमें होगा | 
अपरोध्षार्थवाची प्रत्यक्ष शब्द का अर्थ हैः-विषय की साक्षात्‌ अ्रभिमुखता | घट-नीलादि 
को अ्रक्ष ( इन्द्रिय ) प्रतिगत ( प्राप्त ) करते हैं, अतः वे प्रत्यक्ष हैं | इसलिए उसके परिच्छेदक 
शान को भी प्रत्यक्ष कहा जाता है; जैसे तृणाग्नि, तुपाग्नि | यदि प्रत्यक्ष की ब्युत्त्ति जिस ज्ञान 
का व्यापार प्रत्येक इच्धिय ( अच्त अं प्रति ) के प्रति हो? करें, तो ठीक नहीं है | क्योंकि शान 
का विषय इन्द्रिय नहीं होता प्रत्युत अर्थ होता है | ज्ञान का व्यापार यदि उमय ( इन्द्रिय और 
विषय दोनों ) के श्रधीन माने, और इच्द्रिय की पटुता और मन्दता के भेद से 
शानभेद स््रीकार कर ज्ञान का व्यपदेश इन्द्रिय के आधार पर ही करें; जैसे-चच्चुविज्ञानादि, तथा 
अत्येक विषय के प्रति होनेवाला ज्ञान ( अर्थम्र-म्र्थ प्रति वर्तते ) यह व्युपत्ति लम्य अर्थ मानें; 
फिर भी प्रत्येक इच्द्रिय का ब्राश्रय लेकर होनेवाला अर्थ-विषयक विज्ञान प्रत्यक्ष है, यही अर्थ 
होगा । क्योंकि अर्थ और इन्द्रिय में इन्द्रिय असाधारण है, इसलिए उसी से ज्ञान व्यपदिष्ट होता 
है। ज्ञान का व्यपदेश विषय से मानने पर पड़विज्ञानों में परत्थर भेद नहीं होगा | जैसे-- 
मनोविज्ञान चकुशदिविज्ञान के साथ किसी एक विषय में प्रबृत्त होता है| ऐसी स्थिति में 
यदि विषय से ज्ञान का व्यपदेश करें, तो नीलादि विज्ञान मानस है या इन्द्रियज है, इसका भेद 
न होगा | किन्तु आचार्य उन्द्रकीति कइते हैं कि इस तक से भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय-व्यपदेश 
नह बनता | क्योंक़ि प्रत्यक्ष ज्ञान का लक्षण 'कल्पनापोदता? ( निर्विकल्प ज्ञान ) है, वह 
विकल्प से नितरां मिन्न है। इसीलिए स्वलक्षण, सामान्य-जक्षण दो मिन्न प्रमेय हैं| उन 
न के आधीन दो मिन्न प्रमाणों की व्यवस्था है। ऐसी अवस्था में ज्ञान का इन्द्रिय-ब्यपदेश 
अर्किचित्कर है| इसलिए, ज्ञान की विषय से ही ब्यवक््या करनी चाहिये। 
विशेष ध्यान देने की बात यह है. कि निर्विक्प ज्ञान प्रततक् है, किन्तु उससे लोक- 
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व्यवह्टार नहीं चलता; जब कि शाख्रको लौकिक प्रमाण-प्रमेय की दी व्याख्या करनी है | इसलिए 
लक्ष्य स्वलक्षण हो या सामान्य-लक्ष्ण, साज्ञात्‌ उपलब्ध होने के कास्ण अपरोच्ष ही है। 
द्विचन्द्रादि का ज्ञान भी केवल अतैमिरिक ज्ञान की अपेद्दा से श्नान्त कहा जाता है। तैमिरिक 
की अपेक्षा से तो वह मी प्रत्यक्ष है| इसलिए ज्ञान का विषय से ही व्यपदेश करना चाहिये | 

अनुमान परोक्ष-विषयक होता है, और वह अव्यमिचारी साध्य झौर लिज्ञ से उत्पन्न 
होता है | अतीन्द्रियार्थदर्शी आप्त का वचन आगम ग्रमाण है। अनुभूत अर्थ का साइश्थ से 
अधिगम उपमान है | इस प्रकार लोक इन चार प्रमाणों से अर्थ के झधिगम की व्यवस्था 
करता है। 

किन्तु ये समस्त प्रमाण-प्रमेव परत्यर की अपेक्दा से द्वी सिद्ध होते हैं। इनकी स्वाभाविक 
सिद्धि कथमपि नहीं होती, इसलिए. इनकी केवल लोकिक स्थिति ही छिद्ध होती है, परमार 
स्थिति नहीं है | 


देतुवाद का खंडन 


सर्वास्तिवादी बौद्ध देत॒वादी हैं। वे भावों के 'परतः उत्पाद! में प्रतिपन्न हैं | वे कहते हैं 
कि भगवान्‌ ने देतु-प्रत्यप, आलंबन-प्रत्यय, समनन्‍्तर-प्रत्यय तथा अधिपति-प्रत्यय की देशना की 
है| इसलिए इन प्रयक्‌-भूत चार हेतुओं से भावों की उत्तत्ति होती है | ईश्वरादि जगत्‌ के हेतु 
"नहीं है | अतः कोई पाँचवाँ देतु नहीं है| जो निर्व्॑तक ( सम्पन्न करने वाला ) है, वह देतु है| 
जो बीजभाव से अवस्थित द्दोता है, उसे देदु-प्रत्यय कहते हैं । जिस आलंबन में धर्म ( पदार्थ ) 
ः होता है, वह आलंबन-प्रत्यय है | कारण का अनन्तर-निरोध ( अव्यवहित निरोध ) कार्य 
का समनन्तर-प्रत्यय है | जिसकी सत्ता से चिसकी उत्पत्ति होती है, उसे अधिपति-प्रत्यय कहते 
हैं। इन चार प्रत्ययों से भावों की उत्मत्ति होती है | 
आचार्य भावों की 'परतः उत्पत्ति! भी नहीं मानते । वे चारो हेतुओं का खंडन करते हैं। 
कहते हैं कि भावों (कार्य) की उत्पत्ति के पहले व्यस्त या समस्त रूप में यदि हेतुओं की सत्ता हो, 
तो उनसे भावों का उत्पाद संभव हो; किन्तु ऐसा नहीं है। यदि उत्पाद से पूर्व देतु होगे, तो 
उनकी उपलब्धि होनी चाहिये | यदि उपलब्ध हैं, तो फिर उत्पाद व्यर्थ है। इसलिए यह सिद्ध 
है कि देतुओं में कार्यों का स्वभाव ( स्वसत्ता ) नहीं है। जिनमें स्वमाव नहीं है उनसे दूससें का 
उत्पाद कैसे होगा। 
अथवा अविक्ृत बीजादि कारणों में कार्य का स्वमाव नहीं होता । ऐसी अवस्था में कार्य 
से कारण की परवर्तिता सिद्ध नहीं होगी । क्योंकि दो विद्यमान वस्तुओं में ही परत्परापेक्ष परत्व 
होता है, किन्तु बीज और अंकुर एककालिक नहीं हो सकते। इसलिए बीजादि 'पर' नहीं 
होगे। फिर परतः उत्पाद” नहीं होगा | इस प्रकार आचार्य देतुओं से उत्पाद के सिद्धान्त का. 
खंडन करते हैं | सहेतुक क्रिया से उत्पाद मानने वाल्ले सिद्धान्त का मी खंडन करते हैं | 


जु० बोदु-घर्म-इशंन 


'डिया से हत्पाद का खंडन 

'क्रिया से उत्पाद” का सिद्धान्त माननेवाला वादी कहता है कि चह्षु-रूप आदि प्रत्यय 
( हेतु ) विज्ञान को साक्षात्‌ उत्पन्न नहीं करते, किन्तु विज्ञान की जनक क्रिया को निष्पन्न करते 
हैं| इसीलिए वे 'प्रत्यय! ( कार्य प्रति अयन्ते गच्छुन्ति' कार्योत्पाद के लिए ब्याप्रत ) कहलाते 
हैं। इस प्रकार प्रह्यय से युक्त विज्ञान की जनिका क्रिया ही विज्ञान को उत्पन्न करती है, 
प्रत्यय ज्ञहीं | 

आचार्य कद्दते हैं कि पहले क्रिया सिद्ध हो तब उसके प्रत्यय से युक्त होने का तथा 
उससे विज्ञान के उत्पन्न होने का प्रश्न उपस्थित हो; किन्तु किसी प्रकार क्रिया सिद्ध नहीं होती | 
पूव॑पक्की को यह बताना होगा कि क्रिया “उत्पन्न हुए विज्ञान! ( अतीत ) में मानी जाय या 
“उत्पन्न होने वाले! ( अनागत ) में, या उत्पन्न हो रहे ( वर्तमान ) विज्ञान में | जात का जन्म 
व्यर्थ है, और अज्ात में कर्ता के त्रिना जनन-क्रिया नहीं होगी; जात और अजात से झतिरिक्त 
जायमान की सत्ता नहीं है । इस प्रकार तीनों कालों में जनन-क्रिया असंभव है| झतः क्रिया 
मात्र असिद्ध है। यदि किया प्रत्यय से युक्त न हो तो निहँतुक होगी | अतः क्रिया पदार्थ-जनक 
नहीं होगी | यदि क्रिया नहीं है, तो क्रिया से रहित प्रत्यय भी जनक न होंगे | 

एक प्रश्न है कि चचुरादि प्रत्ययों की अपेक्षा करके विज्ञानादि माव उत्न्न होते हैं | 
इसलिए चक्ुरादि की प्रत्ययता स्पष्ट है। उनसे विज्ञानादि प्रत्यय उत्पन्न होंगे। आचार्य कहते 
हैं कि बात तो यह है कि उच्चुरादि विज्ञान नामक कार्य उत्पन्न करने के पूर्व अप्रत्यय हैं, अतः 
अप्रत्ययों से विज्ञान ( प्रत्यय ) की उत्पत्ति नहीं होगी | 

यहाँ वादी को यह भी बताना होगा कि उसके अनुसार चक्षुरादि विज्ञान के प्रत्यय है 
तो वह सत्‌ विज्ञान के हैं या असत्‌ के | दोनों प्रकार अयुक्त हैं | क्योंकि अविद्यमान अर्थ की 
प्रत्ययता नहीं होती और सत्‌ को श्रत्ययता से कोई प्रयोजन नहीं है | वादी कहता है कि आप 
हेतु का लक्षण निर्वर्तकत्व ( उत्पादकत्व ) करते हैं। किन्तु आप के मत में जब हेतओों का 
अभाव दै तो उसका लक्षण कैसे होगा। आचार्य कहते हैं कि उत्पाद्य धर्म यदि उसन्न हों, 
तो उत्पादक हेतु उन्हें उत्पन्न करें | किन्तु धर्म सत्‌ या असत्‌ है, अतः उत्पाद नहीं हैं | 

आज़ग्बनादि प्रत्श्यों का खंडन--अन्त में आचार्य आलंबनादि प्रत्यवों का खण्ड 
करते हैं | चित्त-चैत्त जिस रूपादि आलंबन में उत्पन्न होते हैं, वह आलंबन-प्रत्यय हैं | प्रश्न 
है कि आलंबन-मप्त्यय विद्यमान चित्त-चैत्तों का होता है, या अविद्यमान का ! विद्यमान का 
आलंबन-अत्यय से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि आबलंन के पूर्व भी वह विद्यमान 
है | झ्रविद्यमान का आलंबन से योग नहीं होगा | 

इसी प्रकार कारण के अव्यवददित निरोध से जो कार्वोत्पाद-प्रयय है, बह समनन्तर- 
फ्रयय है | किन्तु अंकुरादि-कार्य यदि अनुत्यन्न हैं, तो कारण बीजादि का निरोध भी अनुपपन्न 
हैं| ऐसी अवस्था में जब कारण-निरोध नहीं है, तो अंकुर का समनन्‍्तर-प्रत्यय कौन होगा ! 





कार्य अनुत्नन्न हो फिर भी यदि बीजनिरोध मान तो अमाबीमूत बीज अंकुर का देतु कैसे होगा 


और बीज-निरोध का कारण क्या होगा! 
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जिस ( कारण ) के होने पर जो ( कार्य ) होता है, वह उसका अधिपति-प्रत्यय है | 
किन्तु समस्त भाव प्रतीत्य-समुत्यन्न हैं, अतः ल्वमाव से रहित हैं | ऐसीः अवस्था में 'यस्मित्‌ सति! 
( जिसके होने पर ) से बोधित कारणता कहाँ मिलेगी और 'यदिदं? ( जो होता है ) से बोधित 
कार्यता कहाँ से आयेगी | 

फल की दृष्टि से भी हेतु नहीं है, क्योंकि व्यस्त तन्तु-तुरी-वेमादि में पट उपलब्ध नहीं 
होता | यदि उपलब्ध होगा तो तन्त-ुरी-वेमादि कारणों की बहुलता से कार्य की बहुलता 
होगी । समुदित तंत्वादि में भी पद नहीं है, क्योंकि प्रत्येक अवयवों में पट नहीं है | इस प्रकार 
फल उपलब्ध नहीं है, अतः प्रत्यय भी स्वभावतः नहीं हैं | इस प्रकार हेंत॒वाद अयुक्त है | 


गति, गन्ता और गन्तव्य का निषेघ 


मध्यमक-शाल् का अभिषेयार्थ अनिरोधादि आठ विशेषणों से युक्त प्रतीत्य-संमुत्पाद की 
देशना है। उसकी सिद्धि भावों के उत्पाद-प्रतिषेष से की जा चुकी है, किन्तु मावों का अध्वगत 
( कालिक ) आगम-निर्गम लोक में सिद्ध है, किससे भावों की निःस्वमावता पुनः संदिग्ध हो 
जाती है। इस संदेह की निबत्ति करना और उसके द्वारा आगम-निर्गम से रहित प्रतीत्य- 
समुत्याद की सिद्धि करना अपेक्षित है। इसके लिए नागार्जुन एक स्वतन्त्र अध्याय में अनेक 
उपपत्तियों से गमनागमन क्रिया का प्रतिषेष करते हैं | 
गत, अग़त भौर गम्यमान बध्व में गति का निषेध 
गमन क्रिया की सिद्धि गत अगत या 'गम्पमान' अध्य में ही संमव है, जो परीक्षा से 
सर्वया अयुक्त है। 'गत” अ्रध्य का गमन इसलिए असिद्ध है कि वह गमन क्रिया से उपरत 
अध्य है। अतः वर्तमान कालिक गमन क्रिया से उसका संबन्ध कैसे हो सकता है! इसलिए 
गत का गमन ठीक नहीं है ( गत॑ न गम्यते )। 
अगत' अध्व का भी गमन उपपन्न नहीं है, क्योंकि जिसमें गमन-क्रिया ( गमन ) 
अनुसन्न है, वह “अगत” अध्व हैं| 'अगत' अनागत-स्वरूप है, अनागत के साथ वर्तमान गमन- 
क्रिया का अत्यन्त भेद हैं। अतः अगत का गमन भी युक्त नहीं है ( श्रगतं नैब गम्पते )। यदि 
झगत का गमन माने तो वह अवश्य दी अगत नहीँ रहेगा | 
इसी प्रकार गम्यमान का भी गमन नहीं बनेगा | गन्‍्ता ने जिस देश को अतिक्रान्त किया 
है, वह गत” देश है; और जिसे झतिक्रान्त नहीं किया वह 'अगत' देश है। इन दो से 
अतिरिक्त कौन-सा तीसरा देश है, जिसे गम्पमान देश कहा जाय और उसका गमन क्रिया से 
संबनन्‍्ध जोड़ा जाय | 
..गमन ऋ्िया से युक्त (गच्छुत्‌ ) चैत्रादि के चरण से झाक्रान्न देश की संज्ञा मी गम्यमानः 
नहीं हों सकती | चरण परमाणु से व्यतिरिक्त नहीं है। अंग्रुलि के अग्रमाग का परमाणु पूर्व 
देश है, जो गत! अध्व के अन्तर्गत है। पा्यि-प्रदेश स्थित चरम परमाणु का जो उत्तर देश 
हर 
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है, वह अगत-अध्व के अन्तर्गत है। चरण के पूर्व देश ओर उत्तर देश की तरह प्रत्येक सूद्म 
परमाणु का मी पूर्व-अवर्र दिग-भाग है, जिसका गत-अगत अध्व में अन्तर्माव होगा | इस प्रकार 
गतागत विनिर्मुक्त गम्यमान अध्व का गमन सर्वथा असिद्ध है | 
* धाम्यमान! के गमन के खंडन के लिए नागार्जुन अनेक पूर्वपक्त उद्धत कर खंडन करते हैं- 
गम्पमान में ही चेष्टा हो सकती है, और जहाँ चेष्टा संभव होगी वहीं गति होगी | चस्ण 
का उत्ह्षेप-परिक्षेप चेष्ठा है। वह गत, अगत अध्व में संभव नहीं है, अतः गम्पमान में दी गति 
हो सकती है, क्योंकि जिसकी गति उपलब्ध है, वह गम्यमान है। 
नागार्जुन कहते हैं कि वादी गमन-क्रिया के योग से ही गम्यमान का व्यपदेश करते हैं, 
किन्तु गमि-क्रिया एक है| ऐसी अक्‍त्या में गम्यमान के गमन' की सिद्धि के लिए गमि-क्रिया 
का 'गम्यमान! के साथ पुनः संबन्ध कैसे होगा | (गम्यमानस्य गमन॑ कर्य॑ नामोपयुन्यते), क्योंकि 
गम्यमान में एक गमि-क्रिया का समावेश ठीक है, द्वितीय के लिए अवकाश नहीं है। अन्यथा 
धाम्यमान! में गमन-दय की आपत्ति होंगी । 
यदि गम्पमान व्यपदेश में गमि-क्रिया का संबन्ध न मानें और “गम्बते' के द्वारा गम्व- 
पान अध्व की क्रिया का संबन्ध माने तो इस पक्त में गति के बिना ही गम्पमान की सत्ता माननी 
पड़ेगी | तब गमन गति रहित सिद्ध होगा | 
यदि गम्पमान अध्व और गम्यते' क्रिया दोनों में क्रिया का संबन्ध माने फिर भी 
अधिकरणभूत और झधेयमृत गमनहय की आपत्ति होगी। नागार्जुन कहते हैं कि गमन-दय 
को स्वीकार करने के लिए दो गन्ताओं को मी स्वीकार करना पड़ेगा, क्योंकि गन्ता का तिरस्कार 
कर गमन उपपन्न नहीं हो सकते, और जिस गमन का देवदत्त कर्ता है, उसमें द्वितीय कर्ता का 
अवकाश नहीं है | इस प्रकार कत्‌-इय का अमाव गमन-हय का अमाव सिद्ध करता है | 
पूर्वपत्ती कहता है कि जैसे एक देवदत्त कर्ता में बोलना और देखना आदि अनेक 
क्रियाएँ देखी जाती हैं, उसी तरह एक गन्ता में क्रिया-इय क्यों न होंगे | नहीं होगा; क्योंकि 
कारक शक्ति है,द्व्य नहीं | यद्यपि द्रव्य के एक होने पर भी क्रिया-भेद से शक्ति का भेद होता, 
किन्तु एक समान दो क्रियाओं का कारक एक देशिक नहीं देखा जाता | झतः गन्ता का गमन- 
द्वय नहीं होता | 
गसनाश्रय गल्‍्ता का निषेध 
ग्राचाय नागार्जुन गमनाश्रय गन्ता का भी निषेध करते हैं | तक यह है कि जब गन्‍्ता के 
बिना निराक्षय गमन असत्‌ है, तब गमन के असत्‌ होने पर गन्ता की तिद्धि कैसे होगी | 
गन्ता की स्वरूप-निष्पक्ति ही गमन-क्रिया के करने से है | इसलिए, 'गन्ता का गमन” यह टीक 
नहीं होगा; क्‍योंकि 'गन्ता अच्छुति! इस वाक्य में एक ही गमन-किया है, जिसमें गच्छुति' 
व्यपदेश होता है | इसके अतिरिक्त दूसरी कोई गमि-किया नहीं है | द्वितीय गमि-क्रिया के बिना 
धान्ता” गन्ता नहीं होगा | तब “गन्ता गच्छुति' यह व्यपदेश कैसे बनेगा | उक्त व्यपदेश की 
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सिद्धि के लिए यदि उभयत्र 'गति' का योग स्वीकार करें, तो पुनः गमन-दवय ओर गन्तु-द्रय की 
प्रसक्ति होगी | इस प्रकार गन्ता गच्छुति! यह व्यपदेश नहीं बनेगा | 
्अगन्ता गच्छुति' मी नहीं बनेंगा, क्योंकि अगन्ता गमि-क्रिया से रहित है, और 
धाच्छुति” की प्रवृत्ति गमि-क्रिया के योग से है| गन्ता, अगन्ता से विनिर्मुक्त कोई तृतीय नहीं 
है, जो गमन-क्रिया से युक्त हो | इसलिए गमन अरद्ध है| 
गमनारंभ का निरास 
नागाजुन गमनारंभ का भी निरास करते हैं। वह प्रतिपक्षी से पूछते हैं कि आप 
गमनारंभ गत, झगत या गम्यमान किस अध्व में मानते हैं ! गत अध्च में गमसन का आरम 
मानना ठीक नहीं है । “गत? गमन-क्रिया की उपरति है। उसमें गमनारंभ ( जो वर्तमान दे ) 
मानने से अतीत वर्तमान का विरोध होंगा। अगत में गमनारंभ मानने से अ्रनागत वर्तमान 
का विरोध होगा। गम्पमान अध्व में गमनारंभ मानने से पूर्ववत्‌ क्रिया-इय तथा कतू -इय 
की आपत्ति होगी। जत्र तक त्यिति है, तब तक गमन का आरंभ नहीं हुआ | गमन 
आरंम करने के पूर्व गतया गम्यमान अध्य नहीं हैं, जिस पर गमन हो | गमनारंम के पूर्व 
अगत अध्व अवश्य है, किन्तु उस पर गमन नहीं दोगा; क्योंकि चिस पर गमि-क्रिया का आरंभ 
नहीं हुआ, वह अगत है | 
अध्यत्य का निषेध 
नागाज़ुन गमनारंभ का लेडन करके उसी से गत-अगत-गम्यतान अध्य-जंय को 
सत्ता का भी खंडन करते हैं | बच्र गमि-क्रिया का प्रारंभ उपलब्ध नहीं है, तो उसकी उपरति को 
धात' वर्तमानता को “गम्यमान! और अनुत्पत्ति को अगत' केसे कहेंगे ! इस प्रकार अध्व-जय के 
मिथ्यात्व से गमन व्यपदेश की कास्णता असिद्ध होती है। आलोकान्धकार के समान प्रतिपक्ष- 
भूत स्थिति की सिद्धि से भी गमन की सिद्धि नहीं होगी। क्योंकि स्थिति की सिद्धि गमनापेक्ष 
है। गन्ता की स्थिति नहीं होगी | स्थिति मानने पर उसका गन्तृत्व व्यपदेश न होगा | 
गमन की उुत्ता गमन की निबृत्ति से भी निश्चित नहीं होगी, क्योंकि गमन की निदृत्ति 
नहीं है | गनता गत अध्व से निवृत्त नहीं होगा, क्योंकि गति ही नहीं है। इसीलिए अगत से 
भी नहीं होगा | गम्यमान अध्य से निबृत्त इसलिए नहीं होगा कि वह अनुपलब्ध है| उसमें 
गमन-क्रिया का अमाव है | 
स्थिति और गति अन्योन्य-प्रतिदन्द्दी हैं। जत्र स्थिति है, तो गति का सद्भाव सिद्ध 
होगा। किन्तु माध्यमिक गति के समान स्थिति का मी प्रतिषेघ करते हँ--गति के ही समान 
स्थिति का आरंभ या स्थिति की निवृत्ति स्थित, अत्यित और स्थीयमान में संभव नहीं है । 
आचार्य गमन के प्रतिषेघ के लिए एक विचित्र तर्क उपस्थित करते हैं | वे कहते हैं कि 
गन्ता से गमन मिन्न है या अमिन्न ! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि यदि गन्ता से गमन- 
क्रिया अमिन्न है, तो कर्ता और क्रिया का एक़त्व मानना पड़ेगा, क्रिया और कर्ता का भेदेन 





श्ण्द बौद्ध-धर्म-दृशन 


अभिधान भी नहीं बनेगा | द्वितीय पक्ष भो ठीक नहीं है, क्योंकि गन्ता से गमन के प्रथक्‌ 
मानने पर घट-पट के समान गन्‍्ता गमन-निरपेक्ष होगा तथा गमन गन्तृ-निरपेक्ष होगा | एकी- 
भाव या नानाभाव के अतिरिक्त अन्य कोई प्रकार नहीं है, जिससे गन्तुव और गमनत्वकी सिद्धि 
हो | देवदत्त का ग्रामगमनादि सर्व प्रसिद्ध है, किन्तु माध्यमिक तर्क से इसे असिद्ध करता है | 
तर्क यह है कि गति से गन्तृत्व अमिव्यक्त होता है, किन्तु देवदत्त गन्ता होकर गमन-क्रिया नहीं 
कर सकता | इसके लिए गति से पूर्व उसका गन्तृत्व सिद्ध होना चाहिये, किन्तु जिस गति से 
देवदत्त को गन्ता कहते हैं, उसके पूर्व गति-निरपेज्ञ उसका गन्ता नाम निष्पन्न नहीं होगा | यदि 
कहें कि वह गति जिससे देवदत्त गन्ता है, अन्य है; और वह गति अन्य है, जिससे उसका जाना 
( गच्छुति ) व्यवहित होता है, तो यह अयुक्त है। क्योंकि जिस गति से वह गन्ता है, उससे 
अतिरिक्त का गमन माने तो गति-द्वय की प्रसक्ति होगी; एक गति वह जिससे वह गन्ता है, 
दूसरी गति वह जिससे 'गच्छुति' व्यपदेश है । 

इस प्रकार सदूभूत गन्ता जो गमन-क्रिया से युक्त है, असदुभूत गन्ता जो गमन-क्रिया से 
रहित हैं,सद्सद्भूत ग़न्ता जिसका उमय पक्ञीय रूप है; तीनों में गन्तृत्व नहीं बनेगा | इसी प्रकार 
गमन का भी तिप्रकार नहीं बनेगा। इसलिए आचार्य नागार्जुन उपसंहार करते हैं कि गति, 
गन्ता और गन्‍्तव्य कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता | 

द्रषष्टा, इृष्टन्य और द्शन का निषेध 

गति, गन्ता और गन्तव्य का खण्डन करने के पश्चात्‌ आचार्य द्रष्टा, द्रव्य और दर्शन 
का खण्डन करते हैं,बिससे भगवान्‌ के प्रबचन" को आधार बनाकर भी भावों का अस्तित्व सिद्ध 
न किया जा सके | सर्वास्तिबादी छु: इन्द्रियों (द्रष्य) और उनके विषयों ( द्रव्य ) का अस्तित्व 
मानते हैं, जिससे दर्शनादि ( चक्लुविज्ञानादि ) का व्यपदेश होता है | 
दर्शन की असिद्ि 

आचार कहते हैं कि दर्शन (चक्ु) रूप को नहीं देखता | तक॑ है कि दर्शन (चह्चु) जब 
आत्मरूप को अपने नहीं देख पाता, तो शोजादि के समान नीलादि को भी नहीं देखेगा | अग्नि 
'पर' को दग्ध करता है, स्व? को नहीं; इस इृश्ान्त के आधार पर दर्शन! "१९ को ही देखेगा 
स्व! को नहीं, यदि यह कहें, तो यह ठीक नहीं है; क्योंकि दर्शन के समान ही अग्नि के दग्घत्व 
का भी हम खण्डन करते हैं | क्योंकि अग्नि के द्वारा दग्घ का दहन, अदग्ध का दहन आदि 
पक्ष अयुक्त है| इसी प्रकार आचार्य यह भी कहते है कि दृष्ट का दर्शन नहीं किया जा सकता, 
अदृष्ट का दर्शन नहीं किया जा सकता, दृष्टाहष्ट से विनिर्मुक्त दृश्यमान का दर्शन नहीं किया 
जा सकता | 

१. अभिषम में उक्त है-- 
दुशन श्रवण प्राणं॑ रखने स्पर्शनं मनः | 


ऊनविश अध्याय श्क्ई 


आचार्य कहते हैं कि दर्शन वह है जो देखता है ( पश्यतीति )। इस स्थिति में 
प्रश्न है कि दर्शन-क्रिया से दर्शन-स्वमाव चक्तु का संबन्ध है, या अदर्शन-स्वमाव चच्नु का | 
दर्शन-स्वभाव (दर्शन क्रिया से युक्त) चक्चु का 'पश्यति' के साथ संबन्ध उपपन्न नहीं है, अन्यथा 
दो दर्शन क्रियाएं तथा दो दर्शन मानने पड़ेगें | दर्शन क्रिया-रदित रहने के कारण अदर्शन 
स्वभाव भी दर्शन नहीं कर्ता | 
दृष्टा की असिद्धि ा 

वादी कहता हैं कि हम “जो देखता है? उसे दर्शन नहीं कहेँगे, बल्कि उसे कहेँगे 'बिससे 
देखा जाता है।' ऐसी अवस्या में करणभूत दर्शन से द्रष्टा का देखना सिद्ध होगा, और पूर्वोक्त 
दोष नहीं लगेंगे | आचार कहते हैं कि इस पक्त में भी दर्शन की असिद्धि के समान ही द्र॒ष्टा 
की असिद्धि है; क्‍योंकि द्रष्टा बच अपने स्वयं का द्रष्टा नहीं है, तो तत्संबन्धित अन्य का द्रष्टा 
क्या होगा | द्रष्व्य ( विषय ) और दर्शन (करण) भी नहीं है, क्योंकि वे द्र॒ष्ट-सपेन्ष हैं, किन्तु 
द्रश् नहीं है | यदि द्रष्टा है, तो प्रश्न है कि वह दर्शन-सापेक्ष हैं या दर्शन-निरपेक्ष | दुर्शन- 
सापेक्ष है, तो वह अवश्य ही दर्शन का तिरकार करके संपन्न नहीं होगा | ऐसी अवस्था में यह 
विचार करना होगा कि सिद्ध द्रष्ठा को दर्शन की अपेक्षा है या असिद्ध द्रष्टा को | सिद्ध द्रष्टा को 
दर्शन की पुनः अपेक्षा व्यर्थ है | असिद्ध द्रष्टा बन्ध्यापुत्न के समान स्वयं असिद्ध है, वह दर्शन 
की अपेक्षा ही क्‍या करेगा ! दर्शान-निरपेक्षु द्रश तो सर्वथा अतिद्ध है, अतः अविचारणीय है। 
इस प्रकार द्रष्टा का अभाव है, और उस के अभाव में द्रष्टव्य और दर्शन का श्रमाव है | द्रश्व्य 
और दर्शन के अमाव से उनकी अपेज्ञा से जायमान विज्ञान तथा इन तीनों से जायमान 
सन्निपातज सर्श लर्शत बेदना तथा तुष्णा नहीं है | इसलिए द्रष्टव्य-दर्शन-हेतुक चार भवांग भी 
नहीं है | द्रश के अभाव से जब द्रष्टन्य और दर्शन नहीं हैं, तो विशानादि चतुष्टय कैसे होंगे ! 
इसी प्रकार विज्ञानादि चत॒ष्टय के अभाव से उनके कार्यभूत उपादानादि ( उपादान, भव, जाति, 
जरा आदि ) का भी अभाव है। 

आचार दर्शन के समान ही श्रवण, प्राण, ससन, स्पर्शन, मन तथा श्रोत्र-ओतव्यादि का 
निरास करते हैं | 


पहले चह्चुरादि इन्द्रियों का प्रतिषेध किया गया है | अब रूकन्धों की परीक्षा करते हैं | 
रूप मौतिक होते हैं । चार महामृत उनके कारण हैं | घट से पट जैसे मिन्न हें , वैसे भूतों से 
प्रथक्‌ मौतिक रूप नहीं है | इसी प्रकार भूत मौतिकों से प्थक नहीं है। आचार्य कहते हैं कि 
मद्दामूत्तों से अतिरिक्त मौतिक ( रूप ) हैं, तों अवश्य ही उन भौतिकों के कारण भूत नहीं 
हैं। किन्तु कोई वस्तु अकास्ण नहीं होती, इसलिए भूतों से वियुक्त मौतिक मानना पड़ेगा | 
इसी प्रकार मौतिक से प्रथक्‌ मृत नहीं है, यदि कार्य से वियुक्त कारण है, तो जैसे घट से मिन्न 
पट घट का हेतु नहीं होता, वैसे ही का थ॑ से प्रथक कारण मानने पर कारण अकायक होगा | 
अकार्यक कारण कारण नहीं है | 


२१० बौद्ध-घम-दृशेन 


पुनः रूप का कारण माने तो प्रश्न होगा कि सत्‌ का था असत्‌ का | उमयया 
अनुपपन्न हैं | रूप की विद्यमानता में उसके कारण का कोई प्रयोजन नहीं है, और अविद्यमानता 
में कारण सुतरां व्यर्थ है | पूर्वोक्त विश्लेषण से जैसे कारण का रुप व्याबृत्त हुआ, उसी प्रकार 
तदपेक्ष का यंरूप भी व्याबृत्त होगा। उमयरूप की व्यावृत्ति से रूपगत सप्रतिघ-अप्रतिष, सनि 
दशंन-अंनिदर्शन, अतीत, अनागत, नीौलपीतादि समस्त विकल्प निरस्त होंगे | 


एक़ प्रश्न यह भी होगा कि रूप कारण के सहश-कार्य को उत्पन्न कसता है या झसदश 
कार्य को ! उमयथा अनुपपन्न है | भूत कठिन, द्रव, उष्ण, तरल स्वमाव हैं, और बाह्य तथा 
आध्यात्मिक भौतिक आयतनों का स्वरूप उससे मिन्न स्वभाव का है। जैसे सहश शालिबीबों में 
परस्पर कार्यकांसरणमाव नहीं होता, वैसे ही असद्शों में भी कार्यकारणमाव नहीं होता, जैसे 
निर्वाण के साथ भूतों का कार्यकासणभाव नहीं है | 

रूप-स्क्घ के दी सम्रान बेदना, चित्त, संज्ञा, संस्कारों का भी अभाव है। आचार्य 
नागाजुन कहते हैं कि माध्यमिक जिस प्रणाली से एक धर्म की शुन्यता का प्रतिपादन कर्ता 
है, उसी प्रकार स्व धर्मों की शुत्यता को प्रतिष्ठित करता है| माध्यमिक सस्वमाववादी परपक्षी के 
साथ विम्नह म॑ रुस्वभावता के सिद्धांत का जब खंडन करता है. तव किसी की भी अन्यस्वमावत 
सिद्ध नही होती, क्योंकि वे सब साध्यसम ( साध्य के रुमान असिद्ध अवस्था युक्त ) रहते हैं | 
इसलिए प्रतिवादी वेंदनादि के सद्भाव के दृष्टांत से रूप का रुद्माव सिद्ध नहीं कर सकता । 
माध्यमिक इसी प्रणाली से सत्र प्रतिवादी के दृशान्तों को साध्यसम सिद्ध करके उसके परिहार के 


प्रयत्नों को व्यर्थ कर देता है | 
पड घातुओं का निषेध 


अब धातुआ। को परीक्षा करते हैं, और प्रसंगवश लक्ष्य-लक्षण की परीक्षा करेंगे | 
आचार्य के झनुसार घातुझों का कोई लक्षण नहीं बनता 


झाकाश घातु-्ञाकाश अनावरणु-त ज्ञण माना जाता है, किन्तु यह तब हो बच्र झना- 
बरण लक्षण के पूर्व लक्ष्य हो | किन्तु आकाश-लक्षण के पूर्व आकाश क्या होगा! यदि आकाश 
आकाश-लक्षण से पूर्व हो, तो वह झ्वश्य अलक्षण होगा | किन्तु कोई मी भाव अलक्षण नहीं 
होता | पुनः जब अलक्षण भाव की सत्ता नहीं है, तो लक्षण की प्रवृत्ति कहाँ होगी। लक्षण 
स्वीकार करें ,तो यह प्रश्न होगा कि लक्षण सलक्षुणमें प्रवतंमान होगा या अलक्षण में | अलक्षण 
गधे के लींग! के समान है, इसलिए उसमें प्रवृत्ति नहीं होगी | सलक्षण में लक्षण की प्रवृत्ति 
का कोई प्रयोच्नन नहीं है, अन्यथा अतिप्रसंग दोव होगा | सलक्षण और अलक्षण से अन्यत्र 
लक्षण की प्रवृत्ति अर्सभव है | 
लक्षण की प्रवृत्ति न होने पर लक्ष्य की सत्ता सिद्ध नहीं होती, क्‍योंकि लक्षण की 
प्रवृत्ति न होने पर लक्ष्य को संभावना सुतरां निबृत्त हो जाती है। इस प्रकार लक्ष्य की अनु- 
पपत्ति से लक्षण असंमव है | लक्षण की असंप्रवृत्ति से लक्ष्य अनुपपन्न होता है। इसलिए 
त्य-लक्षण दोनों का सर्बथा अमाव है | 








ऋनविंज् अध्याय १११ 


वादी कहता है कि लक्ष्-जक्षण नहीं है, परन्तु आकाश है। यह अयुक्त है, क्योंकि 
लक्ष्य-लक्षण विनिमुक कोई भाव नहीं होगा | जत्र लक्ष्य-लक्षण निमु क्त भाव नहीं होता, तो 
भाव की अविद्यमानता के आधार पर आकाश अमाव पदार्थ भी कैसे होगा। मावामाव से 
अतिरिक्त कोई तृतीय पदार्थ नहीं है, जो आकाश हो | जब लक्ष्य-जक्षण का अभाव है, तभी 
लक्ष्य-लक्षण रहित आकाश की सत्ता आकाश-कुसुम के समान असिद्ध दोती है। इसी प्रकार 
प्थिव्यादि पांच धातुओं का भी अभाव है। 


रागादि फल्केशों का निषेघ 


वादी कद्दता है कि माध्यनिक को स्कन्ध, आयतन और धातु की सत्ता स्वीकार करनी 
पड़ेगी, अन्यथा उसके आश्चित क्लेशों की उपलब्धि नहीं होंगी। रागादि क्लेश संक्लेश 
निबन्धन हैं | भगवान्‌ ने कहा है--हे भिक्तुओं | बाल अशभ्रतवान्‌ प्रथगूजन प्रश्ञति में अनु- 
पतित हो, चक्चु से रूप को देख कर उसमें सौमनस्य का अमिनिवेश करता है, अभिनिविष्ट 
होकर राग उत्पन्न करता है, राग से रक्त होकर रागज, द्वेघण, मोदज कर्मों का काय, बाकू और 
मन से अमितंस्कार करता है | 


माध्यमिक कहते हैं कि हमारे मत में रागादि क्लेश नहीं हैं| इसलिए, ल्कन्ष, झयतन 
और धघात भी नहीं हैं। मैं पूछता हैँ कि प्रथगचनों के द्वारा जिस राग की कल्पना होती है, 
वह रक्त-नर में या अरक्त नर में ! उभय युक्त नहीं है | 


रक्त रागाश्रय है | राग के पूर्व भी यदि रक्त है, तो वह अवश्य राग-रहित होगा | 
जब राग-रद्वितता है, तमी उसका प्रतिपक्ष राग सिद्ध होता है, किन्तु रग-रहित का होना संभव 
नहीं है, अन्यथा अ्रस्क्त अ्ंत्‌ को राग होगा। सक की असत्ता में राग नहीं होगा, अन्यथा राग 
निराभय दोगा | 

यदि वादी को रक्त की सत्ता-अ्रमीष्ठ है, तो उसे बताना द्योगा कि रक्त की कल्पना राग 
में है या अराग में ! उमय अनुपपन्न है। 

राग में रक्त की कल्पना तो इसलिए नहीं बनेगी कि एक में रागानुतत्ति होगी, क्योंकि 
पूर्व के समान कहेंगे कि रक्त से पूर्व यदि राग है, तो वह अवश्य रक्त-तिरल्‍्कृत है। 

वादी कहता है कि ये दोष राग-रक्त का पौर्वापर्य मानने से हैं। इसलिए में इनका सहो- 
द्भव मानता हूँ । चित्त सहभूत राग से चित्त र॑जित होता है, वही उसकी रक्तता है| माध्यमिक 
कहते हैं कि इस स्थिति में राग-रक्त पर्पर निरपेक्ष होंगे। पुनश्व, राग और रक्त का सहभाव 
इनके एक़त्व में है या प्रथकत में ? एकत्व में सहमाव नहीं होगा, क्योंकि राग से अव्यतिस्कि का 
उसीसे सहमाव का क्‍या अर्थ होगा ! प्रथक पदार्थों का भी सहभाव सर्बया असिद्ध है। पुनः 
एकल्व भें सहमाव हो तो विना सहत्वके ही सहमाव होगा। इसी प्रकार प्रथकल में सहमाव मानने 
पर भी बिना सहत्व के सर्वया प्रथक्‌ गो-अश्वादि का सहमाव मानना पड़ेगा। प्रथकूत्न मूलक 
सहमाव की सिद्धि के लिए राग-रक्त का प्रयकृत्व सिद्ध होना चाहिये, जो असिद्ध है। फिर यदि 





२ बोद-घर्म-दर्शन 


उसका प्रथकत्व ही सिद्ध करता है, तो फिर उनके सहभाव की कल्पना क्यों करते हैं प्रथकू-प्रथक्‌ 
होने के कास्ण राग और रक्त की स्वरूप सिद्धि होगी, इसलिए यदि आप सहमभाव चाहते हैं, तो 
पुनः सहमाव के लिए उनका प्रथकत्र मानना पड़ेगा और इस प्रकार इतरेतराशय दोष होगा | 

आचार कहते हैं कि राग-सक्त की सिद्धि न पौर्वापयेंग होगी और न सहमावेन | 
इसी प्रकार द्वेफ-दविष्ट, मोह-मूढ़ादि की भी सिद्धि नहीं है । 

। संस्कृत घ॒र्मों का निषेष 
 हीनयानी कहते हैं कि संस्कृत-स्वमाव पदार्थों ( सकन्‍्च, आयतन, धातु ) का सद्भाव 

मानना पड़ेगा; क्योंकि मगवान्‌ ने कहा है--मिहछुओ ! संत्कृत के ये तौन संस्कृत-लक्षण हैं | 
मेछुओ ! संस्कृत का उत्पाद भ्रज्ञात है, व्यय और स्पित्यन्यथात्व भी प्रज्ञात है। झविद्यमान का 
जात्यादि-लक्षण संभव नहीं है, अतः संस्कृत धर्मों की सत्ता है । 
संस्कृत पदायों के क्क्षणु का निषष 

माध्यमिक कद्दते हैं कि स्कन्‍्च, आयतन, धातु अवश्य संस्कृत-स्वमाव के होंगे, यदि उनका 
संस्कृत-जक्षण ( जाति, व्यय, स्थित्यन्ययात्व ) हो | प्रश्न है कि संस्कृत-लक्तण का उत्पाद 
स्वयं संस्कृत है या असंस्क्ृत | यदि संस्कृत है, तो उसे जिलक्षणी होना चाहिये । त्िलक्षणी- 
उत्पाद, स्थिति, और मंग का उमाहार हैं; उसे सर्व संस्कृत धर्मों का अव्यमिचार ( निश्चित 
साहचर्य) है । यदि उत्पाद सेल्कत है, तो उसे भी त्रिलक्षणी होना चाहिये | किन्तु ऐसी स्थिति 
में वह संस्कृत-लक्षण नहीं रहेगा, अपि तु रूपादि के समान लक्ष्य होगा | इस दोष से बचने के 
लिए यदि उत्पाद को नरिलछुणी नहीं मानें, तो वह आकाशवत्‌ असंस्कृत होगा | फिर असंस्कृत 





संस्कृत-लक्षण कैसे होगा | 
अपि च, उत्पादादि व्यत्त-[ प्रथक्‌ पथक्‌ ) संस्कृत-लक्षण हैं या सह मूत-समस्त ! उमय 
पक्त उपपन्न नहीं है | 


व्यस्त क्क्षए--वादी व्यस्तों से संस्कृत पदार्थों का नहीं बना सकते, क्योंकि यदि 
उत्पाद काल में स्थिति और भंग न होंगे तो स्थिति और भंग से रहित झ्आाकाश के समान उत्पाद 
भी संस्कृत-लद्षणों से युक्त न होगा | इसी प्रकार त्थिति-काल में उत्पाद और मंग न होंगे तो 
उनसे रहित पदार्थ की स्थिति भी नहीं होगी। क्योंकि उत्पाद और भंग से रहित कोई पदार्य 
नहीं होता, अतः अविद्यमान वस्तु की किसी प्रकार स्थिति नहीं होगी | ऐसे पदार्थ की स्थिति 
माने भी तो अनित्वता से उसका योग नहीं होगा, क्योंकि वह अनित्यता विरोधी धर्म (स्थिति) 
से स्वयं झाक्रान्त है। यदि पदार्थ को पहले शाश्वत माने, बाद में उसका अनित्यता से योग 
माने, तो एक पदार्थ को ही शाश्वत, अशाश्वत, दोनों मल्‍ननां पड़ेगा | पूर्वाक्त प्रणाली से मंग 
काल में स्थिति और उत्पाद न होंगे, तो वह अनुलज्न एवं स्थिति रहित होगा | वह खपुष्य के 
समान होगा, और उसका विनाश होगा | 

खमस्त कक्षण--उत्पादादि समस्त होकर भो पदार्थ के लक्षण न होंगे, क्योंकि एंक 
जुण में ही पदार्थ का जन्म, स्थिति और विनाश असंभव है। 


कुनविंश अध्याय जू१ ४३ 


संस्कृत-जक्षण के लक्षण का निषेध 

उत्पाद, स्थिति और भंग की अ्रन्य उत्पादादि से संस्कृत-लक्षणता सिद्ध करें तो 
अपर्यवतान दोष होगा | कौन पूर्व हो और कौन पश्चात्‌, इसकी व्यवस्था न होगी | 
प्रकार उत्पादादि सर्वथा असंभव हैं | 


हीनयानी कहते हैं कि अपर्यवासन दोष न लगेगा, क्योंकि मेरे मत में उत्पाद द्विविष 
हैं। एक “ मूल उत्पाद !, दूसरा “ उत्पादोत्याद ! ( उत्पाद का उत्पाद )। उत्पादोत्याद- 
संशक उत्पाद केवल मूल उत्पाद का उत्पादक होता है। मौल उत्पाद उत्पादोत्यादक उत्पाद 
को उत्पन्न करता है | इस प्रकार परत्पर के संपादन से उत्पादादि की त्रिलक्षणी बनेगी और 
अजत्रवस्था न होगी। 


आचार्य कहते हैं कि आपके मत में जब उत्पादोत्याद मूलोत्याद का जनक है, तो 
मौलोत्पाद से अनुत्पादित उत्पादोत्पाद मौल उत्पाद को कैसे उत्पन्न करेगा ! यदि मौल उत्पाद 
से उत्पादित उत्पादोत्पाद को मौल का उत्पादक माने तो यह संभव नहीं है, क्योंकि स्वयं 
अविद्यमान अन्य का उत्पाद कैसे करेगा ; 


उत्पाद को उत्पाद-रवभावता का खंडन 


वादी कहे कि आप उत्पाद का अपर उत्पाद न मानिये, किन्तु जैसे प्रदीप प्रकाश-स्वभाव 
होने के कारण अपने को और घटादि को प्रकाशित करता है, इसी प्रकार उत्पाद उत्पाद-स्वमाव 
होने के कांस्ण अपने को और पर को उत्पन्न करेगा | 


सिद्धास्ती कहता है कि आपका यह कहना तब ठीक हो जब कि प्रदीप स्व और पर का 
प्रकाश कर्ता हो,किन्तु ऐसा नहीं होता | तम का नाश, प्रकाश है; अतः विरोधी होने के कास्ण 
तम प्रदीपात्मा में नहीं है, चिसे नष्ट करके प्रदीप अपनी प्रकाशरूपता संपन्न करें। प्रदीप के 
देश में भी तम नहीं रहता, बिसे नष्ट कर प्रदीप में पर-प्रकाशता सिद्ध हो | उत्तद्यमान प्रदीप 
से मी तम इत नहीं होगा। उत्पद्यमान प्रदीप तम को प्राप्त नहीं कर सकता, क्योंकि आलोक 
और अन्धकार एककालिक नहीं है| यदि प्रदीप तम को बिना प्राप्त किये उसे नष्ट करने लगें तो 
एकस्य प्रदीप सर्वलोकस्थ तम को नष्ट क्‍यों न करेगा | और यदि प्रदीप को सत्र और पर का 
प्रकाशक मानेंगे तो दूसरा तम को स्व और पर का आच्छादक क्‍यों न मानेगा ! इस प्रकार 
प्रदीप के दृष्ठान्त से उत्पाद की स्व-परोत्पादकता सिद्ध नहीं होगी । 

प्रश्न है कि उत्पाद स्वयं उत्पन्न होकर अपना उत्पाद करता है या अनुत्पत्ञ 
रह कर | 

उत्पन्न के उत्पादन का क्या प्रयोजन ! इसलिए सिद्ध है कि उत्पाद अपना उत्पाद नहीं 
करता | यदि ल्वयं अनुत्पन्न भी उत्पाद झपना उत्पाद करे तो समस्त अनुत्पन्न वंस्तुणः अपना- 
अपना उत्पाद करने लगे | 

६५, 


११४ बोदख-धम-दुशन 


माध्यमिक के अनुसार काल-त्रय में कुछु भी उत्पन्न नहीं होता |. सामान्यतः उत्पद्मप्तान 
( उत्पन्न होती हुई वस्तु ) की उत्पत्ति की प्रतीतिगोचर होती है, किन्तु विचार करने पर वह 
अतिद्ध है। उत्पत्ति की अपेज्षा से उत्पद्यमान होता है, इसलिए यह विशेष बताना पड़ेगा कि 
किस उत्पत्ति की अपेक्षा से वह उत्पद्यमान है। इसे वादी नहीं बता सकता, क्योंकि वह 
अनुत्पन्न है, और उत्पन्न होने का कोई निमित्त नहीं दिखाई पड़ता | 


_ सर्वात्तिवादी माध्यमिक पर एक गंभीर आरोप करता है। कहता है कि आपका 
यह स्व-न्ास्तित्व-बाद अत्यन्त भयंकर है। आप तथागत के वचनों की व्याख्या के व्याज से 
केवल दोष निकालने का अपना कौशल दिखाते हैं, किन्तु इससे तथागत के पस्मार्थ सत्य 
प्रतीत्यसम॒त्पाद का वध होता है| भगवत्‌ ने अस्मिनसति इदं भवति अत्योत्यादादिदमुत्मयते' 
इस न्याय से प्रकृति-इश्वर-स्वभाव-काल-अगशु-नारायणादि के जगत्‌-कत्‌त्व का निरास किया, 
किन्तु आपने -उत्पन्न-अनुत्पन्ष आदि विकल्प करके उत्पाद का ही बाघ कर दिया | 
आपने यह नहीं देखा कि आपके द्वारा तथागत-श्ञान की जननी प्रतीत्य-समुत्पत्ति का ही वध 
हो रहा है। 

आचाय चन्द्रकीति कहते हैं कि में दशबल-चननी माता प्रतीत्य-सम॒त्पन्ति का वध 
नहीं करता हूँ । प्रत्युत यह पाप आपके ही सिर है | भगवान्‌ ने प्रतौत्य-समुत्याद की देशना 
से सर्वे धर्मों की निःसारता बताई है। विद्यमान पदार्थ सुखमाव होते हैं, क्‍योंकि स्व की 
अनपायिता ( अविनाश ) ही स्व-भाव है। स्व की विद्यमानता के कारण ही स्वभाव किसी की 
अपेक्षा नहीं करता, और न उत्पन्न ही होता है। इस प्रकार सस्वमाववादी के ही मत में भावों 
का प्रतीत्य-समुत्पन्नत्त बाधित होता है, और उससे धर्म और बुद्ध का दर्शन भी बाधित होता 
है | माध्यमिक कार्य और कारण दोनों को प्रतीत्य-स्मुत्यज्ञ मानता है, इसलिए उसके मत में 
पदार्थ शान्त* और स्वभाव-रहित हैं | इस व्याख्या से माध्यमिक तथागतों की माता प्रतीत्य 
समुत्पत्ति का स्वरूप स्पष्ट करते हैं | 
उत्पण्यमान के उत्पाद का निषेध 
वादी कहता है कि जो कुछ हो, उत्माद उत्पद्यमान की उत्पत्ति करता है; क्योंकि 
धयेत्नत्ति किया की अपेक्षा से घट की उत्पद्यमानता प्रतीत होती है। किन्तु उत्पाद के पूय॑ 
जब कोई अनुत्पन्न घट नहीं है, तो उसकी उत्पत्ति क्रिया की अपेन्षा करके उत्पाद कहना ठीझू 
नहीं | वादी कद्दे कि यद्यपि उत्पाद के पूर्व यह नहीं है, तथापि उत्पन्न होकर तो घट संज्ञा 
का लाभ करेगा ! यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि जब उत्पत्ति-क्रिया प्रवृत्त होती है, तो उस 
समय का वतमान पदार्थ घट संज्ञाप्राप्त करता है, किन्तु जब भाव अनागत है, तो उससे 
संबन्ध न होने के कारण क्रिया की प्रवृत्ति ही नहीं होगी, फिर घट की क्त॑मानता कैसे ! क्रिया 
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को अंघट के झाभित होने के लिए निश्चित करना होगा कि क्या अख्त्‌ घट हो सकता है | 
क्या वह पट हो सकता है या कुछ नहीं होता ! यदि पट उत्पद्यमान है तो उत्पन्न होकर 
वह घट नहीं हो जायगा | यदि कुछ नहीं होगा तो क्रिया निराभय होगी, फिर तो घट 
होने की कह्पना दूर रहे; किसी की भी उत्पत्ति की कल्पना नहीं की जा सकती । इसलिए वादी 
का यह कहना कि उत्पाद उत्पय्यमान पदार्थ की उत्पत्ति करता है, व्यर्थ है | 

आंचार्य कहते हैं कि झापके मत से उत्पाद उत्पद्ममान पदार्थ का उत्पाद करता है | 
यह बताइये कि उत्पाद किस दूसरे उत्पाद कौ उत्पन्न करता हैं ! यदि अपर उत्पाद पूर्व उत्पाद 
का उत्पादक है, तो झनवस्था होंगी | यदि उत्पाद स्व और पर का उत्पादन करेगा, तो इस 
पक्त का पहले दी निरास किया जा चुका है| 
स्थिति का निषेध 

बादी पदार्थों का उत्पाद प्रकारान्तर से सिद्ध करना चाहता है। वह कहता है कि 
जब पदार्थों की स्थिति है, तो उनका उत्पाद भी मानना होगा; क्योंकि अनुत्पन्न पदार्थों की 
स्थिति नहीं होती | आाचोर्य कह्दते हैं कि पदार्थों की स्थिति मी नहीं है। स्थित पदार्थ 
की स्थिति नहीं होगी, क्योंकि वहाँ स्थिति-क्रिया निरद्ध है। अस्थित की स्थिति नहीं 
होगी, क्योंकि वह स्थिति क्रिया-रहित है| तिष्ठमान की स्थिति मानने से गम्यमान की गति 
के समान स्थिति-दय की प्रसक्ति होगी । 

आचाय कहते हैं कि जब बरा-मस्ण क्षण-मात्र के लिए भी पदार्थों को नहीं छोड़ते 
तब स्थिति के लिए यहाँ अवकाश ही कहाँ है ! इसके अतिरिक्त जैसे उत्पाद अपना उत्पाद 
नहीं करता है, वैसे स्थिति भी अपनी स्थिति नहीं करेगी | 

प्रश्न है कि स्थिति निरुद्धयमान पदार्थ की होती है, वा झअनिरध्यमान | निरुध्यमान कौ 
स्थिति नहीं होती, क्योंकि विरोधाभिमुख पदार्थ की विरोधों स्थिति है। अनिरुष्यमान कोई 
पदाथ नहीं होता, अतः उसका कोई प्रश्न नहीं है | 
निरोध का निषेध 


वादी कहता है कि यदि संस्कृत घ॒र्मों की अनित्यता है, तो उसके दो सहचारी स्थिति 
श्र उत्पाद भी माननें होंगे। आचार्य अनित्यता नहीं मानते | कहते हैं कि अनित्यता निरुद्ध की 
अनिरंद्ध की या निरुदअमान की ! अतीत निरुद्ध का वतंमान निरोध से विरोध है। 
को निरोध उसके निरोध-विरह के कारण पंभव नहीं है| निरुद्धघमान के निरोघ से निरोघ-द्वय 
को प्रसक्ति होगी आचा ये कहते हैँ कि बिन कारणों से धर्मों का उत्पाद सिद्ध नहीं होता, उन्हीं 
से निंरोध मी सिद्ध नहीं होता | इसलिए जैसे उत्पाद का ल्वात्मना परात्मनां उत्पाद सिद्ध नहीं 
होता; वैसे ही निरोध का निरोध भी स्वात्मना या पंरात्मना सिद्ध नहीं होता | 

वादी कहता है कि निरोध का निरोध नहीं होता तो उस कौ संस्कृत-लक्षणता कैसे सिद्ध 
होगी ! इसके अतिरिक्त पर संम्त विनाश को तो झ्ञाप मी मानते ही हैं। इस स्थिति में 
उभयपतैप्तत॑ दोष का मैं ही परिहार क्यों कंरूँ ! 
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सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थ अवश्य निःल्वभाव हैं, किन्तु बाल प्रुयग्जन उसमें सत्या- 
मिनिवेश करते हैं, और उससे व्यवहार चलाते हैं।हम लोग भी इस अविचारतः प्रसिद्ध 
व्यवहार को मान लेते हैं | बस्तुत: गन्धर्व नगरादि के समान लौकिक पदार्थ निरुषत्तिक हैं,क्योंकि 
अविद्यान्धकार से उपहत दृष्टि के लोग समस्त पदार्थों की आपेक्तिक सत्ता खड़ी किए हैं| उत्पाद 
की अपेक्षा उत्पाद्य ओर उत्पाद्य की अपेक्षा उत्पाद, निरोध की अपेक्षा निरोष्य और निरोष्य की 
अपेक्षा निरोध इस प्रकार लौकिक व्यवहार अम्युपगत होते हैं। ऐसी अवस्था में दोषों का सम- 
प्रसंग .उचित नहीं है । 

संस्कारों की च्णिकता के लिए सर्वास्तिवादियों नें विनाश को अहेत॒क माना है। यह ठीक 
नहीं है, क्योंकि निहेंत॒ुकता को स्वीकार करने से विनाश नहीं बनेगा, जैसे निहंतुक खपुष्प का 
विनाश कहना ब्यर्थ है। इसीलिए पदार्थों की ज्णिकता भी सिद्ध नहीं होती | फिर जब विनाश 
निहंत॒ुक है, तो नहीं हैं; तब पदार्थों का संस्कृतत्व भी कहाँ सिद्ध होगा | मगवान्‌ ने संस्कृत 
लक्षणों को संस्कार-स्कन्ध में अन्तर्भूत करने के अभिप्राय से ही पदार्थों की जाति, चरा-मस्थादि 
का वर्णन किया हैं| इससे विनाश का सहेतुकत्व स्पष्ट सिद्ध होता है। सिद्धान्त-संमत पदार्थों 
की चण॒-भंगता तो जातिमात्र की अपेक्षा से भी सिद्ध हो सकती है । 

वादी कहता हैं कि विनाश निरँत॒क है, क्योंकि विनाश अभाव है | झमभाव को हेतुता से 
क्या लेना है ! दिद्धान्ती उत्तर देता है कि इस न्याय से भाव भी निद्वत॒क होंगे, क्योंकि भाव 
विद्यमान हैं| विद्यमान को द्वेदु से क्‍या प्रयोजन १ यदि उत्पाद पूर्व में नहीं था और परचात्‌ 
डुआ, इसलिए वह सहेतुक है, तो विनाश भी पहले नहीं होता, पश्चात्‌ होता है | आपका यह 
कहना है कि अमाव के लिए हेतु निष्पयोजन है, ठीक नहीं है; क्योंकि देतु से विनाश का 
कुछ और नहीं होता, विनाश दी होता है | यदि कहो कि विनाश को क्रियमाण मानने पर वह 
भाव हो जायगा, तो यह युक्त ही है। विनाश अवश्य ही स्वरूप की अपेक्ता से माव है | 
रूपादि निवृत्ति की अपेक्षा अमाव है | 

चन्द्रकीति कहते हैं कि वास्तविक बात तो यह है कि स्वोस्तिवादी जब्र शृत्यता को 
भाव-श्रभाव लक्षण मानते हैं, तो उतकी भावरूपता भी मान ही लेते हैं; क्‍योंकि ऐसी मान्यता 
में अभाव भी स्पष्ट ही मावरूप है| इस भावरूपता से सर्वास्तिवाद में शूत्यता असंस्कृत नहीं 
रद जाती। 

वादी कहता है कि एथिव्यादि का काठिन्यादि-लक्षण जब उपदिष्ट हैं, तो संस्कृत हैं 
और उनके सदुभाव से संस्कृत-लक्षण भी हैं। सिद्धान्ती का उत्तर है कि उत्पाद-स्थिति-मंग 
लक्षण ही जब असिद्ध हैं, तो संस्कृतों की सिद्धि कैसे होगी! और संस्कृतों की श्रसिद्धि से 
तदपेज्ञ असंस्कृत भी असिद्ध होंगे । 

भगवत्‌ ने संत्कृत घ॒र्मों के उत्पाद, व्यय और स्वित्यम्यथात्व के प्रज्ञात होने की जो बात 
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कही है, वह तथाविध विनेय जन पर अनुग्रह करने के लिए है। वस्तुतः पदार्थ त्वमाक्‍तः अनु- 
त्पन्न एवं अविद्यमान हैं; जैसे--माया, स्वप्न, गन्धव॑नंगर आदि । 


कम-कारक आझावि का निषेध 


वादी विज्ञानादि सँल्कृत धर्मों की त्ता पर जोर देते हैं। वे कहते हैं कि मगवान ने 
अविद्यानुगत पुदूगल के द्वारा पुणय, अपुणय, आरनिज्य संस्कारों का अमिसंस्कार बताया है, और 
कर्मों का कारक, उन कर्मों का फल, तद्विज्ञान उपदिष्ट किये हैं। अवश्य ही ये कारकादि व्यव- 
स्थाए सत्‌ पदार्थों की ही माननी होंगी। कूर्म-रोमादि के समान असत्‌ की कर्म-कारकादि 
व्यवस्था नहीं होती । 

सिद्धान्ती कर्म-कारकादि का निषेध करता है | क्रिया व्यापार में संलग्न ही कारक रूप से 
व्यपदिष्ट होता है | इसलिए वादी को यह बताना होंगा कि इस व्यापार का कर्ता सदमूत है या 
असदूभूत या सदसदूभूत ? जो किया जाता है वह कर्म है। वह कर्ता का ईप्सिततम (तीब्र इच्छा 
का विषय) होता है, इसलिए आपको बताना होगा कि वह कर्म भी सत्‌ , असत्‌ या सदसत में 
क्या है ! क्रियायुक्त (सदूमूत) कारक में क्रियायुक्त सद्‌मूत कर्म का कतृ त्व नहीं बन सकता, और 
क्रिया से रहित असदूभूत कारक क्रिया-रहित कर्म का कर्ता नहीं होता, जत्र कि कारक- 
ध्यपदेश के लिए उसका क्रिया से युक्त होना गावश्यक है | किन्तु जिस क्रिया से उसका 
कारकत्व व्यपदिष्ट है, उससे अतिरिक्त दूसरी क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म करे | इस 
प्रकार क्रिया के अभाव में जत्र कारक कर्म न करेगा, तब कर्म कारक-निरपेज्ष होगा, जो असंमव 
है | झ्तः सिद्ध हुआ कि सदमूत कारक कर्म नहीं करता। तठदूमूत कर्म को भी कारक नहीं 
करेगा, क्योंकि कर्म क्रिया से युक्त है और जिस क्रिया से उसका कर्मत्व व्यपदिष्ट है उससे अति- 
रिक्त कोई द्वितीय क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म हो | दू सरी क्रिया के अमाव में कारक अकर्मक 
होगा, जो असंभव है | 


इसी प्रकार असदमृत कर्म को असदूमृत कारक नहीं कर सकता, क्योंकि क्रिया से 
रहित कारक ( असदूमूत ) और कर्म (असदूमूत) निहत॒ुक होंगे। यदि झद्देतुकवाद का अम्युपगम 
करेंगे तो समस्त कार्यकास्णमाव अपोहित हो जञायगा | साथ ही क्रिया, कर्ता और करण समस्त 
अपोदित होंगे | क्रियादि के अभाव में घर्मअ्रधर्मादे का अमाव होगा और धर्माघर्माः 
से इष्ट, अनिष्ट, सुगति,दुर्गति फल्ञों का अमाव होगा | इन फलों के अमाव में स्वर्ग या मोक्ष के 
लिए मार्ग-भावना विफल होगी और उसके लिए कोई प्रब॒त्ति नहीं होगी | इस प्रकार लौंकिक 
अलौब्कि समस्त क्रियाए' निरर्थक हो जायगी | अतः असदुभूत कारक असदूभूत कर्म को करता 
है, यह पक त्याज्य है। 


उमय रूप कारक उमय रूप कर्म को कथमपि नहीं कर सकता है,क्योंकि वे परत्पर विरद्ध 
हैं । एक पदार्थ एक ही काल में क्रिया और अक्िया से युक्त नहीं होते | इसी प्रकार विषम पक्ष 
( सदूभूत कर्ता से असत्‌ कर्म, असत्‌ कर्ता से सत्‌ कर्म का होना आदि .) भी निषिद्ध 
द्वोते हैं | 








६ | बौद्ध-बम-दृशेत 


वादी माध्यमिक से पूछता है कि भगवान्‌ ने यह कहाँ अवंधारित किया है कि 'माव॑ 
( पदार्थ ) नहीं हैं? | सिद्धान्ती कहता है कि आप सस्वभाववादी हैं | इसलिए श्राप के पत्त में 
सर्व भावों का अपवाद संभावित है, किन्तु हम लोग समस्त भावों को प्रतीत्य-समृत्यन्न मानने के 
कारण उनका स्वभाव ही नहीं मानते, फिर झपवाद किसका करें। जब सर्व भाव निःस्वमाव 
हूं, तो पूर्वोक्त प्रकार से उनकी सिद्धि कथमपि नहीं हो सकती | 


सिद्धान्त में समस्त पदार्थ मच्मरीचिका के त॒ल्प हैं | लौकिक विपर्यास का अभ्युपगम करके 
ही इन सांबृत पदार्थों की 'इदं प्रत्यवता' (यह घट हैं, यह पट है, इत्यादि ) प्रसिद्ध होती है । 
हमने अभी देखा है कि कर्म-निरपेज्ष कारक नहीं हो सकता और कारक-निरपेक्ष कम नहीं हो 
सकता | इसलिए ये परत्परापेद्ञ हैं। जैसे कर्म और कारक की परस्परापेक्ष सिद्धि है, वैसे ही 
क्रियादि अन्य भावों की भी है | 


माों की निःवमावता की सिद्धि में वें ही हेतु होते हैं, जो उनकी सस्वमावंता को 
सिद्ध करते हैं। भावों की सत्ता आपेक्तिक है, अतः निरपेज्ञ उनकी सत्ता नहीं है। माध्यमिक 
भावों की इस सापेक्ष सिद्धि से ही समस्त पदार्थों के स्वमाव का निषेध करते हैं | 


पुदूगल के अस्तित्व का खंडन 


सांमितीय कहते हैं कि दर्शन, भवण, प्राणादि वेदनाओं के उपादाताका अस्तित्व 
उंपादानों के पूर्व अवश्य है, क्योंकि अविद्यमान कारक की दर्शनादि क्रिया कदापि संभव नहीं 
हो सकती | 

सांमितीय वौद्धेकदेशी हैं, वह पुद्गलास्तित्ववाद में प्रतिपन्न है। सिद्धान्ती उसका 
खंडन करता है| कहता है कि दर्शनादि से पूर्व यदि पुदूगल की सत्ता है तो वह किससे ज्ञाफ्ति 
होगी । पुद्गल की प्रश्गतति दर्शनादि से ही होती है। यदि दर्शानादि से पूर्व भी पुदूगल की 
सत्ता मानी जाय, तो वह दर्शनादि से निरपेज्ञ होगी। इस प्रकार यदि दर्शनादि के बिना 
पुदृगल को सत्ता मानेंगे, तो बिना पुदूगल के भी दर्शनादि की सत्ता माननी पड़ेगी। अतः 
उपादान और उपादाता की सिद्धि परसरापेज्ञ है। उपादाता के बिना दर्शनादिक उपादान 
प्र॒यकू सिद्ध हों तो वे निराअय और असत्‌ होंगे। इसलिए उपादाता से उपादाम की प्रथक्‌ 
अवस्थिति नहीं है | सिद्धान्तों दर्शनादि एक एक के पूर्व या सकल के पूर्व आ्रात्मा की सत्ता 
का खण्डन करता है | 


पूर्वपत्षी कहता हे कि जाप गात्मा का प्रतिषेध करें, परन्तु दर्शनांदि का प्रतिषेध हो 
नहीं कर तकते; और दर्शनादि का अंनात्म-स्वभांव घटादि से संबन्ध मी नहीं कर सकते | अतः 





4. प्रशीत्य कारकः कम त॑ प्रतीस्य च कारकस । 
करे प्रवतते नान्यत्परथामः सिद्धिकारणस्‌ ।। ( ८१३ ) 


कऋनविंदा क्ध्याय ३१३ 


दर्शन्ादि का संबन्धी आत्मा आपको भी स्वीकार करना पढ़ेगा। सिद्धान्ती कहता है कि जिस 
आत्मा के लिए दर्शनादि की कल्पना है, जब वही नहीं है तो दर्शनादि कैसे होंगे । 
चन्द्रकीर्ति चोदक के द्वारा आशंका उठाते हैं, और उसका उत्तर देते हैं | 
क्या आपने यह निश्चित कर लिया है कि आत्मा नहीं है! 
यह किसने कहा | है 
अभी आपने कहा है कि दर्शनादि का अभाव है, इसलिए आत्मा नहीं है | 


हाँ, मैंने यह कहा है। किस्त आपने उसका ठीक अमिप्राय नहीं समझा | मैंने कहा है 
कि भावरूप आत्मा की सत्ता सल्वमाव नहीं है। आत्मा में स्वभावाभिनिवेश की निद्ृत्ति के 
लिए मैंने ऐसः कहा है,किस्तु इससे उसका अमाव कल्पित नहीं किया | वस्तुतः भाव और अभाव 
दोनों के अभिनिवेरा का परित्याग करना चाहिये | 


दशनादि से पूर्व आत्मा नहीं है। आत्मा दर्शनादि से सहभूत भी 
नहीं है, क्योंकि शशशंग के समान प्रथक्‌ प्रथद्ू असिद्ध वस्तुओं का सदभाव 
ऊदीं देखा जाता। आत्मा और उपादान निसत्षेप हैं, और प्रथकू प्रथर असिद्ध 
हैं। इसलिए आत्मा वर्तमान भी नहीं है। ऊरध्व॑ भी नहीं है, क्योंकि जब पूर्वकाल में दर्शनादि 
हो तो उत्तर काल में आत्मा हो | इस प्रकार आत्मा की परीक्षा करने पर जब वह दर्शनादि 
से प्राक पश्चात्‌ और युगपत्‌ सिद्ध नहीं होता, तो उसके अल्तित्व या नात्तित्व की कल्पना 
कौन बुद्धिमान करेगा | 





उपादाता और उपादान के अभाव से पुद्गल का अभाव 


पूर्वपक्ती कहता है कि आप का यह कथन कि कर्म और कारक के समान उपादान और 
उपादाता की स्वाभाविक सिद्धि नहीं हो सकती, ठीक नहीं है। क्योंकि सापेक्ष पदार्थों की भी 
सत्वमावता सिद्ध होती है | जैसे अग्नि इन्धन की अपेक्षा करता है, किन्तु वह निःस्वमाव नहीं 
है| प्रत्युत उसके उष्णुत्त, दाहकत्व आदि स्वामाविक कार्यों की उपलब्धि होती है। इसी प्रकार 
इस्थन मरी अस्नि की अपेक्षा करता है, किन्तु वह निःस्वमाव नहीं है:क्योंकि उसकी महाभृतचतुष्टय- 
स्वभावता उपलब्ध होती है। इस दृष्टान्त से उपादान-सापेक्ष उपादाता तथा उपादातृ-सापेक्ष 
उपादान की सत्ता सिद्ध होगी, और आपको उपादान और उपादाता की ल्वमाव-सत्ता 
माननी पड़ेगी | 


झग्किजस्थन इृष्टाल्त को परीक्षा 


सिद्धान्ती क्ठता है कि आपका कथन तब ठीक हो जब अग्नि-इन्धन का दृश्ठान्त सिद्ध हो | 
दृष्टान्त की सिद्धि के लिए आपको यह बताना पड़ेगा कि अग्नि और इन्धन की सत्ता उनके 
पस्षर अभिन्न होने से है या मिन्न होने से १ दोनों पक्ष नहीं बनेंगे | 


१२७ क्‍ बोद-घमं-दुशन 


जो जलाया जाता है ( इध्यते यत्‌ तद्‌ इन्धनम्‌ ) वह दाहा काह्ठादि है, उसका दग्धा 
अग्नि है | यदि आप दोनों की अमिन्नता स्वीकार करते हैं, तो कर्ता और कर्म की एकता स्वीकार 
करनी पड़ेगी | यह अनुचित होगा; क्‍योंकि घट और कुंभकार छेत्ता और छेत्तन्य का एकत्व नहीं 
है। इस, दोष से बचने के लिए यदि अग्नि को इन्धन से मिन्न माने, तब इन्धन-निरपे् अग्नि 
की उपलब्धि माननी पड़ेगी; क्योंकि घट से पट अन्य है, अतः उनकी निरपेक्षता है, किन्तु अस्नि 
इन्धन से निरपेक्ष नहीं है, इसलिए आपका यह कथन युक्त नहीं है। यदि इन्धन से अग्नि 
को मिन्न मानें तो उसे नित्य प्रदीक्त मानना पड़ेगा और इन्धन के बिना भी अग्नि की प्रदीमि 
माननी पड़ेगी। फिर आपके पक्ष में अग्नि की प्रदी्ति के लिए समस्त व्यापार व्यर्थ होगे और 
अग्नि में कतृ त्व करम-निरपेक्ष स्वीकार करना होगा। 

माध्यमिक अपनी उपयुक्त प्रतिज्ञाओं का समर्थन प्रबल युक्तियों से करता है। 
सिद्धान्ती कहता है कि अग्नि यदि प्रदीपन ( इन्धन ) से अन्य है, तो अवश्य वह 
उससे निरपेत्ष होगा; क्‍योंकि जो वर्ु बिससे अन्य होती है, वह उससे निरपेक्ष होती है। जैसे 
घट से निरपेक्ष पट | यदि अग्नि (इन्धन) प्रदीपन-निरपेक्ष है, तो वह प्रदीपन हेतु से जायमान 
भी नहीं है | दूसरी आपत्ति यह होगी कि प्रदीपन सापेक्ष अग्नि का प्रदीपन के अमाव में 
निर्वाण माना बाता है। अब जत्र कि वह प्रदीपन-निरपेक्ष है,तो उसका निर्वाण-प्त्यय भी संभव 
न होगा । ऐसी अवस्था में अब्नि नित्य श्रदीक्त होगा । इतना ही नहीं, अम्नि को नित्य प्रदौत 
स्वीकार करने पर उसके लिए उपादान, स्य्धुक्ञणादि कार्य भी व्यर्थ होंगे । इस प्रकार आपके मत 
में अग्नि एक ऐसा कर्ता होगा, जो अकर्मक होगा | फिर जिसका कर्म विद्यमान न होगा उससमें 
कत्‌ त्व भी वन्ध्यापुत्र के समान होगा | इसलिए इन्धन से अग्नि के अन्यत्व का पक्त युक्त 
नहीं है। 


पूर्वपक्दी आद्चेप करता है कि आपका यह कथन कि अग्नि इन्घन से अन्य है, तो 
इन्धन के बिना भी उसका अस्तित्व स्वीकार करना होगा | यह युक्त नहीं है | अग्नि का अस्तित्व 
इन्धन से भिन्न होने पर भी इन्धन के बिना सिद्ध नहीं किया जा सकता | ज्वाला से परिगत 
अर्थ इन्धन है, वह दाह्म-लक्षण है| इन्धन के झाञ्रय से ही अग्नि की उपलब्धि होती है | 
अग्नि के संबन्ध से ही इन्धन का इन्धनत्व व्यपदेश माना जाता है। इसलिए अग्निकी 
उपलब्धि इन्धन के आ्श्चित है, प्रयक्‌ नहीं | ऐसी अवस्था में माध्यमिक को अन्य पक्त में दोष 
देने का अवसर नहीं हैं । 


सिद्वान्ती पूर्वपक्षी की नई युक्ति का परीक्षण करता हैं। कहता है कि आप दाह्य- 
लक्षण से युक्त ज्वाला से परिगत अर्थ को इन्चन मानते है, और उसके आश्रित अग्नि मानते 
हैं। आपकी इस कल्पना से भी अग्नि इन्धन को बलाता है? यह प्रतीति उपपन्न नहीं होगी। 
क्योंकि जब ज्वाला से परिगत दाह्म इन्धन है, और उससे अतिरिक्त अग्नि नहीं देखी जाती, 
जिससे इन्धन दग्ध हो, तो बताइए इन्धन किससे दग्घ होगा १ इसलिए, अग्नि इन्धन का दाह 
करता है, यह सिद्ध नहीं होगा; क्योंकि आप इन्धन से अतिरिक्त अग्नि सिद्ध नहीं कर सकते | 








ऊनविश धध्याम ७२१ 


ऐसी अवस्था में ज्वाला-परिगति किसी की नहीं बन सकतों। फिर वादी पर पूर्बोक्त समस्त 
दोष अनिवारित ही रहते हैं । & 

पूर्वपक्षी अग्नि और इन्धन का भेद स्वीकार करते हुए. भी दोनों की प्राप्ति सिद्ध करता 
है | उसका कहना है कि ज्जी-पुरुष परत्पर अन्य हैं, और उनकी प्राप्ति होती है। सिद्धान्ती इसका 
उत्तर देता है कि प्रकृत में स््री-पुदष का दृष्टान्त तव लागू हो, जब ख्जी-पुरुष के समाने अभ्नि- 
इन्धन की परस्परानपेक्ष सिद्धि श्राप बता सकें, किन्तु यह असंभव है। यदि आप अनन्‍्योन्यापेक्ष 
जनन्‍्मवाली वस्तुओं में अन्यत्व सिद्ध करें, और फिर उनकी प्राप्ति सिद्ध करें, तब आपका दृष्टान्त 
त्यास्य होगा | 

पूर्बंपक्ी कहता है कि यद्यपि अभ्लि-इन्घन की पस्त्पर निरपेज्ञ सिद्धि नहीं है, तथापि 
परक्पर अपेक्ञावश उनकी स्व॒रूप-सिद्धि तो है | क्योंकि अविद्यमान वन्ध्यापुत्र और वन्ध्यादुद्विता 
की परस्पर अपेक्षा नहीं होती। तिद्धान्ती पूछुता है कि झ्राप अभि को दहन का कर्ता और 
इन्चन को दहल का कर्म मानकर उनका कर्म-कत्‌ भाव स्वीकार करते हैँ । मैं पूछता हूं कि 
इन्धन और अम्रि में कौन पूर्व निष्पन्ष है ? यदि इन्धन पूर्व निष्पनन हो तो अभ्मि-निरपेक्ष 
होने के कास्ण उसमें इध्यमानता न होगी | फलतः उसमें इन्धनत्व न होगा। अन्यथा समस्त 
नृणादि इन्घन होंगे | यदि अग्नि को पूर्व मानें ओर इन्चन को पश्चात्‌ तो यह असंभव होगा 
कि इन्धन से पूर्व ही भमि सिद्ध हो जाय। और अभि निर्देतुक भी होंगा। इसलिए पूर्व 
सिद्ध की अपेक्षा से इतर की सिद्धि होती है, आपका यह पक्ष असंभव हैं | यदि हम इन्धन 
को पूर्व और अ्रमि को पहचात्‌ मान भी लें और कहें कि इन्धन की अपेक्षा करके 
अग्ति होता है, तो सिद्ध-साधनता दोष आपतित द्वोगा; क्योंकि सिद्ध रूप ( विद्यमान 
पदार्थ ) की अन्य की अपेक्षावश पुनः सिद्धि माननीं पड़ेगी। स्पष्ट है कि सिद्ध अ्रमि को 
इन्धन से यदि कुछ लेना होता, तमी उसकी इन्धनापेक्षता सफल दोतीं। इसलिए इन्धन 
की अपेद्या कर अप संपन्‍न होता है, यह बात टींक नहीं है । 

पूर्वपक्षी इन्चधन और अग्नि का यौंगपद्म मानता है| वह योगपद्मयवश इन्धन की सिद्धि 
से अग्नि की सिद्धि और अग्नि की सिद्धि से इन्धन की सिद्धि मानकर कहता हैं कि ऐसी 
अवस्था में आपकी यह शक्ल व्यर्थ है कि कौन पूर्व निष्पन्न है ! 

सिद्धान्ती उत्तर देता है कि ऐसी अवस्था में अग्नि और इन्धन दोनों की ही सिद्धि 
नहीं होगी; क्योंकि यदि अस्नि पदार्थ इन्धन पदार्थ की अपेक्षा से सिद्ध होता है, और इन्धन 
पदार्य को आत्मसिद्धि के लिए अग्नि की अपेक्षा हैं, तों आप ही बताइए कि कौन किसकी 
अपेक्षा करके छिद्ध हों ! 

इस प्रकार अग्नि और इन्घन की परस्परापेज्ञा मानने पर उनकी सिद्धि नहीं होती) 
क्योंकि सिद्ध और असिद्ध में अपेक्षा नहीं होती। द 

पूर्वपक्ती कहता है कि हमें आपके तो की इस युच्॒मेक्षिका से क्या प्रयोजन ! हम लोग 
स्पष्ट ही श्रम्मि से जलता हुआ इन्धन देखते हैं। यह प्रतीति अग्नि इन्धन की सिद्धि के 
लिए पर्याप्त है । 

१६ 
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.:.. सिद्धान्ती उत्तर देता है कि अमि इन्चन को नहीं जलता है। इन्घन में यदि अप्नि 
हो तो वह हनपन डी जलावे, किन्तु यह अत्यन्त असंभव है । इन्धन से अतिरिक्त कहीँ अन्यत्र 
ते अम्रि का आगमन नहीं देखा जाता; क्योंकि निरिन्धन अग्नि अहेतुक होगा | इसलिए, उसका 
आगमन क्‍या होगा ! और सेन्धन अग्नि के आगमन से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं. होता । 
इस प्रकार अग्नि इन्धन का अभेद, भेद तथा भेदामेद पक्त सिद्ध नहीं होते। इसी प्रकार 
झाधार आधेय आदि पक्ष भी सिद्ध नहीं होते। द 

- यूवौंक्त अग्नि-इन्चन न्याय के आधार पर उपादाता श्रात्मा और उपादान. से 
चस्कन्घ की सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि आत्मा और उपादान का क्रम सिद्ध नहीं हो 
सकता | अग्नि-इन्धन के समान ही हम देखते हैं कि उपादान आत्मा नहीं हो सकता, अन्यथा 
कर्तां-कर्म का एकत्व प्रसज्ध होगा | उपादाता और उपादान मिन्न मित्र हैं, यह पक्त मी अयुक्त 
है; क्योंकि स्कन्प से अ्रतिरिक्त आत्मा की उपलब्धि नहीं हो सकती | एकत्व और अन्यत्व पक्ष 
के प्रतिषेघ से ही आत्मा स्कन्धवान्‌ है, यह पक्ष भी अयुक्त होता है। पूर्वोक्त प्रकार से विचार 
करने पर आत्मा की निरपेक्ष सिद्धि नहीं होती | इसलिए कम॑-कारक के ठुल्व आत्मा और 
उपादान की परूपरापेक्ष सिद्धि माननी चाहिये। क्‍ 


यहाँ आचाये नागाजुन कहते हैं कि कर्म कारक की तरह आत्मा और उपादान का 
तथा घटादि की परस्परापेच्न सिद्धि होती दे | किन्द कुछ सतीस्य तथागत के शासन का अनन्‍्यार्थ 
करते हैं, और आत्मा की स्कम्च से अमिन्नता प्रतिपादित करते हैं। उसे शासन के विशेषज्ञ 
नहीं मानते | नागार्जुन के अनुसार ये लोग परम गंभीर प्रतीत्-समुत्याद से अनमिन्ञ हैं। ये 
उसके शाश्वत और उतच्छेद-राद्ित्य के रहस्य को नहीं जानते | वें यह नहीं जानते कि शासन 
में उपादाय-प्रश्ञति क्‍या है | द 





बादी संसार की सत्ता से आत्मा की सत्ता सिद्ध करता है | यदि आत्मा नहीं है तो 
जन्म-मरण-परम्परा से संसुस्ण किसका होगा। भगवान्‌ ने अनवरात्र" ( आदि-अन्त कोटि 
शुत्य ) जाति-जरा-मस्ण की तत्ता स्वीकार की हैं | संसार की सत्ता से संसरणु-कर्त्ता आत्मा 
की सिद्धि होती दे | 

माध्यमिक कहता है कि भगवान ने संतार की अनवराग्रता कहकर उसकी असत्ता का 
श॒ किया है; क्योंकि अलात-चक्र के समान पूर्वापर कोठि-शत़्य होने से संसार नहीं है। 
अवनराप्र संसार की प्रतिपत्ति अविद्या निवस्ण युक्त सत्वों की दृष्टि से है, बिससे वें उसके छय 
में प्रदरत हों । उसके लिए यह शिक्चा नहीं है, जिसने लोकोत्तर ज्ञान से अपने अशेष क्लेश 
वासनाओं को निःशेष कर दिया है | | । 





ऋनविज्ञ अध्याय जशष्ू 


प्रश्न उठता है कि आदिरहित संसार का अन्त कैसे माना जाय! चन्द्रकीति 
कहते है कि लोक में आदिरदित ब्रौह्मादि का दइनादि से अन्त देखा जाता है। भावान्‌ ने 
अ्रवबद्ध सत्वों के उत्साह प्रदान के लिए लौकिक ज्ञान की अपेद्ा से ही संसार का अन्तोपदेश 
किया || वत्ठुतः संसार नहीं है, और न उसके क्षय होने का ही कोई प्रश्न उठता है | यहाँ 
प्रश्न उठता है कि मगवान्‌ ने लौकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही तद्दी संतार का आदित्व भी क्‍यों 
नहीं कहा ! चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि संसार का आदिभाव लौकिक शान की अपेज्ञा से भी सिद्ध 
नहीं ह्वोता | आदि मानने पर संसार अहेतुक होगा। ।क्‍ 

पूर्वपक्षी कहता है. कि संसार की आदि और अन्त कोटि न भी हो, फिर भी मध्य के 
सद्भाव से संसार की सत्ता सिद्ध होगी। आचार्य नागाहुन कहते हैं कि जिसका आदि और 
अन्त न होगा उसका मध्य क्या होगा १ विपर्यत्त सत्वों की दृष्टि में ही संसार है | बल्तुतः वह 
संज्ञामात्र है, संसार नहीं है | और संसर्ता आत्मा भी नहीं है | 

आचार्य संसार का अभाव सिद्ध कर जाति-बरा-मस्ण आदि के पूर्वापर क्रमया सह क्रम 
का निषेघ करते हैं। जाति-बरा-मरण में यदि जाति पूर्व है, तो वह असंस्कृत धर्मों के समान 
जरामस्ण से रहित होगी । ह 

इस प्रकार जरामरण से रहित पदार्थ की जाति स्वीकार करने पर अमरणधघर्मा देवदत्त की 
जाति माननी होगी | ऐसी अवस्था में संसार आदिमान्‌ होगा और अद्देतुक होगा | यदि जाति 
से पूर्व जगामस्ण मानें, तो अजात का जरामस्ण मानना पड़ेगा | यदि जाति ओर चरामस्ण का 
सहमाव मारने तो जायमान का मरण माना पड़ेगा, जो कथ्रमपि युक्त न होगा; क्योंकि जाति और 
मरण आलौकान्धकार के समान परत्पर अत्यन्त विदद्ध हैं | उनकी एक कालिकता नहीं बनेगी । 

आचार्य कहते हैं कि जैसे संसार की पूर्व कोटि नहीं है, उसी प्रकार किसी भाव की पूर्व 
ढोटि नहीं होती; क्योंकि यदि कार्य को पूर्व और कासण को पश्चात्‌ मारने तो कार्य निदँतुक 
होगा | यदि कारण को पूर्व और कार्य को पश्चात्‌ माने तो कारण अकार्य होगा कार्य-कास्ण 
के इस प्रत्याख्यान से ज्ञान-शेय, प्रमाण-प्रमेय, साधन-साध्य, अवयवा-अबयवी, गुण-गुणी आदि 
समी पदार्थों की पूर्व कोटि सिद्ध नहीं होती । 

दुःख को असत्ता 

पूर्व॑पक्षी आत्मा की सिद्धि के लिए. एक अन्य पक्ष उठाता है। पांच उपादान-स्कन्ध 
दुःख हैं | उस दुःख का आ्ाश्रय होना चाहिये | वह आत्मा है। माध्यमिक कद्दता है कि दु:खा- 
अंय झात्मा अवश्य सिद्ध होता, यदि दुःख होता | किन्दु दुःख की सत्ता के लिए उसका ख्वयं- 
कृतत्व, परकृतत्व, उमयकृतत्व या अद्देतुकत्व बताना होंगा। इन पक्षों में किछी के स्वीकार से 
उसकी सत्ता सिद्ध नहीं होती | यदि मस्णान्तिक र्कन्धों की अपेक्ञा करके ओऔपपत्तिक र्ून्‍्धों का 
उत्पाद मानें तो दुःख स्वयंक्रत सिद्ध नहीं होगा । मस्णान्तिक स्कस्धों से औपपत्तिक स्कस्घों को 
अंतिरिक मानने पर उसका परकृतत्व सिद्ध होता, किन्तु यह अरसमव है; क्योंकि दुःख के लिए 
हेतु-फल-सेबन्ध की व्यवत्था आवश्यक दै । 
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वादी यदि यह कहे कि दुःख के स्वयंकझृतत्व से मेरा अभिप्राय दु:ख से ही दुःख के 
उत्पन्न होने का नहीं है, श्रंपि तु यह है कि पुद्गल के द्वारा वह स्वयमेव कृत है; दूसरे ने करके 
उसे नहीं दे दिया हैं। इस पर सिद्धान्ती कह्दता है मनुष्यों का दुःख पद्मोपादान लक्षण है। 
उसे यदि पुदुगल ने स्वयं किया है,तो उस पुदूगल को बताइये; जिससे उस दुःख का स्वयंकृतत्व 
लिद्द हों । यदि जिस दुःख से पुदूगल स्वयं प्रज्ञत होता है, वह दुःख उस पुद्गल के द्वारा कृत 
है, तो भेदेन यह बताइए कि 'यह वह दुःख है? और उसका यह कर्ता है? | अपि च, यह 
माने कि मनुष्य के दुःख का उपादान पुदूगल है, और उसने उस दुःख को उत्पन्न किया है; 
तो यह निश्चित नहीं होगा कि जो स्वपुदंगल-कृत है, वह परपुदूगल कृत भी अवश्य होता 
है | उपादान का भेद रहने पर भी पुदूगल का अमेद नहीं दिखाया जा सकता, क्योंकि उपादान 
से अतिरिक्त पुदूगल की दिखा सकना अत्यन्त अशक्य है | 


दूसरी बात है कि यह दुःख स्वकृत है, तो वृत्ति-विरोंध होगा; क्योंकि स्वात्मा में ही 
फरणत्व तथा कतृ त्व मानना पड़ेगा | परकृत दुःख भी नहीं मान सकते; क्योंकि पर स्व से 
निष्पन्न नहीं है। जो त्व से निष्पन्न नहीं है, वह अविद्यमान स्वमाव है | स्वयं अविद्यमान- 
स्वभाव दूसरे को क्या संपन्न करेगा ! दुःख जत्र एक का कृत नहीं है, तो उमय-कृत भी सिद्ध 
नहीं होगा। उक्त न्याय से यदि दुःख का स्वयंकृतत्व, परकृतत्व॑ सिद्ध नहीं हुआ तो दुःख 
की निददतुकता का प्रश्न भी नहीं उठेगा; जैसे ञ्राकाश-कुसम की सुगन्धि के लिए निर्ँंतुकता 
का प्रश्न नहीं उठा सकते | आचार्य चन्द्रकी्ति कहते हैं कि उपयुक्त न्याय से जब्र दुःख 
सिद्ध नहीं होता, तो उसके श्ाभ्यमूत आत्मा की सिद्धि का प्रश्न हो क्‍या है! 

संस्कारों की निःस्य भावता 

अब आचार्य पदार्थों की निःस्वभावता प्रकट करने के लिए, छंस्कारों की परीक्षा करते 
हैं। कद्दते हैं कि भगवान्‌ ने सब संस्कारों को सपा और मोषघर्मा' कहा है। श्राल्ातचऋवत्‌ 
समस्त संस्कारों का आज्यान वितय है। केवल निर्वाण मोषघर्मा नहीं है, सत्य है | इसके 
अतिरिक्त सव॒ धर्म निःस्वभाव होने से शल्य हैं | 

यहाँ वादी शंका करता है कि मोषघर्मों होने से यदि सब्र संस्कार मृषा हैं, तो आपका 
यह कहना भी कि 'कोई पदार्थ नहीं है? मृपा-दष्टि होगी। आचार्य कहते हैं कि सर्व उंस्कारों 
की मोषघर्मता अवश्य है, किन्तु हमारा यह बचन कि 'मोषघर्मा सभी मृपा हैं? क्या मोपण 
( बंचना ) किया १ झवश्य दी यदि कोई सत्‌-पदार्थ होता और उत्तका हम श्रपवाद करते तो 
हमारी इृष्टि अभाव-इृष्टि होती, और उसे झाप मिध्या-दष्टि कह सकते | 





१. पृतद्धि ख खज्ु मिक्षवः परम सध्यं यदिदममोपधर नि्वांणम, सर्वसंस्काराब 
स्पा मोषधर्माण इति [ मा० का० बू० प्रू० २३७ ]। 


ऊनविदा अध्याय घर७ 


वादी कहता है कि उपयुक्त आझागम ने यदि श्रभाव-हृष्टि का भी प्रतिपादन नहीं 
किया तो क्या करता है ! झाचार्य कहते हैं कि मगवान्‌ के ये वचन शुन्‍्यता ( स्वभाव का 
अनुत्याद ) के प्रकाशक हैं। चन्द्रकीत यहाँ अनवतप्तहृदापसंक्रमण सूत्र का एक सूत्र" उद्धत 
कर कहते हैं--जो प्रत्ययों से उत्पन्न होता है, वह वसख्तुतः अनुसन्न ही है; सर्क 
स्वाभानिक उत्पत्ति नहीं है। प्रत्ययाधीन उत्पत्ति से ही शन्यता उक्त हो जाती है | ऐसी 
शन्यता को जानने वाला प्रमाद नहीं करता | 





बादी कहता है कि यह आगंम भावों का अनवस्थायित्वमात्र बतलाता है, भावों के 
स्वभाव का अनुत्याद नहीं | भावों का स्वभाव दै, क्‍योंकि उनका परिणाम देखा जाता है | इसके 
अतिरिक्त एक ओर तो माध्यमिक भावों को अल्वभाव मानते हैं, दूसरी ओर उसमें शून्यता-धर्म 
भी मानते हैं | किन्तु यदि धर्मी नहीं है, तो तदाभ्ित धर्म कैसे उपपन्न होंगे! अतः विपरि 
णामादि की सिद्धि के लिए उन्हें भाव-स्वभावता माननी होगी । 


आचार्य कहते हैं कि यदि भावों के स्वमाव स्थित हैं, तो अन्यथाभाव किसका होगा | 
जो धर्म बिस पदार्थ को किसी प्रकार नहीं छोड़ता वह उसका स्वमाव कहा जाता है; जैसे अग्नि 
की उष्णता | यदि भावों का स्व-भाव माने तो उनका अन्यथात्व ( रूपान्तस्ता ) नहीं बनेगा | 
यदि भाव अपनी प्राकृत अवस्था में ही वर्तमान रहेंगे, तों उनका अन्यथात्व कैसे उपपन्न होगा | 
युवक जब युवाव॑स्था में ही वर्तमान है, तत्र॒ उसका अन्यथात्व नहीं होगा । वादी के ढिद्धान्त में 
झव्स्थान्तर प्राप्ति से भी अन्यथातल् नहीं होगा; क्योंकि युवक का अन्ययात्व उसकी जीर्णता 
है | यदि युवक पूर्ववत्‌ है तो उतसे अन्य की ही जीर्णता माननी होगी । श्रन्य युवा की जीणंता 
से भी उसकी जीता है, तो उसका जरा से संबन्ध निष्मयोजन होगा। यदि कहें कि 
युवा का ही अन्यथामाव होगा, तो यह ठीक नहीं हैं; क्‍योंकि जो जरावस्था-प्रातत नहीं 
है, वह युवा है| उसे कोई जीर्ण भी माने तो एक में परस्पर दो विरद्ध अक्स्याएँ 


पड़ेगी | 

यदि आप कहें कि छीरावस्था के परित्याग से दधि-अवस्था श्ाती है, अतः क्षीर 
दंचि नहीं होता, तो हम कहते हैं कि क्या उदक का दघधिमाव होगा १ इस प्रकार तो सस्वमाव- 
बाद में आप किसी तरह परिणमन नहीं सिद्ध कर सकते | 

झापका यह आक्तेप कि शूत््यता के झ्ाश्रय के लिए माध्यमिक को भावों को सस्वमाव 
मानमा पड़ेगा, ठीक नहीं है। अचश्य ही शन्यता का कोई धर्म होता तो उसके आश्रय 





१. थः ःलत्पेजापति श्र ह्वजातो न तस्य उत्पादु समावतोभस्त | 
यः प्रध्ययाघोनु सर शून्य दक्तो यः शुन्पतां जानति सोध्परमत्तः | ( १० २३३ ) 


७३६ बौद्ध -घर्म-इशंन 


के लिए भावों की सत्वभावता भी होती। किन्तु ऐसा नहीं है। हमारे मत में शूत्यता सब 
धर्मों का सामान्य-लक्षण है | इसलिए कोई अशत्य धर्म नहीं हैं| जब अशत्य पदार्थ नहीं है, 
और अशज़्यता नहीं है, तब प्रतिपक्ष ( अशत्यता ) से निरपेज्ञ होने के कारण शुन्यत।मी 
नहीं होगी | जब शन्यता नहीं है, तो उसके झ्ाश्रित पदार्थ की मी सत्ता नहीं है | हमारा यह 
पक्ष सुसंगत है | 

पूरवपद्दी कहता है कि भगवान्‌ ने विमोक्ष के लिए शत्यता, अनिमित्तता, अप्रणि 
छ्ितता का निर्देश किया है। यह सौगत वचन की अन्य सबसे असाधासणता है | अन्य तीर्थकों 
के वाद-मोह से अभिभूत इस जगत्‌ को शिक्षा को देने के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने जगत्‌ में 
नैरात्मयोपदेश के प्रदीप को जलाया था| किन्तु आपने तथागत के प्रवचन का व्याख्यान करने 
के व्यात से शुन्यता का ही प्रतिक्षेप कर दिया | 


सिद्धान्ती कहता है कि आप अत्यन्त विपर्यास के कारण निर्वाणपुर-गामी शिव एवं 
सरल मार्ग को छोड़कर संसार-कान्तार-गामी मार्ग का अनुसरण कर रहे हैं । आपको जानना 
चाहिये कि निरवशेष क्लेश-्याधि के चिकित्सक महावैद्यराज बुद्ध ने कह्ा' है कि “'मिख्या 
इृष्टियों से अभिनिविष् लोगों का निस्सरण ( अप्रवृत्ति ) ही शत्पता है | किन्तु जो शत्यता 
में मी भावाभिनिवेश ( शूत््यता एक तत्त्व है, ऐसा अमिनिवेश ) करेंगे, वे असाध्य हैं” 
क्योंकि हमारे उपदेश से उन्हें ( अमिनिवेशी को / सकल कल्सना से व्यावृत्त मोक्ष कैसे होगा ! 
अैसे कोई किसी से कहे कि मैं ठम्हें पैसा दूँगा, तो दूसरा कह्े कि आप मुके वहीं दें, कि 
' पण्य नहीं दूँगा” | ऐसे व्यक्ति को एण्याभाव का ज्ञान नहीं कराया जा रुकता | इसी प्रकार 
जिन्हें शुन्यता में भी भावामिनिवेश हो जाय, उसे अमिनिवेश से कौन निषेध कर सकता 
है! ऐसे दोष-संशी का परम चिकित्सक तथागत ने प्रत्याख्यान किया है । 


संसगवाद का खंडन 


आांचाय॑ भावों की निःस्वमावता सिद्ध करने के लिए पदार्थों क्के संसर्गवाद का खशणशइन 
करते हैं। पूर्वपक्षों कहता है कि भावों की सस्वमावता है, क्‍योंकि उनका संसर्ग होता है। 
संस्कारों का भी परस्पर संस्ग होता है| जन्न यह कह्ा जाता है कि चन्तुविज्ञान चक्षु और 
रूप की अपेक्षा करके ( प्रतोत्य ) उत्न्न होता है, तो उससे तीनों का संनिपात या स्पर्श 
अभिप्रेत है। स्र्श से वेदना आदि होते हैं। इसी प्रकार संज्ञा और वेदना संसुष्ट हैं। इन्हें 
असंसुष्ठ धर्म नहीं कहते | अतः संसर्ग भावों की सत्वभावता को सिद्ध करते हैं | 

थआ्राचार्य समाधान करते हैं कि इनका संसर्ग सिद्ध नहीं होता; क्योंकि द्रश्ब्य ( रूप ) 
दर्शन ( चक्ु ) और द्रष्टा ( विज्ञान ) में किन्हीं दो या तीन में ( स्वंशः ) संर्ग नहीं 


१. शून्‍्यता स्ंदष्टीनां प्रोक्ता निःखरण जिनेः । 
येषां तु शाम्यताइष्टित्तानाध्यान बमापिरे ।। ( १४८ ) 





होता। इसी प्रकार राग-रक्‍्त-रूज्जनीय, द्वेप-द्विप्ट-देंघणीय तथा भोत्र-ओता-भोतव्य का 
भी संसर्ग नहीं होता | संसर्ग के लिए द्रष्व्यादि में परत्पर अन्यता होनी चाहिये। तम्ी 
छ्ीरोदक के समान वे अन्योन्य संसुष्ट होंगे । किन्तु इनमें अन्यत्व सिद्ध नहीं किया जा सकता, 
इसलिए इनमें संसर्ग भी नहीं होगा। इतना ही नहीं कि कार्यकारण रूप में अवस्थित 
द्रष्टन्यता झादि में परत्पर अन्यता अर्समव दे, प्रत्युत अत्यन्त भिन्न घटपटादि में मौ परस्पर 
अन्यता सिद्ध नहीं होती | 


बस्तु-मेद्‌ की अपारमार्थिकता 


अन्य पट की अपेच्षा से ही घट को पट से अन्य कहा जाता है| आचार्य कहते हैं 
कि पट में घट की अपेज्ञा से अन्यता है, यही यह सिद्ध करता है कि पट से घट अन्य नहीं 
है; क्योंकि नियम है कि जिसकी अपेक्षा से जो वस्तु होती है, वह उससे अन्य नहीं होती। 
जैसे-बीनांकुर॒॥ यदि घट पट की अन्यता की अपेक्ता अन्य है, तो वह पटातिरिक्त अन्य 
वस्तुओं से भी अन्य है। ऐसी दशा में पट-निरपेज्ञ एक-एक घट श्न्य होंगे; क्योंकि जो जिससे 
अन्य है, वह उसके बिना मी सिद्ध होगा--जैसे कोई मी घट अपने स्वरूप की निष्यत्ति में 
पट की अपेक्षा नहीं करता | इसी प्रकार जब पट के बिना भी घट का अनन्‍्यत्व दिद्ध होता है, 
तब उस पट-निरपेक्ष घट का पर्व भी सिद्ध होगा । किस्तु पट-निरपेक्ष एक-एक घट का अन्यत्व 
दृष्ट नहीं है | इसलिए घट की अन्यता स्वीकार करनेवाले पक्तु में जिसकी अपेज्षा से अन्यता 
प्रमीष्ट है, उसी से यह मी स्पष्ट होता है कि उसकी अपेक्या से अन्यता नहीं है। 

पूर्वपच्ती एक तक॑करता है कि आपके मत में किसी की अपेज्षा से किसी में अन्यता 
नहीं दै, तो आपका यद कहना भी संभव न होगा कि “अन्य की प्रतीति से ही किसी में अन्यता 
आती है, इसीलिए. वह उससे अन्य नहीं है ।? सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थों की अन्यता- 
सिद्धि परत्परापेज्ष है। इसलिए हम ल्ोक-व्यवह्ार में किसी की अन्यता कहते हैं | वस्तुतः परीक्षा 
करने पर किसी की अन्यता सिद्ध नहीं होती | 

पूव॑पक्ती कहता है लोक-संबृति से आप घट पट की माँति ता लए 
देश क्यों नहीं करते ! चन्द्रकीर्ति इसका उत्तर देते हैं कि लोक घट पट के समान बीबाहुर की 
अन्यता में प्रतिपन्ष नहीं है। ऐसा मानने पर घट पट के समान बीजाडुर में भी जन्य-बनकमाव 
नहीं होगा, और बीजाझुर में योगपद्य ( एककालिकता ) मी मानना पड़ेगा । 

यहाँ वैशेषिक अपना पक्ष उठाता है कि हम किसी पदार्थ में पदार्थान्तर की अपेक्षा 
करके पखुद्धि नहीं मानते । सामान्य विशेष ही अन्यत्व है, वह बिससे समवेत ( संबद्ध ) होता 


है, वह वस्तु पदार्थात्तर निरपेज्ञ होकर भी पर होती है | इसलिए आपके उक्त समस्त दोष मेरे 
पक्ष में नदी लगते | ह 











सिद्धान्ती समाधान करता है कि आपका पक्तु तब ठीक हो जब अन्‍्यता सिद्ध हो, किन्तु 
यह सर्वया असिद्ध है। यह बताइये कि झन्यत्व अन्य में कल्पित है या अनन्य में १ प्रथम पक्ष 
में अन्यत्व-परिकल्पना व्यर्थ है, क्योंकि अनायास ही अन्यत्वेन व्यपदिष्ट पदार्थ में आप 
अन्यत्व की कल्पना करते हैं| द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि अनन्य एक होता है, जो 
अन्य का विरोधी है। झतः अनन्य में विरोधी अन्यत्व कैसे रहेगा । 

पूर्व पक्षी संसर्गंवाद को प्रकारान्तर से पुष्ट करता है। कहता है कि दर्शनादि का तिक- 
संनिपात ( तीन का स्पर्श ) है; क्‍योंकि दर्शनादि स्पष्टतः उपलब्ध हैं| दिद्धान्ती कद्दता दै 
कि आपके मत में दर्शनादि का संसर्ग एकत्वेन परिकल्पित है, या अन्यत्वेन | एकत्व पत्त में 
संसर्ग नहीं बनेगा; क्योंकि उदक-निरपेज्ञ क्षीर का उदक से संसर्ग नहीं होता | अन्यत्व पक्ष भी 
असिद्ध है; क्योंकि उदक से पृथक्‌ रहकर क्षीर उदक से संसृष्ट नहीं होता । यदि पूर्व॑पत्ती कहे 
कि संसर्ग न हो किन्तु संसुज्यमान-संसुष्ट-संस्तष्ा तो हें, जो संसर्ग के बिना असंभव होंगे ! आचार्य 
कहते हैं कि जब संसर्ग ही नहीं हैं तो संसुज्यमानादि की रुत्ता कहाँ से सिद्ध होगी | 

चन्द्रकीतिं इस संसर्गवाद का निषेध केवल तकों के आधार पर नहीं करते, भगवद्वचन 
मी उद्घृत करते हैं कि चच्चु वस्तुतः नहीं देखता है | यद्द संयोग-वियोग विकल्पमात्र है* | 


निःस्वभावता की सिद्धि 


माध्यमिककारिका के पंचदश प्रकरण में आचाय॑ निःत्वभावता के सिद्धान्त का समार॑भ 
के साथ समर्थन करते हैं, और शझ्राचाय॑ चन्द्रकीति उसकी पुष्ठि के लिए. स्वोस्तिवाद, विज्ञानवाद 
झादि का खण्डन करते हुए तस्वमाववाद की विकट परीक्षा करके उसे ध्वस्त करते हैं । 

बौद्धों में एकदेशी कहता है कि भावों का स्वभाव है; क्योंकि उसकी निष्पत्ति के लिए 
हेतु-प्रत्ययों का उपादान होता है| उपादान खपुष्प के लिए नहीं होता, अंकुर की निष्षत्ति 
के लिए बीज का तथा संस्कार के लिए अविद्या का उपादान होता है | 

सिद्धान्ती कहता है कि यदि संस्कार और अंकुरादि सस्वभाव हैं, और वतंमान हैं; 
इनके लिए  देतु-प्रत्यम व्यर्थ हैं। जिस प्रकार व्मान संस्कारादि की मूयों निष्पत्ति के लिए, 
अविद्यादि का उपादान व्यर्थ है, उसी प्रकार समस्त भावों की विद्यमानता हेतु-प्रत्यय के 
उपादान को व्यर्थ सिद्ध करती है। अतः हेतु-प्रत्ययों के द्वारा भावों का त्वमाव सिद्ध नहीं 
होता । यदि कहो कि उत्पाद से पूर्व स्वमाव अविद्यमान है, हेतु-प्रत्ययों की अपेक्षा से 

पश्चात्‌ उत्तका उत्पाद होता है, तो ऐसी स्थिति में स्वभाव कृतक होगा | किन्तु जो त्वमाव 





१. स्वेध्तयोगि तु पश्यति चक्षुस्तत्र न पश्यति प्रत्ययदीनम | 
नेव च चप्तुः प्रपश्यति रूप॑ तेव सयोगबियोगविकल्पः ।। 
आज्ोकृसमाश्चषित पश्यति चअक्षु रूपमनोरमचित्रशिष्टम | 
येन चर बोगसम्ाश्चितचश्लुस्तेत च पश्यति छक्कु कदाचि |। ( प्ू० २९६ ) 


है, वह झृतक कैसे होगा ? उसका ख्वत्व हीं जब उसकी सत्ता है (स्तरों मावः ), तब उसे 
नियमतः अकृतक होना चाहिये। जैसे--अग्नि को उष्शता या श्रन्य पद्मरागादि का पद्मरागादि- 
स्वभाव | 

झाचाय॑ चन्द्रकी्तिं कहते हैं. कि ल्वभाव की अकृतकता लोक-व्यवहार से ब्यवत्पित 
हैं। उसके आधार पर हमने भी अग्नि की उष्णता को अग्नि का ल्वमाव मान 
लिया है | वस्तुतः औ५्एय भी अग्नि का स्वभाव नहीं हो सकता; क्योंकि अस्नि की उल्तत्ति 
मणि-इन्धन-आदित्य के समागम से तथा अर्रण के निर्धभणादि के कारण हेत॒-प्रतयापेक्ष 
है। अग्नि से अतिरिक्त उसकी उष्णुता संभव नहीं है, झतः बल की उष्णुता के समान 
अग्नि की उष्णता मी उसका त्वभाव नहीं होगी; प्रत्युत उसका शऑौष्ण्य हेतु-प्रत्यय-जनित 
होने से कृत्रिम है । 

पूर्वपक्ती कहता है कि 'उप्णुता अग्नि का स्वभाव है! यह सर्वजन प्रसिद्ध है| चन्द्रकीति 
कहते हैं कि हमने कब कद्दा कि यद् वाद प्रसिद्ध नहीं है। इम लोग तो इतना ही कहते हूं 
कि उष्शुता स्वभाव नहीं है; क्‍योंकि वह त्वभाव-लक्षण से विद्युक्त हैं। लोक अविद्या-विपर्यास 
से निःस्व॒भाव को ही स्वभावत्वेन प्रतिपक्ष करता है, और उसके अनुसार आख्यान करता है 
कि 'डष्णुता अग्नि का स्वलक्षण है? | बालबन की प्रसिद्धि के अनुसार ही भगवान्‌ ने अभि- 
धर्म में भावों का सांदत स्वरूप व्यवस्थापित किया है। किन्तु बिनका अविद्या-तिमिर नष्ट हो 
चुका है, ऐसे प्रज्ञाचछुवाल्े आर्य लोगों की दृष्टि से विचार करें तब बालजन को कल्पित 
सल्वभावता उपलब्ध नहीं होगी। फल्तः आर्य परहित की दृष्टि से कहता है कि भावों का 
स्वभाव नहीं है! | 


स्वनाब का कक्ष यश 





यहाँ झाचार्य स्वमाव का अपना लक्षण बताते हैं कि स्वमाव पर-निरपेन्ष तथा अछू- 
त्रिम द्वोता है? | चन्द्रकी्तिं उसकी व्याख्या में कहते हैं कि लो भाव:! इस व्युसत्ति से पदार्थ 
का आत्मीय रूप ख्माव है। आत्मीय रूप वही दोगा जो अकृत्रिम होगा। जो जिसका 
आयत्त है, बद भी उसका आत्मीय है; जैसे-स्वभृत्य, स्वनन | इस प्रकार पर सापेत्ष और कृत्रिम 
पदार्थ स्वमाव नहीं होंगे | अतण्व अग्नि की उष्णुता देतु-प्रत्मयय से प्रतिबद्ध दोने के कारण, 
पूर्व में न होकर पश्चात्‌ होने के कारण, कृतक है; और अग्नि का ल्वभाव नहीं है| इस 
प्रकार अग्नि का निजरूप अक्नत्रिम है, जो कालत्रय में अ्रव्यमिचारी है | 

अब प्रश्न यह है कि स्वमाव के इस लक्षण के अनुसार अग्नि का स्वमांव क्यों है ! 
इसके उत्तर में माध्यमिक परमार्थ का संकेत करता है कि स्वरूपतः ( लवलछुणतः ) ल्वभाव 
नहीं है? किन्तु "नहीं है? मी नहीं है ( न तद्‌ अत्ति न चापि नास्ति स्वरूपतः )। इस रहत्य 
से भ्रोताओं को उत्त्रास न हो, इसलिए सांबृतिक आरोपण से कहा जाता है कि 
पमाव है |! 

६७ 


भगवान्‌ का वचन ' है कि अपरमार्थ धर्मों की देशना और श्रवण होगा | वह केवल 
समारोपित कर्मों से ही देशित या भरत होता है। जो पदार्थ उपलब्ध है, उन्हें अविद्याविरह्िित 
झार्य॑ जिस रूप में अपने दर्शन का विषय बनाता है वहीं उसका स्वभाव है? | 
..._ प्रश्न उठता है कि अध्यारोप के कारण यदि स्वमावातिस्क्तिवाद सिद्ध होता है, तो वत्तु 
की अस्तिता का स्वरूप क्या है! चन्द्रकीतिं उत्तर में कहते हैं कि जो धर्मों की धर्मता दै, वही 
उसका स्वरूप है (या सा धर्माशां धर्मता सेब तत्वरूपम्‌ )। धर्मों की धर्मता क्या है! 
धर्मों का स्वमाव | स्वभाव क्या है? प्रकृति | प्रकृति क्‍या है! श॒त्यता | शुन्यता क्या है! 
निःस्वमावता | निःस्वमावता क्या है? तथता | तथता क्या है ! तथामाव, अविकास्ति, सदेव 
स्थाबिता | पर निरपेज्ञ तथा अक्ृत्रिम होने के कारण अम्भ्यादि का अनुत्ताद ही उसका 
स्वमाव है | 

आचार्य चन्द्रकीतिं कहते हैं इस विवेचन से यह स्पष्ट होता है कि आचार्य ने अविद्या- 
तिमिर के प्रमाव से उसी का पर निरपेक्षता अक्ृत्रिमता आदि लक्षण किया है। भावों की यही 
अनुत्पादात्मकता स्वमाव है, जो अकिश्वित्‌ होने से अमावमात्र एवं अस्वमाव है। अतः किती 
प्रकार भावों का स्वभाव सिद्ध नहीं होता | 

बादी कहता है कि आपके मत में भावों का स्वभाव न हो, परभाव तो है; क्योंकि उसका 
आप प्रतिषेघ नहीं करते। परभाव स्वमाव के बिना असंभव है, अतः स्वभाव भी मानना 
पड़ेगा। सिद्धान्ती कहता है कि स्वमाव के अभाव में परभाव भी कहाँ होगा १ इतना ही नहीं, 
स्वमाव और परमाव के अमाव में भावमात्र नहीं होगा। इस प्रकार भाव के प्रतिषेध 
से अमाव मी प्रतिषिद्ध होता है | यदि भाव नाम से कुछ होता तो उसका अन्यथामाव अभाव 
होता | जब घटादि मावरूप से अतिद्ध हैं तो उस अविद्यमान स्वभाव के झन्ययात्व ( अमाव ) 
का प्रश्न ही कहाँ है ! आचार्य कहते हैं कि स्वमाव, परमाव, अभाव, भाव ये सर्वया अनुपपन्न 
हैं। जो अविद्या-तिमिर से उपहत लोग इसकी सत्ता स्वीकार करते हैं, वे बुद्ध-शासन के तत्व को 
नहीं बानते | 

यहाँ आचार्य चन्द्रकी्ति सर्वात्तिवाद और विज्ञानवाद का खँडन कर बुद्ध-वचनों का 
विनियोग माध्यमिक पक्ष में करते हैं । 

चन्द्रकीत कहते हैं कि कुछ लोग तथागत के प्रवचन का अपने को अविपरीत ब्याख्याता 
समभते हैं, और कहते हैं कि प_्थिवी का त्वमाव काठिन्य है, वेदना का स्वभाव विषयानुभव है, 
आदि । विज्ञान अन्य है, रूप अन्य है, वेंदना अन्य है | इस प्रकार इनकी परमावता है। 








वर्तमानाकत्या का विज्ञानादि भाव है, वह अतीतावस्थापन्न होकर अभाव होता है। 


3. अनक्षरस्थ धर्मस्य श्रतिः का देशना च का । 
अयते देश्यते चापि समारोपादनक्षरः ॥ (प्रू० २६४ ) 
२. येनामत्नापश्यति शुद्ध दृष्टि- 
स्तत्तत्वमित्येवमिदाप्यवैदि || ( मष्यमकावतार ६।२६ ) 





_ऊनविंशं अध्याय ३१ 


आंचार्य के कंयनानुसार इन मान्यताओं को मानने वाले प्रतीत्य-समुत्याद के परम 
गंभीर तत्व को नहीं जानते; क्योंकि स्माव-परमावादि का अल्तित्व उपपत्ति-विरुद्ध है। किन्तु 
नथागत उपपत्ति-विरुद्ध पदार्थों के स्वमाव का वर्शन नहीं करतें। सोपपत्तिक और अवि- 
संवादक होने से बुद्ध-बचन का प्रामाण्य है। बुद्ध-ववन का आगमत्व सिद्ध है; क्योंकि वह 
प्रच्ीणदोष आप्त के द्वारा आगत हैं। तत्वों का आगमन कराता है, अथवा तत्व 'के प्रति 
अभिमुख है या उसका ग्रतिगमन करता है, और उसका आश्रय लेकर लोक निर्वाणगामी होता 
है | अन्य मत उपपत्ति-वियुक्त हैं, आगमामास हैं। उनका प्रामाण्य व्यवस्थित नहीं है | तंवमाव, 
परमावादि का दर्शन युक्ति-विघुर है, अतः ठक्त नहीं है। इसलिए आचार्य नागा्ुन कहते हैं 
कि मुमुछुओं के लिए. मगवान्‌ ने आर्यकात्यायनाववाद बृत्" में अस्तिवाद, नास्तिवाद दोनों का 
प्रतिषेध किया है; क्योंकि भगवान्‌ को माबामाव के अविपरोत स्वभाव का वयावस्थित शान है । 
उन्होंने मावामाव उमय का प्रतिषेघ किया है, अतः पदार्थों का माव या अभाव-दर्शन तल्वरे 
नहीं हो सकता | 


आचार्य कहते हैं कि यदि अख्यादि का स्वभाव है, तो उस विद्यमान रुदवस्तु का 
अन्यथाभाव कैसे होगा! क्योंकि जिसका प्रकृतितः अत्त्तित्व है, उसका नास्तित्व कैसे संभव 
होगा । प्रकृति का अन्यथामाव किसी प्रकार सिद्ध नहीं किया जा सकता | किन्तु वादी ्रबन्धो- 
परम! ( प्रवाह का विच्छेद ) विनाश का लक्षण मानता दै। उसके मत में सभी वस्तुएं जल 
की उभ्णुता के समान विपरिणामधर्मी हैं, अतः सिद्ध है कि पदार्थों में कहीं स्वभावता नहीं है | 
आचार्य कहते हैं कि अन्यथात्व उपलमभ्यमान नहीं है, क्योंकि खपुष्य के समान जो प्रकृत्या 
अविद्यमान है; उसका अन्यपात्व कैसा $ तथा प्रकृत्या ( स्वभावेन ) जो विद्यमान है, उसका भी 


अन्यथात्व कैसा | 


आचार्य कहते हैं कि सिद्धान्त में अन्यथात्व दर्शन से पदार्थों की जो निःश्वमावता सिद्ध 
की गई है,बह परमत में प्रसिद्ध अन्यथात्व दर्शन की दृष्टि से है; क्योंकि स्वमत में कमी किसी का 





त्डः यदूभूयसा काध्यायनायं क्लोको5स्वितां वाभिनिविष्टो नास्तितां च। न तेन परिमुच्यते । 
ज्ञातिजराब्याधिमरणशोकपरि देवदुःखदौमनस्योपावासेम्पों न परिसुच्यते | परान्नगति- 
कात्संसारचारकागार बन्बनाज्न परिमुच्यते । इस्यादि | ( प० २६३.) 

नास्तोति काश्यप ! अयमेकोउल्तः | यदेनयोरस्तबोसभ्यं 

शग्न नकेलमं विज्ञाप्तकमिशष मु च्य त कारंबप | मज्यमा 






५३१ बोद-घर्म-दशन 


झन्ययात्व अमिप्रेत नहीं है| आजाय॑ निष्कृष्ा्थ करते हैं कि प्रकृति तथा घर्म अलन्त 
अविद्यमान एव अल्वभाव हैं | इनमें जो भावों के अस्तित्व-नास्तित्व की परिकल्पना करते हैं, वें 
शाश्वतग्राही अस्तिवादी हैं या उच्छेदद्रष्टा नास्तिवादी हैं | इसलिए तत्वग्राही विचक्षणु को 
अस्ति-नात्तिवाद का आश्रयण नहीं करना चाहिये' | जिसके मत में भावों का स्वमाब ही 
भ्रभ्युपगत नहीं है, उसके मत में शाश्वत या उच्छेदवाद कैसे बनेगा ! 

वादी कहता है कि आप नि:स्वमाववादी हैं, मावदर्शन नहीं मानते | अतः भावों का 
शाश्वत-दर्शन न मानें यह ठीक हो सकता है, किन्तु उच्छेद-दर्शन मानना होगा। चन्द्रकौति 
कहते हैं कि माव-स्वभाव का अ्रम्युपगम कर पश्चात्‌ उसका अपवाद करें तो अमाव-दर्शन प्रसक्त 
होगा । जैसे तैमिरिक का उपलब्ध केश व्तिमिरिक को किश्िद्‌ उपलब्ध नहीं होता और वह 
नास्ति कहता हैं | इससे यह नहीं सिद्ध होता कि व्तिमिरिक का प्रतिषेष्य कोई सत्‌ है| इस 
प्रकार माध्यमिक विपर्यत्त लोगों के मिथ्यामिनिवेश की निवृत्ति के लिए भावों के अस्तित्व 
का प्रतिषेघ करता हैं| यह कहने मात्र से उस पर उच्छेदद्रश होने का आरोप नहीं लगाया 
जा सकता | 
विज्ञानबाद में उष्छेद और शाश्वतवाद का परिहार नहीं 

चन्द्रकीति विशानवाद पर आज्षेप करते हैं, और सिद्ध करते हैं कि उनके सिद्धान्त से 
अन्तद्वय का परिहार नहीं होता । विज्ञानवादी चित्त-चैत्त की परतन्त्र रत्ता स्वीकार करते हैं, 
आर उनकी परिकल्पित त्वमावता नहीं मानते | इसलिए अस्तित्व-दर्शन का परिहार करते हैं | 
इस प्रकार कत्तु की प्रतन्त्र सत्ता को संक्लेश और व्यवदान का निमित्त मानते हैं, और उसके 
सद्भाव से नास्तित्व दर्शन का खण्डन करते हैं | किन्तु उनके मत में परिकल्पित अअविश्वमान 
है, और परतन्त्र विद्यमान है | इसलिए दर्शन-द्य का उपनिपात है। अतः विज्ञानवाद में 
अन्तद्वय का परिहार नहीं सिद्ध होता | वस्तुतः देतु-प्रत्यय-जनित होने के कारण किसी की 
सस्वभावता मानना सर्वथा अयुक्त है। इसलिए मध्यमकन्दर्शन में ही अस्ित्व-नास्तित्व 
दर्शन का परिद्दार होता है, सर्वास्तिबाद या विज्ञानबादी दर्शनों में नहों। विज्ञानवाद 
भाध्यमिक संमत प्रस्मार्थ-दुर्शन का उपाय है, झतः सांमितीयों की तर वह नेयार्थ" है। 
भगवान्‌ ने महाकदणा के अधीन होकर निम्न भूमि के विनेयों के झनुरोध से विज्ञानवाद 
की देशना की है | 








$, भ्रस्तीति शाश्रतग्राहों "3९ आरति कशकाकों अशलकोरंइॉनत स्तीष्यु्छेदवशनम | 
तस्मावृस्तित्वनास्तिस्वे नाओीयेत विचक्षणः || ( १५।१० ) 





२, समाधितराजसून्न में उक्त है-.- 


यस्मिन्‌ धुन; पुद्गकसव्वपूरुषो तेयार्यतो ज्ानति प्रधान ।। (मा. का. ए. ३७ ६) 


वादी कहता है कि संसार का सदूभाव है, इसलिए माों का स्वभाव मानना होगा | 
संसार या संसति 'एक गति से गह्यन्तर का गमन है |” भावों का ल्वमाव न हो तो किसका 
गत्वन्तर में गमन होगा | ह 

सिद्धान्ती कहता है--भावों का स्वभाव तब होगा जब संसार हों, किन्तु वह अस्िद्ध 
है | प्रश्न है कि संस्कारों का संसस्ण होता है या सत्वों का ! और जिन संस्कारों का . संसरण 
हीता है, वे नित्य हैं या अनित्य १ नित्य निष्किय होते हैं, अतः नित्य संस्कारों का संतस्ण 
असंभव है | अनित्य उत्पाद के समनन्तर विनष्ट होते हैं, और विनष्ट अविद्यमान होने के 
कारण वन्ध्यासुत के संस्कारों कै समान कहीं गमन नहीं कर सकते; अतः उनका भी संतरण 
असिद्ध है | संस्कार अनित्य है, फिर भी वे हेतु-फल की संबन्ध-परंपरा से अविच्छिन रहते हैं, 
और सन्तान से प्रवर्तित होकर संसरण करते हैं; यह पक्ष भी ठीक नहीं हैं। क्योंकि काय-कास्ण 
में काय॑ कहीं से आगमन नहीं करता, और कहीं गमन नहीं करता; अतः उसका संसरणु 
नहीं होगा | इसो प्रकार नष्ट कारण भी कहीं से आगमन नहीं करता, और कहीं गमन नहीं 
करता | वस्तुतः संस्कार के अतिरिक्त अतीत और अनागत की कल्पना असिद्ध है; क्योंकि उसके 
नष्ट और झजात रूप अविद्यमान होते हैं | |. 

यदि कोई कहे कि उत्तर छृण के उतन्न होने पर पूर्व का संसख्ण होता है, तो यह तब 
संमव है जब पूर्वोत्तर छुण एक हों | किन्तु उनका एकल्व संभव नहीं हैं; बयोंकि उनमें कार्य- 
कारण भाव इश्ट है। एक मानने पर पूर्व-उत्तर क्षण का व्यपदेश भी नहीं डोगा, और पूर्व क्षण 
नष्ट हुआ” इसके कहने का कोई अर्थ नहीं होगा; क्योंकि वह उत्तर छण से अव्यतिस्क्त 
होगा | इसी प्रकार पूर्व छुण के अभिन्न होने के कारण उत्तर-कृणु उत्पन्न हुआ” इस बाक्य 
का कोई अर्थ नहीं होगा | पूर्व और उत्तर छूणों की भिन्नता मारने, आर उनका संसरण माने 
तो अइईतों का भी संसरण होगा; क्योंकि प्रथगूजन की संसार में उत्पत्ति होती है। इतना 
ही नहीं, बल्कि प्रदीपान्तर के प्रज्जलित होने पर निरबीत प्रदीप की भी ज्लन-प्रतीति 
माननी होंगी । प 

फिर प्रश्न होगा कि क्‍या नष्ट, अनष्ट अथवा नश्यमान पूर्व क्षण से उत्तर क्षण का उदय 
होता है! प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, अन्यथा वहि-दग्ध बीच से अंकुरोदय होगा। द्वितीय पत्ष 
में बीच के अविकृृत रूने पर भी अंकुरोदय मानना होगा, जो अदेवुक दोगा | दृतीय पत्र 
प्रसिद्ध है, क्योंकि नष्टानष्ट से अतिरिक्त नश्यमान की सत्ता नहीं है। उच्त प्रकार से पूर्वोत्तर 
क्षण॒-व्यवस्था और कार्यकारण-व्यवस्था नहीं होगी, और सन्तान नहीं बनेगा | इन दोनों के 
अभाव में 'अनित्य संस्कारों का संसार है? यह पक्ष नहीं बनेगा। जैसे संस्कारों के संसार का 
निषेध है, उती प्रकार 'सत्वों का संसार है? यह पक्ष भी निषिद्ध होता है | 

आचार्य यहाँ उत पक्ष का निसकरण करते हैं, जो आत्मा को छंसस्‍्कारों के समान 
नित्य-अनित्य न मानकर उसकी अवकव्यता में प्रतिपन्न है, ओर पुदूगल का संसरण मानता 
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है। आचार्य कहते हैं कि आत्मा रूम्घायतन-घातु-स्वमाव नहीं है, और न उससे अतिरिक्त 
ही है। आत्मा स्कन्धायतन-घातुमान्‌ नहीं है, और स्कन्धायतन घातुओं में मी नहीं है। इसी 
प्रकार आत्मा में भी स्कन्‍्घायतन धातु नहीं हैं | / 

आ्ाचार्य संघार का एक विशेष प्रकार से खंडन करते 2३3३ | वे वादी से पूछते हैं 
कि हम” मलुष्योपादान ( मानव जीवन के लिए इन्द्रियादि समत्त उपकरण ) से 
देवोपादान में जब जाते हैं, ,तो मनुष्योपादान का त्याग करके अथवा बिना त्याग किये 
देवोपादान प्रहण करते हैं ? भ्रथम पक्ष में पूर्वोपादान के परित्याग और उत्तर के 
अनुपादान के अन्तराल को पंच उपादान स्कन्धों से रहित मानना होगा | जो अनुपादान और 
त्कन्ध-रहित होगा, वह अवश्य ही निरंतुक होगा और उसकी सत्ता न होगी । द्वितीय पक्त भी 
उपपन्न नहीं है, क्योंकि पूर्व के परित्याग और उत्तर का ग्रहण स्वीकार करने पर एक आत्मा 
की दब्यात्मकता ( दो आत्माय ) माननी होगी | 

यदि वादी क॒ह्दे कि पूर्व और उत्तर भव के बीच अन्तरामकिक स्कन्ध है, उससे सोपा- 
दानता संभव होगी, उसके आधार से संसरण होगा, किन्तु यह ठीक नहीं है; क्योंकि अ्न्तरामविक 
स्क्ध में भी पूर्व भव के परित्याग-अपरित्याग की शंका उठेगी। लिसका समाघान नहीं है । 
वादी यदि त्याग और उपादान को युगपत्‌ माने, तो हम प्रश्न करेगें कि क्या पूर्वोपादान का 
त्याग एकदेशेन होता है | और वह एकदेशेन अन्तराभवोपान में संचरित होता है, झथवा सर्वा- 
* त्मना | प्रथम पक्त॒ में पूर्वोक्त दृश्थात्मकता दोष का प्रसंग होगा | सवीत्मना पक्ष भी पूर्वीक्त विभ- 
बता (संसाराभाव) के दोष से आपन्न होगा । इस प्रकार संस्कार या झात्मा का संसरण सिद्ध नहीं 
हुआ | झतः संसार का स्व॑या अभाव है | 

यहाँ चन्द्रकीतिं अपनी बृत्ति में एक नए प्रकार से प्रश्न उठाते हैं और आचार्य के 
बचनों से उसका समाधान करते हैं। पूर्वपक्ञ है कि संसार है; क्योंकि उसका प्रतिइनन्द्द 
निर्षाण है। 

उ्माधान में चन््रकीतिं कहते हैं कि निर्वाण नहीं है; क्योंकि प्रश्न होगा कि निर्वाण 
नित्य सत्व के लिए है या अनित्य उत्व के लिए | दोनों पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि नित्य अवि- 
कारी होता है और अनित्य अविद्यमान होता है, अतः निर्वांण नहीं होगा | यदि कहें कि 
नित्फ्वेन अनित्यत्वेन अवाच्य का निर्वाण होता है, तो संसार के समान निर्बाण में भी आ्रात्मा 
का अस्तित्व स्वीकार करना पड़ेगा | आचार्य चन्द्रकीतिं यहाँ निर्वाण के खंडन के लिए अषप्ट- 
ताइसिका तथा समाधिराजसूज आदि के उद्धरणों* से मायोपमता एवं स्वप्नोपमता सिद्ध करते 
हैं। निर्वाण के अभाव में संसार का भी अमाव है। 

आचाये निःस्वमावता के खंडन के लिए बन्ध-मोक्ष का पुनः प्रकारान्तर से लंडन 
करते हैं। कहते हैं कि रागादि क्लेश सत्वों को अस्वतंत्र कहते हैं, इसलिए उन्हें वन्धन कहा 


०३, किक हजाद शो । सलमोफ का्॑ोवसई । बुद्धधर्मा आयुष्मत्‌ सभूते माबोपमाः 





ऊनविंद्ा अध्याय श्र 


जाता है और इनसे बद्ध प्रथगजन त्रेधातुक का अतिक्रमण नहीं कर पाते | किन्तु यह उदय- 
व्ययशील च्णशिक तथा उत्पाद के परस्पर नष्ट संस्कारों को तो बंद्ध नहीं कर सकते। इसी प्रकार 
उनका रागादि बन्धन से विच्छेद मी क्या होगा, जब कि वह असत्‌ एवं अविद्यमान हैं। 
वस्तुत: बन्धनमूत रागादि उपादानों की भी सत्ता नहीं है, क्योंकि जो सोपादान है, वह बढ्ध 
है, उसका फिर बन्धन क्या | अनुपादान बन्धन रहित है, अतः तथागत के समान वह बद्ध 
न होगा | दूसरी बात यह है कि लोक में निगडादि बन्धन बन्ध्य देवंदत्तादि से अतिरिक्त 
और उतसे पूर्व सिद्ध रहते हैं, इस प्रकार बन्ध्य संस्कार हों या पुदूगल हों, उनसे पूर्व रागादि 
को सिद्ध होना चाहिये, जो ठर्वदा अ भव है; क्योंकि रागादि निराञश्रय होकर सिद्ध 
नहीं होंगे । 

यहाँ वादी कहता है कि आपने संसार और निर्वाण तथा कूघ और मोक्ष का 
प्रतिषेघ कर दिया | म॒म॒चुओं की शान्ति के लिए तृष्णा-नदी से उत्तीर्ण होने के लिए और 
संसार महाटवी के कान्‍्तार से निल्तीर्ण होने के लिए. तथागत का परम आश्वासन देने वाला 





पहार्मच्छुन्द व्यर्थ होगा, और निर्वाण प्राप्ति के लिए भ्रुत-चिन्ता-भावनादि का उपासना-क्रम 
भी ब्यर्थ होगा । 


द्धान्ती कद्दता है कि हमारे मत में सर्व भाव निःस्वमाव दें | प्रतिवित्र, मरीचिका जल, 
खलातचक्र के समान आत्मा-आत्मीय स्वभावों से रहित हैं। केवल विपर्यास से अहंमात्र का 
पसिह है, इसीलिए, रत्व सोचता है कि मैं सर्वोपादान रहित दोकर निर्वाण प्राप्त कहँ, और 
मैं धर्म-पतिपन्न होंकर निर्वाण अवश्य लाम करूँगा | सत्व का यदद अहंकार ममकार ही सत्काय- 
दृष्टि का उपादान है, वस्तुतः उसका यह मह्दाग्नाह है| इस महाग्रह्मभिनिवेशी के लिए. शान्ति 
नहीं है | इसलिए मुमुक्तु के लिए, ये सब परित्याच्य हैं | 

अन्त में आचाय॑ कहते हैं कि परमार्थ सत्य में निर्वाण का अध्यारोप अनुपलब्ध होने के 
कारण निर्वाण असंभव है | इसीलिए संसार परिक्षय मी असंभव है | क्योंकि जब निर्वाण नहीं 
है, तया उसकी प्राप्ति नहीं है, तो संसार मी कहाँ विकल्पित होगा, जिसके क्षय के लिए 
उद्योग हो | 





झाचा ये अब कर्म-फल संबन्ध की परीक्षा करते हैं | कर्मवाद के संबन्ध में तीर्थिकों के 
विभिन्न सिद्धान्तों को पूर्वपक्ष के रूप में उपस्यित कर कर्म की निःस्वभावता से उसका खण्डन 
करते हैं | 

वादी कहता है कि सन्‍्तान की अविच्छिन्नता के कारण जन्म-मस्ण-परंपरा तथा उसमें 
हेतु-फल-माव की प्रवृत्ति होती है। उसी से संस्कार या आत्मा संसस्ण करते हैं। इस प्रकार 
कर्म-फल-संबन्ध सिद्ध होता है | माध्यमिक के मत में संसार नहीं है, और चित्त मी उत्नच्यनन्तर 
विनाशी दै। ऐसी अवस्था में कर्माक्षेप-काल में. विषाक ( फल ) का सद्भाव नहीं होगा | 
अतः इस मत में कर्म-फल का संबन्ध नहीं बनेगा | संसार मानेंगे तमी सत्व जन्मान्तर में अपने 


श्ह्३ बोस -अर-दर्शन 


पूर्वकृत कर्म के विषाक-फल से संबद्ध होगा। अतः कर्म-फल-संबन्ध के लिए उसका आश्रय 
संसार मानना होगा | 
कर्मो' के मेद 

आत्म-संयमक कुशल-चित्त पुदूगल को विषय में अस्पतन्त्र बनाता है, यानी कुशल 
चित्त रागादि क्लैशों की प्रवृत्ति का निवारक होता है, और सत्व को दुर्गति-गमन से रोककर 
धारण करता है। इसके अतिस्क्ति यद् परानुप्राहक-चित्त और मैंत्र-चित्त भी हैं। यह चित्त 
घर्म इस अथ में है कि कुगति-गमन से रोकते हैं, विधारण करते हैं। यह चित्त फल की 

अभिनि्ञ त्ति में असाधारण कारण हैं| इस जन्म और परजन्म में इनसे फल-निष्पत्ति होती 
है | इस चित्तात्मक धर्म के अतिरिक्त भगवान्‌ ने दो और धर्मों ( कर्मों ) की व्यवस्था की हैं-- 
चेतना-कर्म और चेतवित्वा-कर्म | इन दो कर्मों के अनेक भेद होते हैं। मनोविज्ञान संप्रयुक्त 
चेतना मानस-कर्म है | चेतना से चिन्तित और काय-याक से प्रवर्तित कर्म चेतयित्वा-कर्म है। 
इन कायिक- सिक कर्मों के प्रघानतः सात भेद होते हं--कुशल-अकुशल वाक्‌- 

कर्म, कुशल-अकुशल काय-कर्म, कुशल अविज्ञप्ति-कर्म, अझकुशल अविज्ञप्ति-कर्म, परिमोगान्वय 
पुण्य, परिमोंगान्वव अपुणय, चेंतना | 

यहाँ प्रश्न उठता कि उक्त कर्म क्‍या विपाक-काल तक स्थित होते हैं | अथवा नष्ट 
हो जाते हैं | यदि उत्पन्न कर्म विपाक-काल तक त्वरूपेण अवस्थित द्ोते हैं, तो इतने काल तक 
अविनष्ट होने के कारण इन्हें नित्य मानना होंगा। पश्चात्‌ मी उनका विनाश नहीं होगा; 
क्योंकि विनाश-रहित आकाशादि का पश्चात्‌ विनाश नहीं होता | कर्म यदि उत्पादान्तर 
विनाशी हैं, तों वह अपनी अविद्यमान-स्वमावता के कारण ही फलोत्पादन नहीं करेंगे | 
क्षण्षिकवाद में कम-फल् की व्यवस्था 

निकायान्तरीय स्वमत से इसका परिद्वार करता है कि संस्कार उत्पत्यनन्तर विनाशी हैं, 
फिर भी हमारे मत में दोष उपपन्न न होंगे । यह कहना कि निदद्ध कर्म फलोत्पाद नहीं करेंगे, 
ठीक नहीं है | बीच च्णिक है, किन्तु उसमें अंकुर-कांड-नाल-पत्र स्वजञातीय फल-विशेष की 
निष्पत्ति का सामथ्य है | ग्रतः बीज अंकुरादि का कारण बन स्वयं निरुद्ध हो जाता है | हाँ, 
बीज यदि अंकुरादि-संतान का प्रसव न करे और अग्नि आदि विरोधी प्रत्ययोसे पहले ही नष्ट हो 
जाय, तो उतका उच्छेंद माना जायगा | वींज निरद्ध न हो और अंकुरादि संतान का प्रवर्तन 
करें, तब उसका शाश्वतत्व माना जायगा। किन्तु बीजाइु र-दृष्टान्त में दोनों का अमाव हैं, अत 
बीज में शाश्वतोच्छेद दोष नहीं लगेंगे । निकायान्तरीय पूर्वोक्त बीजांकुर दृष्टान्त के समान ही 
कुशल या अकुशल चेतना-विशेष को चित्त सन्‍्तान का हेतु मानता हैं। कुशल चित्त अहत्‌ 
के चरम चित्त के समान मावि चित्त-सन्तान का हेंतु न होकर निरुद्ध हो जाय, तब कम को 
को उच्छिन कह सकते हैँ, और मावि सन्‍्तान को उत्पन्न करके मी स्वरूप से प्रच्युत न हो तो 
कर्म को शाश्क्त कहेंगे | किन्तु यहाँ दोनों नहीं हैं, अतः कर्म की क्शिकता के सिद्धान्त में पर 
उन्छेंद या शाश्वतत्व का आरोप नहीं लगेगा | 











ऊनविश् अध्याय जूक 


'कविप्र:ाश' से कम-फल व्यवस्था 


कोई अन्य नेकायिक पूर्वोक्त समाघान में दोषोदभावन कर त्वमत से पूर्वोक्त आज्षिपों का 
परिद्दार करता है | कहता है कि आप यदि वीजांकुर दृश्ान्त से चित्त-संतान के पूर्बॉक्त दोषों 
का परिहार करेंगे, तो अवश्य ही आपके पक्त में बहुत बड़े-बड़े अपरिडार्य दोष लगेंगे। जैसे 
आपके मत में शालि-बीज से सजातीय शाल्यंकुर की ही सनन्‍्तान प्रबूत्त होगी, विजातीय की 
नहीं | इसी प्रकार कुशल-चित्त से समानजातीय कुशल चित्त-सन्तान उत्तन्न होगी। काम, रूप 
या आरूप्य के अनाखव चित्त से तत्तत्‌ लोकों फे अनास्तव चित्त ही उत्पन्न होंगे |-मनुष्य चित्त 
से मनुष्यचित्त, देवचित्त से देवचित्त, नारकचित्त से नारकचित्त उत्पन्न होंगें। इसी प्रकार देव- 
मनुष्य अकुशल कर्म भी करें फिर भी गति, योनि, वर्ण, बुद्धि, इन्द्रिय, बल, रूप, भोग आदि 
की विचित्रता न होंगी | अतः यह परिद्वार पूर्ण नहीं है | 

वस्तुतः जब कर्म उत्पन्न होता है, तो उसके साथ संतान में एक 'अविप्रणाश” नामक धर्म 
भी उत्पन्न होता हैं| यह विप्रयुक्त धर्म है। जैसे ऋण-पत्र लिख लेने से घनिक के घन का नाश 
नहीं होता, बल्कि कालान्तर में व्याज के साथ मिज्ता है; उसी प्रकार कर्ता-कर्म के विनष्ट होने 
पर भी इस 'अविप्रणाश” धर्म के अवस्यान से फल अभिसंबृद्ध होता है। जैसे कऋुणापत्र दाता 
का घन लौटाकर निमभु क्त है, अतः वह विद्यमान हो था अविद्यमान पुनः धनाभ्यागम नहीं कर 
सकेगा; उसी प्रकार अविप्रशाश” विपाक प्रदान कर निभुक्त ऋण-पत्र के समान कर्ता का 
विपाक से पुनः संबन्ध नहीं करायेगा | 

अविप्रणाश” काम, रूप, झ्रारूप्यावचर, अनाख्त॒व के भेद से चतुविध है; तथा प्रकृतित 
अन्याकृत है | अविप्रणाश” दर्शन-प्रदेय नहीं है, किन्तु भावना-प्रदेय है | यह 'अविप्रणाश' 
कर्म-विनाश से विनष्ट नहीं होता और कर्म-पहाण से प्रहीण नहीं होता | इसलिए अविप्रणाश 
से कर्म-फल संपन्न होते हैँ | इस मत में प्रथगजन के कर्म के समान यदि दर्शन मार्ग से अवि- 
प्रणाश' का प्रद्माण हो तो कर्मों का विनाश मानना पड़ेगा और उससे शआायों का इष्टानिष्ट कर्म- 
फल्न पूर्वकर्मों के फल्ल न होंगे। सभाग और विसमाग समस्त कर्मों के काम, रूप और आरूप्य 
समस्त धातुओं के प्रतिसंधियों में स्ब॑ कर्मों का अपमर्दन 'अविप्रणाश” धर्म उत्पन्न होता है 


चेतना-स्वभाव या चेतयित्वा-स्वभाव, साखब या अनाखव, सभी कर्मों का एक एक 'अ्रवि- 

प्रणाश” उत्पन्न होता है। यहाँ 'अ्रविप्रणाश” विपाकों के विपक्य होनें पर भी अवश्य ही 
निरद्ध नहीं हो जाता, किन्तु निभु क्त आगणापत्र के समान विद्यमान होते हुए. भी पुनः विपाक 
नहीं करता | फल व्यतिक्रम या मर्ण से 'अ्रविप्रेणाश” निद्ंद्ध होता है ओर वह साख्रवों का 
खब-फल झनाखतों का अनास्तव-फल देता है। 'अविप्रणाश” का इसलिए भी महल है कि 
कृत कर्म निरुद्ध हो जाता है; क्योंकि उसकी स्वमाव-स्थिति नहीं है । कर्म की निःल्वमावता से 
ही श॒ज््ता उपपन्न होती है,किन्तु कर्म के इस अनवस्थान मात्र ते उच्छेंद्‌ नहीं हो जाता, क्योंकि 
अविप्रणाश” के परिग्रह से ही कर्म विपाक का सद्भाव सिद्ध होंगा। शाश्वतवाद का भी 
प्रसंग नहीं होगा, क्योंकि कर्म का स्वरूपेण अवस्थान नहीं है। अविप्रणाशवादी कहता है कि 

द््द्ध 








मेरे इस सिद्धान्त में कम पाऊ-काल तक रहता तो नित्यता की आपत्ति होती, निरुद्ध होता 
तो वह फल उत्पन्न नहीं करता, इत्यादि दोष लगते। अतः पूर्वोक्त आज्ञेपों का मेरा ही समाधान 
उपयुक्त है। 

सिद्धान्त में कम-फ्क्ष की निःस्वमावता 


सिद्धान्ती वादियों के दोनों उमाघानों को नहीं मानता, और सिद्धान्त-सेमत समाघान 
करता हैं। 

सिद्धान्त में कर्म उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि वह निःस्वमाव है| कर्म ल्वभावतः होता तो 
बह शाश्वत मी होता; क्योंकि स्वभाव का अन्यथाभाव नहीं होता। कर्म स्वमावत:ः होता तो 
अकृत होता; क्योंकि शाश्वत किसी से किया नहीं जाता | शाश्वत विद्यमान होता है, अतःउसके 
लिए किसी की कस्णता अनुपपन्न है। वह कास्ण की अपेक्षा नहीं करेगा | इतना ही नहीं, 
प्रत्युत कर्म अकृत होगा तो अक्ृताम्यागम, ( नहीं किये फल की प्राप्ति ) दोष भी होगा | निसने 
प्राणातिपातादि कर्म नहीं किया उसका भी झकृत कर्म है ही | उससे उसका संबन्ध मानना पड़ेगा | 
कृषि-वाशणिज्यादि क्रियाओं का आरंभ घन-घान्यार्थ किया जाता है, किन्तु आपके मत में उनके 
झक्तत कर्म विद्यमान हैं, अतः उनका आरंभ क्यों किया जाय १ ऐसी अव्स्या में पुण्य कर्म और 
पाप कर्म दा भी विमाग नहीं होगा; क्योंकि सबके अकृत पुण्य-पाप विद्यमान रहेंगे। विपक्य 
विपाक कर्म मी पुनः विपाक-दान करेंगे; क्योंकि अविपक्त विपाकावस्था से विपक्य विपाकावस्था 
में कोई अन्तर नहीं होगा । सिद्धान्त में कर्म निःस्वमाव हैं, इसलिए शारशदत-दर्शन या उच्छेद 
दर्शन के दोष नहीं लगते | 


कर्म निःस्वमाव इसलिए हैं कि उसका हेतु क्लेश निःस्वमाव है। कुशल-अकुशल के 
विपर्यास की अपेक्षा से जो होते हैं, वह निःस्वमाव हैं; अतः क्लेश निःस्व॒भाव हैं| जब क्लेश 
निःस्वमाव है तो उसका कार्य कर्म रुस्वमाव केसे होगा | पीछे इसकी विस्तृत परीक्षा से हम 
निश्चित कर चुके हैं कि कर्म नहीं हैं, फिर कर्ता और कर्मज फल सत्वमाव कैसे होंगे । 


बादी पुनः एक प्रश्न उठाता है कि आपके मत में माव निःस्वभाव हैं,तों मगवान्‌ का यह 
वचन कैसे लागू होगा कि सब को कृत कर्म का विपाक स्वयमेव अनुभव करना पड़ता है | अपनी 
इस मान्यता से आप प्रधान नास्तिक सिद्ध होंगे। लिद्धान्ती कहता हैं कि हम लोग नास्तिक 
नहीं हैं प्रत्युत अस्तित्ववाद और नास्तित्ववाद्‌ का निरास करके निर्वाण के अद्वेत-पय के प्रकाशक 
हैं। हम यह नहीं कहते कि कर्म कर्ता और फल्ल नहीं है, किन्तु वह निःस्वभाव हैं, केवल इसकी 
ब्यवस्या करते हैं | यदि कहो कि निःस्वमाव पदार्थों का ब्यापार नहीं बनेगा,तो यह ठीक नहीं है; 
क्योंकि रुस्वभाव पदार्थों में ही ब्यापार नहीं होता, निःश्वमाव में व्यापार होता है। क्या आप 
निःस्वभाववादी को अपना कार्य करते हुए. नहीं देखते। मगवान ने अपने ऋद्धि के प्रमाव से एक 
निम्मितिक को उत्पन्न किया | उत्पन्न निर्मितक ने पुनः एक दूसरे निर्मितक का निर्माण किया। 
वह तथागत ल्वमाव से रद्दित है, अतः शूज््य एवं निःश्वमाव है। दूसरा निर्मितक जो पहले से 
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निर्मित है, वह मी निःस्वमाव है| इस दृष्टान्त में निःस्वमाव पदार्थों का निःस्वमाव ही कार्य- 
कृत त्व तथा कर्म कठ व्यपदेश सिद्ध होता है, अतः अद्गववादी माध्यमिक मिथ्यादर्शा नहीं है। 

वादी सिद्धान्ती की कठिन परीक्षा करता है। कहता है कि आपके मत में क्लेश, कर्म, 
कर्ता, फलादि कोई तत्त्व नहीं है। मूढ़ों को गन्धव-नगरादि के समान अत्न ही तत्त्वाकारेण 
प्रतिमासित होते हैं, तो फिर बताइये तत््य क्या है ! और उसका अवतरस्ण कैसे द्वोता हैः ! 

लिद्धान्ती कद्दता है कि आध्यात्मिक या बाह्य कोई भी वस्तु उपलब्ध नहीं होती, अतः 
अइंकार-ममकार का स्वया परिक्षय करना ही तत्व है। सत्व की सत्कायदृष्टि से ही अशेष क्लेश 
उत्पन्न होते हैं, ग्रतः उन क्लेश और दोषों को योगी आत्मा और विषयों को अपनी योगज 
बुद्धि से देखकर निषेध करता है। संसार का मूल सत्काय-दृष्ठटि है। सत्काय-दष्टि का 
आलंबन आत्मा है, अतः आत्मा की अनुपलन्धि से सत्काय-दृष्टि का प्रहाण होगा और उसके 
प्रहाण से सर्व क्लेश की व्यातृत्ति होगी | इसीलिए माध्यमिक आत्मा की विशद परीक्षा करते 
हैं कि यह आत्मा क्या है, जो अहंकार का विषय है। अहंकार का विषय आत्मा ( जो कल्पित 
किया गया है ) स्कन्घस्वभाव है या स्कन्ध-व्यतिस्क्ति है ! 
आप्मा स्कन्ध से भिन्न या प्रभिन्न नहीं 

यदि स्कन्घ ही आत्मा है, तों उसका उदय-व्यय, उत्पाद और विनाश मानना होगा 
और फिर आत्मा की अनेकता भी माननी होगी। यदि आत्मा र्कन्ध-ब्यतिरिक्त हों, तो उसका 
लक्षण स्कन्ध नहीं होगा। यदि आत्मा स्कन्‍्ध-लक्षण नहीं है, तो आपके मत में उसका 
उत्पाद-स्थिति-मंग लक्षण भी नहीं होगा। ऐसी अवस्था में वह अविद्यमान या असंस्कृत होगा, 
और खपुष्प या निर्वाण के समान आत्म-व्यपदेश का लाम नहीं करेगा | वादी आत्मा का 
स्कन्ध-व्यतिरिक्ति लक्षण करते हैं| वें उसका रूप नित्य,कर्ता,भोक्ता,निगु ण, निष्किये आदि विविध 
कहते हैं। आत्मा के स्वरूप के विश्य में वादियों में परस्वर किंचित्‌ भेद है; किन्तु वे समी आत्मा 
की स्वरूपतः उपलब्धि करके उसके लक्षण का आख्यान नहीं करते | वस्तुतः उन्हें आत्मा की 
उपादाय-पज्ञप्ति ( बिन छन्‍्वादि उपादानों से आत्मा ज्ञापित है ) का भी यथावत्‌ बोध नहीं 
होता | इस प्रकार नामधारी आत्मा के सांबृतिक ज्ञान से भी वादी परिश्रष्ट हैं | झात्मा के तंवन्ध 
में वादी अपनी मिश्या कल्पना से और अनुमानाभासों से विप्रलब्ध हैं | वे मोह से ही आत्मा की 
कल्पना करते हैं, और उसके विभिन्न लक्षण करते हैं | कर्म-कारक परीक्षा में आत्मा और उपा- 
दानों की परस्परापेक्षिक सिद्धि दिखाते हुए उनका सांबृतिक अतिषेध किया गया है। 

मुमुक्तुओं का आत्मा का विचार वह है, जो उपादाय-प्रश्यप्ति का विषय है; क्योंकि 
उस में अविद्या-विपर्यास से आत्मा का अभिनिवेश होता है | उस के संबन्ध में यह विकल्प 
होगा कि स्कत्ध-पंचक जो उपांदानत्वेन प्रतिभासित हैं, वह स्कन्ध-लक्षुण हैं या नहीं | 
विचार करने पर उसकी माव-स्वमावता उपलब्ध नहीं होती । जब आत्मा की उपलब्धि नहीं 
होती, तो आत्म-प्रश्त्ति के उपादान पंच-स्कन्ध सुतरां उपलब्ध नहीं होंगे। दग्ध स्थ के 
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झंग अदस्घ कैसे होंगे! योगी जैसे आात्म-नैरात्म्य में प्रतिपन्ष होता है, वैसे ही आत्मीय 
स्कन्ध-बस्तुओं में भी नैरात्म्य-प्रतिपन्न होता है। किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि नैरात्म्य- 
प्रतिपत्ता योगी की रुत्ता है, जिससे आत्मवाद सिद्ध हो; क्योंकि आत्मा और स्कन्ध के प्रतिषिद्ध 
होने पर कौन दूसरा परमार्थतः शेव बंचेगा, जो निर्मम और निरइंकार होगा। आत्मा-आत्मीय 
की अनुपलब्धि से सत्कायदृष्टि प्रहीण होती है, और सत्कायदृष्टि के प्रहाण से--काम, दृष्टि 
शीलब्रत, झात्मबाद--चतुष्टय का ज्ञव होता है। उसके छय से पुनर्भव का क्षय द्वोता है | 
भव के निदद्ध होने पर जाति-जरामरणादि समस्त निरद्ध होते हैं। इस प्रकार कर्म और क्लेश 
के क्षव से मोत्च होता है। कर्म-क्लेश विकल्प से प्रवर्तित हैं। विकल्प अनादि संसार के 
अनादि काल से अभ्यक्त ज्ञान-जशेय, वाच्य-बाचक, कर्ता-फर्म, करण-क्रिया आदि विचित्र प्रपंच 
से उपणात हैं। ये समस्त लौंकिक प्रप॑ंच सर्व माव-स्वमावों के शूज्यता दर्शन से निरबशेष 
निरद्ध होते हैं | 

यहाँ चन्द्रकीतिं शत्यता के निर्वाण-स्वरूप को स्पष्ट करते हैं। कहते हैं कि वस्तुओं की 
उपलब्धि होने पर ही समस्त प्रपंच-जाल खड़ा होता हैं; क्योंकि रागी पुरुष वन्ध्या-दुष्विता के 
प्रति उसके रूप-लावश्य-यौवन से आकृष् होकर कैसे राग-प्रपंच का अवतास्णं नहीं करता ! यदि 
राग न हो तो तद्विषयक विकल्प न हों, और कह्पना-जाल न बिछे। फिर सत्काय-इंश्टिमूलक 
क्लेश उत्पन्न न हो, और शुम-अज्ुभ-आनिज्य कर्म न किये जाये, तो जाति, जरा-मर्ण, शोक 
परिदेव, दुःख, दौर्मनस्थादि का जाल रूप इस संसार कान्तार का अनुभव ही न हो । 

योगी शुत्वता की दर्शानावस्था में स्कन्ध, धातु और झायतनों को ल्वरूपतः उपलब्ध नहीं 

करता | वस्तु के स्वरूप की अनुपलब्धि से तद्दिषक प्रपंच का और विकल्प का अवतारण नहीं होता | 
जब्र विकल्प उत्यित न होंगे तो 'अहं' मम के अभिनिवेश से सत्कायदश्मिलक क्लेशगण भी 
उत्पन्न नहीं होंगे, और उससे प्रेरित कर्म न होंगे | कर्म के अभाव से जातिल्‍्जरा-मस्णाख्य संसार 
का अभाव होगे | इस प्रकार अशेष प्रपश्ञों के उपशम स्वरूप एवं शिवलक्षण शुन्यता का बोध 
प्रात्त करने पर अशेव कल्ाना-जाल का विगम होता है, प्रपंच के विगम से विकल्प की निवृत्ति 
होती है, कर्म-क्लेश की निदृत्ति से जन्म की निवत्ति होती है| इस उपयु क्त क्रम को दिखलाते 
हुए, अन्त में आचाय॑ चद्रकीतिं कहते हैं कि शूज़्यता का लक्षण सर्व प्रपश्न-निवृत्ति है | इसलिए 
बही निर्वाँण है | 

झाचार्य कहते हैं कि भावविवेक के अनुसार भ्रावक और प्रत्येकबुद्ध को उपयुक्त 
शत््यता के बोध की प्रतिपत्ति नहीं होती, किन्तु प्रति छृण, उत्पन्न-विनश्वर संस्कार-कलाप की 
झनात्मता तथा अनात्मीयता का बोध होता है | इस प्रकार आर्य भावक को आत्मा-अआ्मीय के 
अभाव-त्ोध के कारण धर्म-मात्र की उत्पत्ति और संहार का दर्शन होता है। इस क्रम से आये 
आवक, निर्मम और निरहंकार होता है । आवक की यह अवस्था निर्विकल्पक प्रशाचारविद्ारी 
महावोधि सत्व फे सब संस्कारों की अजातता-इृष्टि से पूर्व की है। आचार्य चन्द्रकीतिं मावविवेक 
के इस मत को आचार्यपाद के और श्ांगमों के मत के विरुद्ध बताते हुए. उसका खणइन 
करते हैं | 
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झऋनात्मसिविध में आगम बाघक नहीं 


आचार्य वादी की इस आशंका का परिहार करते हैं कि यदि अध्यात्म और बाह्य र्वथा 
कल्पित हैं, तो मगवान्‌ का यह बचन माध्यमिक मत के विरुद्ध होगा कि-- आत्मा का नाय 
आत्मा ही है": कृत-अपकृत का साक्षी और आत्मा का साक्की आत्मा नहीं है” | 

चन्दकीति कहते हैं कि क्या मगंवान्‌ ने यह नहीं कहा है कि-सल् या आत्मा नहीं है, 
और धर्म सद्देत॒क हैं?” | वस्तुतः आत्मा रूप या रूपवान्‌ नहीं है, रूप में आत्मा या आत्मा में 
रूप नहीं है | इस प्रकार विज्ञानादि के साथ आत्मा का व्यतिरेक करना चाहिये। इस प्रकार 
सर्द धर्म अनात्म हैं। किन्तु अब प्रश्न होता है कि मगवान्‌ के पूर्ववचन से पस्वचन का विरोध 
कैसे दूर हो ! चन्द्रकीतिं कहते हैं कि मगवान्‌ बुद्ध के शासन की नेयार्थता तथा नीतार्थता में 
सामान्यतः भेद्‌ करना चाहिये | अचार्य नागाजुन कद्ते हैं कि- भगवान्‌ ने आत्मा का प्रज्ञापन 
किया और झनात्मा की भी देशना की | किन्तु वस्तुत: बुद्ध ने आात्मा-अनात्मा की कुछ भी 
देशना नहीं की ।” 

आचार्य के इस उपयुक्त वचन का अभिप्राय स्पष्ट करते हुए चन्द्रकीतिं ने कहा है कि 
आत्म-भाव के विप्योस से घनतिमिर से आच्छादित नयन के समान जिन लोगों की बुद्धि 
सर्वया आच्छादित है, वे यद्यपि व्यवहार-सत्य में स्थित है आर लौकिक विषयों के ग्राही भी 
है, तथापि वे पदार्थ की वास्तविकता का दर्शन नहीं करते | वे बुद्धि को शो दन-ठद॒क-किण्वादि 
द्ब्य-विशेष के समान कललादि महामूतों के परिपाक मात्र से संमूत मानते हैं। ये वादी पूर्वान्त 
और अपरान्त का अपवाद करते हैं और आत्मा तथा परलोक का निषेध करते हैं | इनके मत 
में इहलोक परलोक नहीं है; सत्व सुक्ृत-दुष्कृत कर्मों का विपाक नहीं है। इस सिद्धान्त से 
सत्व ख्वरगादि इष्ट फल-पिशेष की प्रामि के उद्योग से पराइझ्मुख होंगे और अंकुराल कर्मों के 
अभिसंस्कार में प्रवृत्त होकर नरकादि के मद्दाप्रपात में पतित होंगे । इन वादियों को इस असत्‌ ; 
इष्टि से निबृत्त करने कै लिए मगवान ने सत्वों के चौरासी हजार चित्त-चरितों का भेद किया | 
हीन-मध्य और उत्कृष्ट विनेव जनों पर अनुग्रह करके मिन्न-मिन्न वासनाओं का अनुवर्त न 
कर सबको भव से उद्धार करने की दंढ़ प्रतिज्ञा में तत्पर होकर तथागत ने कह्दी-कहीं अपने प्रव- 
चनों द्वारा लोक में आत्मा की मी व्यवस्था की है। 


पूर्वोक्ति से अतिरिक्त दूसरे प्रकार के वे लोग हैं जो अकुशल कर्म-पथ से ब्यावृत्त हैं, 
किन्तु आत्म-दृष्टि के कास्ण आत्मा-आत्मीय भाव के स्नेह-सूत्र से इतने आबडद्ध हैं कि श्रेधातुक 
भव को अतिक्रान्त करके शिव,अजर, अमर, निर्वाण पुर का अमिगमन नहीं कर सकते । ये विनेय- 
जन मध्य प्रकार के हैं | इनके सत्काय-दर्शन संबन्धी अभिनिवेश को शिथिल करने के लिए और 
निर्बोण की अमिलापा को उत्पन्न करने के लिए मगवान्‌ ने अनात्मा की देशना की है| 


किन्तु जिनका पूर्व पूर्व अभ्यासों से अधिमोच्च-बीज परिपत्र है, और निर्वाण प्रत्यासन्न 
है, वे उत्कृष्ट कोटि के विनेय ज्ञन हैं। ऐसे आत्मस्नेह रहित विनेय मौनीन्द्र तथागत के परम गंभीर 


१ छरे बौद्ध-धम-दर्शन 


प्रवचनार्थ के तत्वावगाहन में समर्थ हैं। उनकी विशेष अधिमुक्ति के लिए भगवान्‌ बुद्ध ने न 
आत्मा का उपदेश किया न अनात्मा का ही"; क्‍योंकि जैसे आत्मदर्शन अतत्व है, वैसे ही 
उसका प्रतिपक्ष अनात्मद््शन भी अतत्त है | रत्नकूट सूत्र में उक्त है कि हें* काश्यप | आत्मा 
एक अन्त है, नैरात्म्य दूसरा अन्त है, जो इन दो अन्तों के मध्य में है, वह अरूप्प, अनिदर्शन 
अप्रतिष्ठ, नअनामास, अविशप्तिक, अनिकेत कहां जाता है। यही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है और घम्मों 
के संबन्ध की यथार्थ दृष्टि है । 


तथागत के प्रवचन का प्रकार 


एक प्रश्न है कि भगवान्‌ बुद्ध ने जब आत्मा और अनात्मा की देशना नहीं की तो 
उनकी देशना क्‍या है | 

आचार्य कहते है कि चित्त का कोई आलंबन ( विषय ) नहीं है। चित्त का कोई 
विषय होता तो किसी निमित्त का आरोपण करके वाणी की प्रवृत्ति होती। जब चित्त का विषय 
ही अनुपपन्न हैं तो निमित्त का अध्यारोप और वाणी की प्रवृत्ति का प्रश्न ही कहाँ उठता है। 
पदार्थ का स्वभाव निर्वाण के समान अनुत्पन्त और अनिरुद्ध है, झ्मतः चित्त की प्रवृत्ति नहीं 
है | इसलिए, भगवान्‌ बुद्ध ने कोई देशना नहीं दी। तथागतगुहासूत्र में उक्त है कि हे 
शान्तमति | जिस रात्रि में तथागत ने सर्वभेष्ठ सम्यक-संबोधि प्राप्त की और जिस रात्रि में उनका 
परिनिर्वाण हुआ; इनके मध्य तथागत ने एक अक्षर भी उदाहार-व्याहार नहीं किया | किन्तु 
प्रश्न है कि मगवान्‌ ने सकल सुरासुर, नर, किन्नर विद्याघरादि विनेय जन को विविध प्रकार की 
धर्म-देशनाय कैसे दीं ! मगवान्‌ ने एक क्षण के लिए वाणी का उदाह्यार किया था जो विविघ 
बन के मनस्तम का हस्ण करनेवाज्ी और विविध प्रकार के बुद्धिवालों को विद्वुद्ध करनेवाली 
थी | वस्तुतः जैसे यस्त्रीकृत तूरी वायु के कोकों से बनती है, उसका कोई वादक नहीं दोता। 
किन्तु शब्द निकलते हैं; इसी प्रकार सत्वों की वासना से प्रेरित होकर बुद्ध की विकलद्दीन 
'. बाणी निद्चित होती है । जैसे प्रतिध्वनि के शब्द बाह्य और अन्तः स्थित नहीं हैं उसी प्रकार 
बुद्ध की वाणी बाह्य और अन्तः स्थित नहीं है | 


माध्यमिक नास्तिक नहीं है 


एक वादी माध्यमिक को नास्तिक कहता है; क्योंकि माध्यमिक कुशल-अकुशल कर्म 
कर्तों और फल सबको स्वमाव-शुस्य कहता है। नास्तिक भी इन सबकों अस्वीकार करते हैं 
इसलिए माध्यमिक नास्तिकों से मिन्न नहीं हैं | 


१. बुद्धेराप्मा न चानात्मा कश्विद्त्यपि देशितस् | 








पदू घर्माणां सूतप्रत्यवेद्ेति । ( म० का* घरू७ श्व८घ) 


ऊुजर्तिझ् शष्याय जद 


आचार्य चन्द्रकीतिं कहते हैं कि माध्यमिक प्रतीत्य-समुत्यादवादी हैं | वह हेतु-प्रत्यय की 
अपेक्षा करके जगत्‌ का उत्पाद मानते हैं। इसलिए, वह इहलोक-परलोक समस्त को निःल्वमाव 
कहते हैं। केवल वस्तु के रूप की अविद्यमानता मानने के कारण माध्यमिक उसके नास्तित्व में 
प्रतिपन्न हैं, इतने से नास्तिकों से इनकी समानता नहीं है; क्योंकि माध्यमिक जगत्‌ की सांबृतिक 
सत्ता को स्वीकार करते हैं | यद्यपि वस्तु की अस्वीकृति दोनों में तुल्य है, तथापि प्रतिपंत्ता का 
भेद है। जैसे किसी चोर ने चोरी की | उस चोर के किसी शत्रु ने किसी को प्रेरित किया कि 
इसने चौरय किया है। प्रेरित पुरुष सत्य नहीं जानता, किस्तु चोर को कहता है कि इसने चोरी 
की है। एक अतिरिक्त व्यक्ति है, जिसने चोर को चोरी करते देखा था, वह भी कद्दता है कि 
इसने चोरी को है। इन दोनों म॑ चोर के चौरय को लेकर कहने में कोई भेद नहीं है; किन्तु 
परिज्ञातृत्व ( जानकारी ) के भेद से भेद है। उनमें पहला मृषावादी है, दूसरा सत्यवादी है | 
सम्यक्‌ परीक्षा करने पर पहला अबश और अपुणय का भागी होगा, दूसरा नहीं | इसी प्रकासवहां 
भी माध्यमिक तो वस्तु के स्वरूप से यथावत्‌ विदित है, और उसी के अनुसार वह कद्दता भी है, 
दूसरे नहीं । ऐसी अवस्था में वल्तु के बाह्य स्वरूप के अभेदमात्र से अविदित वस्तुवादी नास्तिकों 
के साथ विदित वस्त॒वादी माध्यमिक की ज्ञान तथा अभिषान में समानता कैसे दो सकती है | 





बेलना 

पहले कहा है कि धर्म भ्रनुत्त]्त और अनिरुद्ध हैं| इसलिए. उसकी देशना में वाकू 
और चित्त की प्रवृत्ति नहीं होगी, किन्तु देशना के अमाव में इस तत्त्व का ज्ञान लोगों को नहीं 
होगा | इस विनेय को उस तत्व में अवतरित करने के लिए, संबृतिसत्व की अपेक्षा से ही 
देशना की आनुपूर्वी (क्रम) होनी चादिये | भगवान्‌ की इस देशना को 'तत्वामृतावतार देशना? 
कहते हैं, जिसकी एक सांब्रत अनुपूर्वी भी दोती है । कि यद सब कुछ विनेयों के ख्वप्रसिद्ध 
अर्थ का आनुरोध करके ही है| सूत्र में कहा है--जैसे म्लेच्छु को अन्य भाषा का ज्ञान नहीं 
कराया जा सकता, वैसे ही लोक को भी लौकिक भाषा के बिना ज्ञान नहीं कराया जा सकता | 

भगवान्‌ ने 'सर्व तथ्यम! का उपदेश दिया | यह उपदेश उन विनेय जनों की दृष्टि से 
है, जिन्होंने स्कन्ध-धातु-आयतन आदि की सत्य कल्पना की है, और उसके अनुसार उपलब्धि 
करते हैं | इससे विनेय का यह निश्चय दृढ़ द्ोता है कि भगवान्‌, सर्वश्ञ एवं सवंदर्शी हैं; 
क्योंकि उन्होंने मवाग्र ( भव चक्र का अन्त ) परय॑त्त के भाजनलोक और सत्वलोक की स्थिति, 
उत्पाद, प्रलयादि का ठीक-ठीक उपदेश किया है | 

मगवत्‌ के प्रति विनेय जन की सर्वज्ञ-बुद्धि जब निश्चित हों गईं,तब ऐसे विनेय की दृष्टि 
से मगवान ने “न तथ्यं' का उपदेश किया। पूर्बोक्त सर्व तथ्य नहीं है; क्योंकि तथ्य वहू है 
बिसका अन्ययामाव नहीं होता । किन्तु संस्कारों का अन्यथामाव है; क्योंकि थे प्रतिक्षण विनाशी 
हैं| इस प्रकार भावों का अन्ययाभाव है, वें तथ्य नहीं हैं। 

... पुनः भगवान्‌ ने तिथ्यम अतथ्यम! दोनों का उपदेश दिया है | बालजन की अपेक्षा से 

सब तम्यम! और झायज्ञान की अपेक्षा से 'सर्वम अतथ्यम! उपदेश है; क्योंकि आयंजन की 
अपेज्ञा से उनकी उपलब्धि नहीं होती । 


जो तत्वदर्शन का चिरकाल से अभ्यास कर रहे हैं, और जिनका आवरण थोड़े में ही 
छिन्न होनेवाला है, उन विनेयों की दृष्टि से भगवान्‌ ने 'नैव अतथ्यं नैव तथ्यम! का उपदेश 
दिया । भगवान्‌ का यह प्रतिषेघ-वचन “कंध्यासुत न गौर है, न कृष्ण है? इस प्रतिषेध 
वचन के समान है | 

बुद्ध का इस प्रकार का अनुशासन इसलिए यथार्थ अनुशासन है कि वह उन्मार्ग से 
हटाकर सम्मार्ग में प्रतिष्ठित करता है | उनका यह विनेय जन के अनुरूप शासन है। मगवान्‌ 
की यहं देशना तत्वामृत के अवतारण का उपाय है| भगवान्‌ ऐसा एक वाक्य भी नहीं कहते 
जो तत्वामृत के अवतार का उपाय न हो। झआार्यदेव ने चतु:शतक में कहा है कि भगवान ने 
स्त्‌ 0 लग, प्रदसत्‌ / " ज्वू, न असत्‌ का जो उपदेश किया हे यह समस्त विविध 
व्याधियों की अनुरूप औषधि है | 

तत्व का जद्षण 

यद्यपि माध्यमिक सिद्धान्त में तत्व का परमार्थ लक्षण नहीं हों सकता. तथापि 
व्यवहार-सत्य के अनुरोध से जैसे वह झनेक लौकिक तथ्यों का अभ्युगम करता है, वैसे ही तत्व 
का भी आगेपित लक्षण करता है। पहले कृतकार्य झ्रार्य की दृष्टि से तत्व का लक्षण करेंगे 
पश्चात्‌ लौकिक कार्य-कास्ण भाव की दृष्टि से। 

परप्रश्वयमर-तत्व परोपदेश से गम्य नहीं है, प्रत्युत स्वये अधिगन्तव्य (स्वसंवेद्य) 

है; जैसे-तिमिर रोग से आआक़ान्त व्यक्ति असत्य केश-मशक-मक्तिकादि रूपों को देखता है | 
उस रोग से अनाक्रान्त व्यक्ति उस रोगी को कैश का यथावस्थित रूप दिखाना चाददे तो व्यर्थ 
होगा | हाँ, उसके उपदेश से रोगी को केवल अपने ज्ञान का मिथ्यात्व मात्र ज्ञात होगा। 
तिमिर-नाश के अनन्तर उसे वस्तु का स्वयं साक्षात्कार होगा। इसी प्रकार जब परमार्थभृत 
शुन्यता-दर्शन के अंबन से बुद्धरूपी नयन अंजित होगा, तब तल्वज्ञान उत्पन्न होगा, और 
तत्व स्वयं अधिगत होगा 


शान्तम्‌ू--तंत्व शान्त स्वभाव है, क्‍योंकि स्लमाव-रहित है | 

प्रप्ल्वैरप्रपल्चितम--प्रपञ्ञ वाणी है, क्योंकि वाणी द्वारा अर्थ प्रपश्ञित होता है | तत्व 
प्रपश्न से अ्प्रपश्नचित है, अर्थात्‌ वाणी का विषय नहीं है। 

निर्विकल्पस्‌-- विकल्प चित्त का प्रचार है | तत्व उससे रहित है। 

भनानायम्‌--तत्व में मिन्नार्थता नहीं है। वह अमभिन्नार्थ तत्वशुस्वता से एकरस है, 
इसलिए, अनाना यंता उसका लक्षण है | 

तत्व का लौकिक-लक्षण और उच्छेदवाद का व्यावर्तन कर तिद्धान्त- 
उम्रत कार्यकास्णमाब के द्वारा तत्व का अधिगम कराता है। 

जिस कारण की अपेक्षा करके जो कार्य उत्पन्न होता है वह अपने कारण से अभिन्न 
नहीं है। बीज और अंकुर एक नहीं हैं। अन्यथा अंकुरावस्था में अंकुर के समान बीज मी 





ऊनविश्ञ भ्रक्याय श्परे 


पहीत दोना चाहिये। शह्दीत होने पर बीज नित्य होगा; क्योंकि वह अविनष्ट होगा। ऐसी 
स्क्क में शाश्वतवाद की प्रसक्ति होगी, जिंससे कम॑-फल का अमाव सिद्ध होगा | कर्म-फल के 
अभाव से समस्त दोष-राशि आपन्न होगी। इसलिए जो बीज है, वही अंकुर है; यह युक्त 
नहीं है | किन्तु इससे बीच से अंकुर की मिन्नता भी सिद्ध नहीं होती, अन्यथा बीज के बिना 
भी अंकुर का उदय मानना पड़ेगा | ऐसी दशा में अंकुर के अवस्थान काल में बीज झनुच्छिल 
ही रदेगा | इससे सत्कार्यवाद के समस्त दोष आपतित होंगे | 

इस प्रकार कार्य कारण रूप नहीं है, और उससे मिन्न भी नहीं है | इसलिए कारण न 
उन्छिन्न है और न शाश्वत" | 


काल का निषेध 


कालवादी काल-जय की विज्ञप्ति मानता है। उत्पन्न होकर निदद्ध होने वाले भाव 
अतीत हैं, उत्पन्न होकर निदद्ध न होने वाला वर्तमान तथा जिसका स्वरूप लब्ध नहीं हुआ वह 
अनागत हैं | 

माध्यमिक कालत्रय-वाद का खण्डन करता है, क्योंकि प्रत्युतनन्न और अनागत की 
सिद्धि यदि अझतीत की अपेक्षा से है तो वे दोनों अवश्य ही अतीत होंगे । जिसकी जहाँ असत्ता 
होती है, वह उसकी अपेक्षा नहीं करता जैसे:--तैल को सिकता की, पुत्र को वन्ध्या की अपेक्षा 
नहीं है। अतः वतंमान और भ्रनागत को यदि अतीत की अपेक्षा है,तो वे अतीत-काल में अतीत 
के समान ही विद्यमान होंगे, और उनमें वस्तुतः अतीतता होगी । प्रत्युत्यन्ष और झनागत यदि 
अतीत में नहीं हैं तो उनकी अपेक्षा करके उनकी स्थिति नहीं होंगी। अतीत से अनपेक्ष प्रत्युत्पन्न 
की अ्रसत्ता स्पष्ट सिद्ध है | जिस प्रकार प्रत्युतन्ञ और झनागत अतीत की अपेक्षा करें या न करें 
उम्यंतः उनकी सिद्धि नहीं होती, वैसे ही भ्रतीत और अनागत प्रत्युसन्न की अपेद्या करें या न 
करे, उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होगी; तथा प्रत्युत्तन्त और ञतीत अनागत की अपेज्षा करें या न 
करें, वें सिद्ध न होंगे | इस प्रकार माध्यमिक काल-त्र4य का खण्डइन करके भावों की सत्ता का 
खणइन करते हैं। 

कालवादी क्षण, लव, मुहृतं, दिवस, रात्रि, अडोरात्र आदि से काल का परिमाण मानता 
है। किन्तु माध्यमिक जब काल का ही खण्डन करता है, तो उसकी परिमाणवत्ता का प्रश्न 
बड़ां हैं ! माध्यमिक कहता है कि क्षणादि से अ्रतिरिक्त कूटस्थ काल सिद्ध हो, तो वह क्षणादि से 
गद्दीत हो, किन्तु ऐसा नहीं होता | यदि वादी कहे कि यद्यपि नित्य काल नहीं है, किन्तु रूपादि 
से अतिरिक्त और रूपादि संस्कारों से प्रज्मम होने वाला काल हैं, जो क्षण आदि से अ्रमिद्वित 
होता हैं। किस्तु मावों की अपेक्षा से काल नहीं सिद्ध होगा, क्योंकि किसी भी प्रकार भावों की 
सिद्धि नहीं दोती | इस का उपपादन पहले किया गया है | 


4. प्रतीस्य यद्यद्‌ सवति नहिं तावत्ततेव तत्‌। 
भ चाल्यब॒पि । तत्तस्मान्नो चिछुन्न॑ नाषि झाश्वतस्‌ || ( १८।१० ) 








१६ 


है 





आचार्य 'हेतु-प्रत्यय सामग्री से कार्य उत्पन्न होता है” इस वाद का भी खण्डन करते हैं। 

आचाये कहते हैं कि बीजादि हेतु-प्रत्यय-सामग्री ( बीज, अवनि, सलिल, ज्वलन, 
पवन, गयन, ऋतु ञआादि ) से यदि फल (कार्य) उत्पन्न होता है, तो यह बताना होगा 
कि उस सामग्री से व्यवस्थित फल का उत्पाद होता है या अव्यवस्थित ! 

' प्रथम पक्त माननें पर फल दा उत्पाद नहीं होगा; क्योंकि जब देतु-प्रत्यय-सामग्री 
में फल अवस्थित है ही, तब उससे फल उत्पन्न कैसे होगा। इसलिए यदि कहें कि हेतु- 
सामग्री में फक्ष व्यवस्थित नहीं है, तब यह बताना होगा कि ऐसी अवस्था में सामग्री से फल 
कैसे उत्पन्न होता है। देतु-सामग्री में यदि फल है, तो वह ग्रहीत होना चाहिये; किन्तु 
एह्दीत नहीं होता | अतः सामग्री से फल उत्पन्न नहीं होता | हेतु-प्रत्यय-सामग्री में यदि फल 
नहीं है, तो वें देतु-प्रत्यय नहीं हैं; क्योंकि ज्वाला-अंगार में अंकुर नहीं है, अतः वह अंकुर 
का हेतु-प्रत्यय नहीं होता | 


एक अन्य वाद है कि देतु-सामग्री में फल उत्पन्न करने का सामर्थ्य नहीं है, हेतु में है | 
सामग्री फलोत्यादन में देतु का अनुग्रह मात्र करती है। फल की उत्पत्ति में हेतु अपना देतुत्व 
विसर्ग करके निरुद्ध हो जाता है ( हेतुः फल्स्पोत्पत्यथ देत॑ दत्वा निरुष्यते )। फल की उत्पत्ति 
में देतु का यही अनुग्रह है | 

आचाय॑ कहते हैं कि यदि फलोत्पत्ति के लिए. देठु अपना देत॒त्व देता है, और निदद्ध 
होता है तो उसके द्वारा जो दिया जाता है, और जो निदद्ध होता है, वे दो होंगे | इस प्रकार 
हेतु की दो शात्माएँ ( स्वरूप ) होंगी | यह युक्त नहीं है। इससे अर्घ शाश्वतवाद ( हेतु का 
एक रूप कार्यान्‍वयी होने के कारण शाश्वत होगा, दूसरा निरुद्ध होने के कारण विनाशी 
होगा ) सिद्ध होगा | एवं च, परस्पर विरुद्ध दो स्वरूपों का एक हेतु में योग भी कैसे होगा 
इस विरुद्ध-दइय की आपत्ति से बचने के लिए, यदि यह कल्पना करें कि हेतु फल को कुछ भी 
अपनी सार-सत्ता न देकर सर्वोत्मना निरुद्ध हो जाता है, तब कार्य कों अवश्य ही अह्देंतुक 
मानना पड़ेगा | इस दोष से बचने के लिए कल्पना करें कि कार्य के साथ ही कारणु-सामग्री 
उत्पन्न होती है, और वह फल की उत्पादक होती है, तो एक काल में ही कार्य और कारण 
की सत्ता माननी पड़ेगी | 

एक अन्य बाद है | उसके अनुसार कार्य देतु-प्रत्यय-सामग्री के पहले अनागत स्वरूप 
में और झनागतावस्था में विद्यमान है। देतु-सामग्री फे द्वारा केवल उसकी वतंमानावस्था 
उपपन्न की जाती है, वस्तुतः द्रव्य यथावस्थित ही रहता है । 

आचार्य का उत्तर है कि यदि कार्य देतु-सामग्री से पूर्व स्वरूपतः विद्यमान है, तो वह 
हम से निरपेज्ष होगा और अद्देतुक होगा । किन्तु अटह्ेतुक पदार्थों का अल्तित्व युक्त 
नहीं है | 





ऊनविश् अध्याय जहऊ 


एक सिद्धान्ती केवल हेतुवादी हैं। उनके मत में देतु ही निरुद्ध होकर कार्य रूप में 
व्यवस्यित हो जाता है| आचार्य कहते हैं कि फल यदि द्वेतु-रूप होगा, तो हेतु का संक्रमण 
मानना पड़ेगा; जैसे-नट एक वेत का त्याग कर वेषान्तर का ग्रहण करता है| इस प्रकार 
हेतु के संक्रमण मात्र से अपूर्व फल का उत्पाद भी नहीं होगा। इसके अतिरिक्त देतु-संक्रण 
मानने से हेतु की नित्यता सिद्ध होंगी, फलतः उसका अश्तित्व ही समात हो जायगा; क्योंकि 
नित्य वस्तुओं का अस्तित्व नहीं होता । 

आचार्य कहते हैं कि वास्तविकता तो यह है कि जिस प्रकार निरुद्ध या अनिरुद्ध कोई हेतु 

फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, इसी प्रकार उत्पन्न या अनुत्पन्न फल का उत्पाद नहीं बताया जा 
सकता | हेतु में किसी प्रकार का विकार न आवे और वह फल से संबद्ध हो जाय वह असंमव 
है; क्योंकि जो विक्षत नहीं होता वह हेतु नहीं होता | अथ च, फज्ञ से वह संबद्ध भी कैसे 
होगा; क्योंकि बादियों के अनुसार हेतु में फल विद्यमान है | हेतु फल से असंत्रद्ध होकर भी फल 
फो उत्पन्न नहीं करता; क्योंकि अरसंबद्ध देतु किस फल को उत्पन्न करेगा ! यदि करे तो समस्त 
फर्लों को उत्पन्न करेगा या किसी को नहीं करेगा | 

आचार्य कहते हैं कि द्ेतु-फत् की परल्वर संगति (योग ) भी नहीं होगी। अतीत 
फल का अतीत देतु के साथ संगति नहीं होगी; क्योंकि दोनों अविद्यमान हैं | अनागत देतु से 
अतीत फल की संगति नहीं होगी, क्योंकि एक नष्ट और दूसरा अजात है | इस प्रकार दोनों 
अविद्यमान हैं, और मिन्नकालिक हैं | जैसे वर्तमान हेतु से अतीत-फल की तथा अतीत-फल 
की गतीत, अनागत तथा वतंमान हेतुओं के साथ संगति असंभव है. उसौ प्रकार वर्तमान फल की 
ब्रैंकालिक हेतुओं से स्ंगति भी असंभव है | पूर्वोक्त रीति से अनागत फल भी अतीत 
झनागत तथा प्रत्युत्पन्न हेतुओं से संगत नहीं होगा | आचार्य कहते हैं कि देतु-फल की संगति 
नहीं है,इसलिए हेतु फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, और संगति कालत्रय में संभव नहीं है, 
अतः देतु से फलोत्याद का सिद्धांत सर्वया असंगत है | 

इस प्रकार देतु से फल की एक़ता मानें अथवा अनेकता हेतु में फल्त का सदुभाव माने या 
झसदभाव, किसी प्रकार हेतु से फल की उत्पत्ति नहीं होगी | 

उत्पाद-विनाश का निषेध 

पहले काज्ञत्रय का खण्डन किया गया है, किन्तु कालत्रय का समूल निषेध तब तक 
नहीं होगा जब तक वस्तुओं की संभव-विभव प्रतीति अतात्विक सिद्ध न की जाय । झतः श्ाचार्य 
उसका खण्डन करते हैं। 

संभव-विभव एक दूसरे के साथ-पाथ होते हैं, या दूसरे से विरहित ! संभव ( उत्पाद ) 
के बिना विभव ( विनाश ) नहीं हो सकता | यदि बिना संभव के विभव द्वो तो जन्म के बिना 
मरण भो हो | संमव के साथ भी विभव नहीं होगा, अन्यथा जन्म-मरण एक काल में हों | 
विमव के बिना संभव नहीं होता, अन्यथा कोई पदार्थ कमी अनित्य न हो | विभव के साथ 
संभव नहीं होगा, अन्यथा जन्म-मस्ण एक़ काल में दोगा। सहमाव और असहमाव से मिन्न 
कोई तीसरा प्रकार नहीं है, जिससे संभव-विभव की धिद्धि हो | 





पुनः संभव-विमव क्षयधर्मों भावों का होता है या अद्य-धर्मी ! दोनों ही प्रकार 
अतिद्ध हैं| 


छयशौील पदार्थों का संमव नहीं होगा. क्योंकि क्षय का विरोधी संभव है। अक्षय 
प्रदार्थों का भी संभव नहीं होगा, क्‍योंकि अक्षय धर्म माव से विलक्षण हैं, उनका संभव नहीं 
होगा | इसी प्रकार क्षय या अक्षय पदार्थ का विभव्र मी नहीं हो सकता | 


, संभव-विमव केरल इसलिए नहीं है कि उनके शआश्रयमूत पदार्थ प्रतीत होते हैं। 
वस्तुतः भाव कहाँ है ! बिना माव के संभव-विमव नहीं होंगे, और त्रिना संभव-विमव के भाव 
नहीं होंगे । 

वादी कहता है कि आपकी सूछमेन्षिका व्यर्थ है; क्योंकि आबाल-गोपाल पदार्थों के 
संभव-विभव में प्रतिपन्न हैं। आचार्य कहते हैं कि लोक बिस जिसकी उपलब्धि करता है, उन 
सब का अस्तित नहीं तिद्ध हो बाता; अन्यथा स्वप्नादि-दृष्टि भी सत्य होती। संमव-विभव का 
कोई स्वरूप नहीं है, किन्तु लोक उसमें मोह से प्रतिपन्न है | 


यदि कोई भाव हो तो बताना होगा कि वह भाव से उत्पन्न है या अभाव से ! दोनों 
पक्षों में भाव की उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती" | पहले भावों की स्वतः परत: शादि की उत्पत्ति 
का निषेध किया जा चुका है | 


आचार्य भाववादी सर्वास्तिवादियों पर एक गंभीर आरोप लगाते हैं। कहते हैं कि जो 
सुगतानुगामी भावों का रुदमाव मानते हैं, वे उच्छेद्वाद या शाश्वतवाद में आपतित 
होते हैं: क्योंकि माववादी का भाव नित्य होगा या अनित्य ! नित्वे होगा, तों शाश्वतवाद 
निश्चित है; अनित्व होगा, तो उच्छेद्वाद | 

सर्वोक्तिवादी इन आरोपों से बचने के लिए कहता है कि हम हेतु-फल के उत्पाद 
बिनाश के प्रवाह को संसार कहते हैं| यदि हेतु निरुद्ध हो, किन्तु उससे फल न उत्पन्न हो. तो 
उच्छेंद्वाद होंगा। हेतु निरुद्ध न हो, प्रत्युत सवरूपेण अवस्थित हो तो शाश्रतवाद होगा। 
किन्तु हमारे मत में उत्पाद-विनाश का वह प्रवाह संमत है, जिसमें हेतुफल अविच्छिन्न क्रम 
से हैं | झतः हम पर ये दोध नहीं लगते | 


शआचार्य कहते हैं कि वादियों पर ये दोष स्पष्ट ही लगते है, क्योंकि वादी के मत में 
फल की उत्पत्ति देतु-क्षण देतु होकर निरुद्ध हो जाता है | किन्तु उसका पुनः उत्पाद नहीं 
होता, यह उच्छेद्वाद है। और द्वेतु का स्वभावतः सदूभाव है, तो उसका असदभाव न होगा । 
अतः शाश्रतवाद होगा | 





१ तने भावालायते भावों भावोअमावात्न ज्ञायते । 
साभावाल्आायतेभावो5भारो भावान्न जायते ।। 


ऊनबिझ अध्याय रेए३ 


आचार इस संबन्ध में और भी गंभीर विचार करते हैं। कहते हैं कि वादी यदि हेतु- 
फल के उत्पाद-विनाश-संतान को स््रीकार कर शाश्वतवाद और उच्छेदवाद के दोषों से अपने 
को किसी प्रकार बचा ले, फिर मी जहाँ इस सनन्‍्तात्व की प्रवृत्ति सदा के लिए. व्माप्त हो 
जाती है उस निर्वाण में उच्छेद-दर्शन निश्चित है। 

वादी ने हेत-फल के उत्पाद-विनाश के सन्‍्तान को भव कहा है। चरम भव निदृत्ति 
रूप है, और प्रथम प्रतिसन्धि-( मृत्यु और उत्तत्तिके बीच का छुण ) रूप है| चरम भव निरुद्ध 
होकर हेंतु-रूपेण अवस्थित होता है, प्रथम भव उपपत्ति-हूप होने से फल-रूप में व्ववस्यित 
होता है | इन्हीं दो के बीच संसार है | 

आाचाय॑ कहते हैं कि यदि चरम भव के निरुद्ध हो जाने पर प्रथम भव होता है, तो 
वह निद्तुक होगा | यदि चस्म भव निरुद्ध न हों और प्रथम भव हो तो भी वह निद्वतुक 
होगा, और एक सत्व दोनों में रहकर द्विरूप होगा। चस्म मव के निरद्ध होते समय 
मी प्रथम भव उत्पन्न नहीं होगा, क्योंकि “निद्दृष्यमान उत्पन्न होता है” यह कहने से एक 
काल में दो भव होंगे | इस प्रकार तीनों काल में भव की सिद्धि नहीं होगी | 

पूर्वोक्त विवेचन से भाववादियों का शाश्वतवाद या उच्छेदवाद में आपन्न होना 
निश्चित है | 

तथागत के अस्तित्व का निषेध 

झब एक बड़े ही गंभीर एवं रोचक विषय पर झ्ाचार्य का मत दिया जा रहा है। 
बहुत पुराने काल से बौद्धों में यद् विवाद था कि तथागत हैं या नहीं ! रूपान्तर में यह प्रश्न 
भगवान्‌ बुद्ध ( तथागत ) के समक्ष भी रखा गया था | उन्होंने इस प्रश्न को अब्याकस्णीय 
कह कर मौन अवल्ंबनन कर लिया | उनकी अब्याकस्णीयता का यह उत्तर बुद्ध के बाद रहस्य 
बन गया, झौर उनके व्यक्तित्व के संबन्ध में अनेक वाद खड़े हो गये। महायानियों में 
विशेषतः माध्यमिक उनके व्यक्तित्व की सत्ता को स्वंथा अल्वीकृत करता है | 

किन्तु बादी कहता है कि तथागत हैं, और इसलिए, भव-सन्तति भी है। उन्होंने 
मद्ाकदुणा और प्रज्ञा घारण कर जैघातुक के सकल सत्वों के दुःख-व्युपशम के निश्चय से 
अर्संख्य कल्पों में उद्मूत होकर अपने को क्षिति, सलिल, औषधि और बृक्ष के मान सत्तों का 
उपभोग्य बनाया, और सर्वज्ञता का लाम कर पदार्थों का अशेष तत्व परिज्ञात किया। जैसा धर्म 
है तयैव ( तथा ) अवगत ( गत ) करने के कारण वंह तथागत हैं। ऐसे तथागक्त्व की प्राप्ति 
किसी एक जन्म में संभव नहीं है | उसके लिए भव-सन्तति आवश्यक है | 

आचार्य कहते हैं कि तथागत नाम का कोई भाव स्वमावतः उपलब्ध नहीं होता | 
तथागत नाम से कोई अमल एज निष्प्पश्न पदार्थ होगा, तो वह पंच-स्कन्घ-स्वमाव ( रूप 
वेदना, संज्ञा, संस्कार, विज्ञानरूप ) होगा या उससे भिन्न होगा । तथागत स्कन्घरूप नहीं है 
झन्यया कर्तो कर्म एक होगा | एक मानने पर तथागत का उत्पाद-विनाश भी मानना होगा | 
तथागत स्कन्ध से अन्य भी नहीं हैं, अन्यथा वह स्कन्घ के बिना भी होंगे। इसलिए तथागत 


धजुजुक द बोद-घर्म-दर्शन 


में स्कन्ध नहीं है, और स्कन्धों में तथागत नहीं है। तथागत स्कन्धवान्‌ मी नहीं है, क्योंकि 
वह स्ूनन्ध से मिन्न नहीं है *। 

एक अन्य मत है कि अनासखव-स्कन्धों ( शील, समाधि, प्रज्ञा, विमुक्ति, विमुक्तिज्ञान 
दशन ) से तथागत उपात्त हैं। वह अवाच्य हैं, अतः उन्हें स्कन्धरूप या स्कन्ध से व्यतिरिक्त 
नहीं कहां जा सकता | 

जझाचाय कहते हैं कि यदि बुद्ध अमल स्कन्घों का उत्पादन करके प्रज्ञत्त होते हैं, और 
अवाच्य हैं तो रुष्ट है कि स्वमावत: नहीं हैं, केवल प्रतिबिम्ब के समान प्रज्षत्त होते हैं। जो 
स्वमावतः नहा वह परमावतः भी नहीं होता, इसे अनेकधा स्पष्ट किया गया है | 

यदि वादी कहे कि प्रतिबिम्ब स्वमावत: नहीं होता, किन्तु मुख और आदर्श की अपेक्षा 
करके होता है। इसी प्रकार तथागत भी स्वभावतः झविद्यमान हैं, किन्तु अनालव पंचस्कम्धों का 
उत्पादन कर परमावतः होंगे | 


इसके उत्तर में आचार्य कह्दते हैं कि ऐसी स्थिति में प्रतिबिं के समान तथागत भी 
अझनात्मा होंगे । किन्तु जो प्रतिबिम्ब के तुल्य अनात्मा और निःश्वभाव होगा, वह अविपरीत 
मार्गगामी मावरूप तथागत कैसे होगा ! स्वमाव-परभाव के अतिरिक्त तथागत की तृतीय 
कोटि क्या होगी | यदि तथागत स्कून्धों से अन्य या अनन्य नहीं हैं और केवल स्कत्धों के 
उपादान से प्रज्ञापित होते हैं, तो स्कन्धों को ग्रहण करने से पूर्व तथागत को होना चाहिये 
बिससे पश्चात्‌ स्कन्धों का उपादान करें | किन्तु स्क्धों का उपादान न करके तथागत की 
सिद्धि नहीं होगी | तथागत स्कन्धों से अभिन्न, भिन्न तथा भिन्न-अमभिन्न नहीं हैं। आधार या 
आधेय भी नहीं हैं, झतः वह अविद्यमान हैं | 


वादी माध्यमिक के इस छिद्धान्त से उत्नस्त हैं। वें कहते हैं कि हम लोग कणाद 
जैमिनि, गौतम, दिगम्बर झादि के उपदेशों की स्वृद्दा को छोड़कर सकल जगत्‌ के एकमात्र 
शरण्य, अज्ञानान्थकार के एकमात्र निवारक तथागत की शरण में आये, किन्तु आपने उनकी 
सत्ता का निषेध करके हमारी सारी झ्राशा समाप्त कर दी | 


चन्द्रकीर्ति कहते हैं कि वस्तुतः आप जैसों की तरफ से हम लोगों की आशा मारी गयी | 
आाप्र मोज्ष के लिए समस्त वादियों के मत को छोड़कर परम शास्ता तथागत की शरण में 
प्रतिपन्न हुए थे, किन्तु उनके नैरात्म्यवाद के सिंहनाद को सह नहीं सके | पुनः विविध कुदृष्टि- 
ब्यालों से झाकुलित मार्ग के झनुगमन के लिए, तत्पर हो गये | क्या आपको अब तक नहीं 
माल्यूम हुआ कि तथाग़त अपना या स्कन्धों का अक्तिव कभी ज्ञाप्रित नहीं करते। हम लोग 
तथागत का अभात्र केवल इस आधार पर नहीं कहते कि वह निष्यपद्ञ हैं, बल्कि इस आधार 





१. स्कत्बा न लान्यः स्कस्वेम्यो नास्मिनू स्कस्वा न तेषु सः | 
तथागत्ः स्कम्बवाज् कतम्रोउत्र तथागतः ॥ ( २२॥१ ) 


ऊनचिझ भअ्रध्याय भू 


पर कि वह वस्तुतः निःल्वभाव हैं। उनकी निःस्वमाकता की व्याख्या करके हम अविपरीत अर्थ 
को प्रकट करते हैं। आचार्य नागाहन के अनुसार तथागत के व्यक्तित्व का यह रहस्य है कि 
उसे शून्य नहीं कहा जा सकता और अशज़्य मी नहीं कहा जा सकता | इसी प्रकार उमय 
( शुल्ब-अशज़्य ), अनुभय ( न शत्य, न अशुन्य ) भी नहीं कहा जा सकता। किन्तु व्यवहार- 
सत्य की दृष्टि ते शुन्यता आदि का आरोपणु कर प्रज्ञापित किया जाता है' | आचार्य कहते 
हैं कि लिस प्रकार तथागत में उपयुक्त शुन्यता आदि का चतुष्टय अप्रतिद्ध है, वैसे ही शाश्वत 
आदि का चतुष्य ( लोक शाश्वत है या अशाश्वत, उमय है या अनुभय ) तथा लोक॑ की 
अन्तता-झनन्तता झादि ( लोक अन्तवान्‌ है या अनन्त, उमय है या अनुभय, तथागत मरणु 
के बाद उत्पन्न होते हैं या नहीं, उनका उभव है, या अनुमय ) आदि के प्रश्न सर्वया 
अप्रसिद्ध हैं | 
आचार्य कहते हैं कि तथागत प्रकृतितः शान्त, नि:स्वमाव, एवं प्रपंचातीत हैं, किन्तु लोग 
अपने बुद्धिमान्य के कारण उनके संबन्ध में शाश्वत-अशाश्वत, नित्व-अनित्य, अस्तिता- 
नास्तिता, शत्पता-अशत्यता, सवंश्ञता-असर्वज्ञता श्रादि की कल्पनाएँ करते हैं। किन्तु वे यह 
नहीं समभते कि ये समी प्रप॑च वस्तुमूलक होते हैं, किन्तु तथागत अवस्तु हैं। अतः प्रपंचातीत 
एवं झब्यय हैं| ऐसे मगवान्‌ बुद्ध के संबन्ध में जो लोग अपनी उस्मेज्ञा से मिथ्या कल्पनाएँ 
स्व लेते हैं, वे अपने ही प्रपंचों के कांस्ण तथागत-ज्ञान से वंचित होते हैं, और अपना नाश 
कर लेते हैं ।९ 
तथागत व भाजन-लोक की निःस्वभावता 
जैसे सत्व-लोक निःस्वभाव है, वैसे माजन-ज्ञोक ( जगत्‌ ) भी निःस्वभाव है; क्योंकि 
निस त्वमाव का तथागत होता है, उसी ल्वमाव का यह जगत्‌ भी होता है। यतः तथागत 
निःस्वमाव हैं, अतः जगत्‌ भी निःल्वमाव है।? 
.._ आचार्य चन्दकी्ति तथागत और लोक दोनों की निःस्वमावता को सूत्रों से भी प्रमाणित 
करते हें-- 





तथागतों हि प्रतिबिम्बमृतः कुशलक््य घमर्मस्य अनास्वस्प | 
नैवात्र तथता न तथागतो5स्ति बिम्ब॑ च संदृश्यति सर्वल्षोंके ॥ 
( म० का० प्रू० ४४६ ) 

१. शल्यमिति न वक्तब्यमशस्पमिति वा भवेत्‌ । 

उम्रय॑ नोभयं चेति प्रज्ञ॒प्भ्यर्थ तु कथ्यते || ( २१११ ) 
३, प्रपण्चयन्ति ये बुद्ध प्रपन्चातीतमब्ययस | 

ते मपन्चइताः स्व न पश्यस्ति तथागतस्‌ ।। ( २२१३ ) 
३. तथागतों य्रतस्वभावस्ततस्वभावमिदं ज़गत्‌। 

तथागतो तिःस्वनणावों निःस्वभावमिदं ऋात्‌ || ( २९।६ ) 


ज्ण३ बौद -घम-इशेन 


विपर्यास का निषेध 

आचार्य क्लेशों ( राग, द्वेप, मोह ) की मी असत्ता सिद्ध करते हैं | कहते हैं कि राग, 
द्वेष, मोह संकल्प से उत्पन्न द्ोते हैं। शुम आकार की अपेक्षा से राग, अशुभ की अपेच्ता से 
द्वेष, विपर्यास की अपेक्षा से मोह उत्तन्न होता है। इन तीनों की उत्त्ति में साधारण कारण 
संकल्प है| इन शुभ, अशुभ और विपर्यासों की अपेक्षा से उत्पन्न होने के कारण रागादि 
अकृत्रिम एज निरपेक्ष सिद्ध नहीं होंगे | 

आत्मा के संबन्ध में जब अस्ति-नास्ति कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता, तब उसके 
बिना उसके आश्रित अन्य घ॒र्मो का अस्तित्व-नास्तित्व कैसे सिद्ध किया जा सकता है; क्योंकि 
क्तेश किसी का आश्रय लेकर सिद्ध होते हैं, वह आश्रय आत्मा ही हो सकता था, जिसका पहले 
ही निषेघ कर दिया गया है | ऐसी अवस्था में बिना आश्रय के क्लेश कैसे होंगे ! क्लेशों के हेत 
शुम, अशुभ, और विपर्यास भी निरपेक्ष, निःस्वभाव नहीं हैं | 

रूप, शब्द, गन्घादि का आलंबन करके क्लेश-त्रय होते हैं, किन्तु रूप, शब्दादि 
कल्पनामात्र, स्वप्नतुल्य है | मायापुरुष में या प्रतिबिंत् में शुभ-अशुभादि क्‍या होंगे। घुम-अश्युम 
आदि सभी क्लेश-हेतु तथा क्लेश श्रन्योन्य की अपेक्षा से प्रज्ञापित होते हैं, अतः सभी निः- 
स्वभाव हैं| झनित्य में नित्य बुद्धि होना' मोह है, किन्तु शत््य में अनित्यता क्या होगी, जिसमें 
नित्य बुद्धि हो । अनित्य में नित्य बुद्धि यदि विपर्यास है, तो शत्य में अनित्य-बुद्धि भी क्‍या 
विपर्यास नहीं है | वस्तुतः अहदीता बिन नित्यत्व आदि विशेषों से रूप, शब्द आदि वस्तुओं का 
प्रहण करता है, वे तमस्त स्वमावतः शान्त है; अतः उनका ग्रहण सिद्ध नहीं होता" | जब 
अहण ही ठिद्ध नहीं है, तो उसके मिथ्या या सम्पक्‌ होने का प्रश्न ही कहां है? पहले यह 
दिखाया गया है कि भावों की स्वतः, परतः आदि कास्णों से उत्पत्ति नहीं है | ऐसी अवस्था में 
विपर्यय की सिद्धि कैसे होगी ! 

इस प्रकार योगी जन्र विपर्यासों को उपलब्ध नहीं करता, तो उससे उत्पन्न अविद्या भी 
लेक जाती है।अविद्या के निरोध से अविद्या से उत्पन्न होने वाले संस्कारादि निरुद्ध 

तै हें। 
चार आय-सत्यों का निषेध 

वादी का आेप 

वादी कहता है कि यदि शूल्यवाद में बाह्म-आ्राध्यात्मिक सब शल्य है, और किसी पदार्य 
का उदय-व्यय नहीं है, तो शत््ववाद में चार आर्य॑सत्यों का भी अमाव होगा | दुःख की सत्ता 
आयों को दी ज्ञात होती हैं| दृत्र में उक्त है कि ऊर्णा को करतल पर रखते हैं, तो बेंदना 

नहीं होती, किन्तु जब उसे अक्ति-गत करते हैं, तो वह द्वेंप एवं पीड़ा की जनक होती है। 


१. येन गुद्भाति यो ग्राहो ग्रहोता यच्च गद्मते। 
उपशान्तानि सर्वाणि सस्माद्‌ ग्राहो न विद्यते || ( २३।१७ ) 


ऋनचिंदा अध्याय श्श्३्‌ 


अनाय॑ बाल करतल के सहश है, वह संस्कार-हुःखता का अनुभव नहीं करता; आर्य विद्वान 
अक्षि के सहश है, वह उससे अत्यन्त उद्विग्न हो जाता है। यह दुःख आरय-संत्य तब युक्त 
होगा, जब संस्कारों का उदय-व्यय संभव होगा, किन्त॒ जब शत्यवाद है तो किसी के उद्य-व्यय 
का प्रश्न ही नहीं उठता | फलतः श॒त्त्यवाद में दुःख श्ाय-सत्य न होगा। जब दुःख . ही नहीं 
होगा, तो उसके समुद्य का अवकाश नहीं है, अतः समुदय-सत्य मी न होगा | जो दुःख का 
हेतु है, वह समुदय है | वह समुदय, तृष्णा, कर्म, क्लेश है। दुःख का पुनः उत्पन्न न होना 
निरोध-सत्य है, किन्तु जब दुःख और समुदय नहीं है तो निरोध कहाँ है ? यदि दुःख-निरोध 
नहीं है तो मार्ग-सत्य भी नहीं है। 

शत्पवाद में जब चतुराय॑-सत्यों का अमाव है, तो उनकी परिज्ञा ( अनित्यादि आकारों 
में दुःख-सत्य का ज्ञान ) दुःख-समुदय का प्रहाण , दुःखनिरोधगामिनी प्रतिपत्तियों की भावना 
और दुःख़-निरोध का साक्षात्कार नहीं होगा । इन चार शार्य-सत्यों के अभाव में तथा उनकी 
परिज्ञा आदि के अभाव में चार आर्य-फल ( ज्ञोतापत्ति, सक़ृदागामी, अनागामी, अंत ) 
भी नहीं होंगे और फलामाव से फलस्थ ञ्ञाठ महापुरुष-पुद्गलों का अमाव होगा | अष्ट पुरुष- 
पुद्गल के अभाव में संघ नहीं होगा । आयं-सत्यों के अभाव में सद्घर्म ( निरोध-सत्य फलघर्म 
है, मार्ग-सत्य फलावतार धर्म है। यह अधिगम-धर्म भी है, मार्ग की प्रकाशिका देशना आगम- 
घ॒र्म है ) नहीं हैं। घर्म और संघ के अमाव में वृद्ध भी नहीं होंगे। इस प्रकार इन दुल॑भ 
त्रिस्नों से भी शुन्यवादी वंचित होगा | 


सिद्धांग्ती का परिद्वार 


आचार्य कहते हैं वादी ने अपनी कपोल-कल्पना से ही शुत््वता का अर्थ अभाव कर 
लिया, और भावों का उत्पाद-विनाश नहीं बनेगा, इसका शृत्ववादी पर उपालंमभ भी दे लिया, 
और उनके प्रति खिन्न भी हो लिया | वस्तुतः वादी अपने ही विविध विकल्पों से मारा जा रहा 
है | माध्यमिक ने शत्यता का वादी-कल्पित अर्थ नहीं किया है, अतः वादी को शुन्यता के ग्मि- 
घान का प्रयोजन भी ज्ञात नहीं हुआ | शुन्यता के उपदेश का प्रयोजन अशेव प्रपंच का उपशम 
है | जो शून्यता का अभाव अर्थ करता है, वह प्रपंच जाल का विस्तार करता जा रहा है | 

प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का जो अर्थ है, वही शूत््पता शब्द का अर्थ है| अभाव शब्द 
का जो अर्य दै, वह शुन्यता शब्द का अर्थ नहीं है। चन्द्रकीर्ति ग्राचार्य के वचन" से इसे 
पुष्ट करते हैं। चन्द्रकीतिं कहते है कि माध्यमिक सिद्धांत पर पूर्वोक्त आज्षेप वे लोग करते हैं, 
जो मगवद्बचन के अमिप्रेत सत्य-दइय का विमाग नहीं बानते। आचार्य नागार्जुन ने परम 
करुणा से प्रेरित होकर भगवदूबचन के सत्य-द्रय की व्यवस्था की है। भध्यमकावतार में चन्द्र- 





१. यः प्रतीष्यसमुस्यादः शन्यतां ता प्रचक्षते । 
सा अज्प्तिदपादाय प्रतिपस्सैव मधष्यमा ।। ( विग्रहब्यावतनी ) 
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कीतिं कहते है* कि जो सत्य-द्य के विज्ञान से रहित है, उसे कथमपि मोक्ष-सिद्धि नहीं होगी | 
झाचार्यपाद के ज्ञानमार्ग से जो बहिगंत हैं, उनके कल्याण के लिए कोई उपाय नहीं है । 

बुद्ध की धर्म-देशना दो रुत्यों का आभ्रयण करती है-- लोक-संबृति-सत्य और 
परमार्थ-सत्य* | 

पदार्य-तत्व का समन्ततः अवच्छादन करने से ( समन्ताद्‌ वरणम ), अ्रथवा अन्योन्य 
का आशय लेकर उत्पन्न होने से ( परस्परसंमवनम्‌ ), संबृति व्युटन्न है। संवृति लोक-व्यवद्दार 
कौ भी कहते हैं; क्योंकि लोक-व्यवद्वार ज्ञान-ज्ञेय का संकेत है | 

चन्द्रकीति ने मध्यकावतार में विस्तार से सत्य-द्रव की विवेचना की है। समस्त बाह्य 
आध्यात्मिक पदार्थों के दो स्वरूप हैं। वस्तुओं का पास्मार्थिक रूप वह है, जो सम्पक्‌ द्रष्टा 
आये के ज्ञान का विषय है, किन्तु ठसकी स्वरूप-सत्ता नहीं है (न तु स्वात्मतया सिद्धम )। 
क्स्तुओं का सांबृतिक रूप वह है, जो प्रथणजन की मिथ्यादृष्टि का विषय है, किन्तु इसका भी 
स्वरूप असिद्ध है। समस्त पदार्थ इन दो रूपों को धारण करते हैं। इन दो स्वरूपों में सम्यक्‌ 
द्रश्ठ का जो विषय है, वह तत्व है | वही पासमार्थिक सत्य है। मिथ्या-दष्टि का जो विषय है, वह 
संबृत्ति-सत्य है; वह परमार्थ नहीं हैं |? 

मिथ्याहृष्टि भी सम्यक्‌ और मिथ्या भेद से दो है| इसलिए पूर्वोक्त मिथ्याइष्टि ( सँबृति- 
सत्य ) के दो ज्ञानऔर उनके दो विषय हैं। (१ ) शुद्ध तथा रोगरद्वित इच्दरियों वाले 
व्यक्ति का बाह्यविषयक ज्ञान, ( २ ) दोष-अस्त इन्द्रियों वाले व्यक्ति का ज्ञान| स्वस्थ इन्द्रियों 
वाले व्यक्ति के ज्ञान की अपेक्षा दुष्टेन्द्रिय व्यक्तियों का ज्ञान मिध्याज्ञान है।* सांबृतिक 
सत्यता और मिध्यात्व का निर्णय केवल लोक की अपेक्षा से ही होता है, आयंज्ञान की 
अपेक्षा से नहीं। 


आचार्यनागाहुनपादमार्गादवहिगतानां न शिवे्युपायः । 
उपायमभूतं ब्यवहारसस्यमुपेयभूर्त परमा्थसत्यम | 
त्योविंभाग्ग न परैति थो वै मिध्याविकल्पैः स कुमागंयातः ।। 
( मध्यमकावतार १|७३-८० ) 





२, हे सप्ये समुपाशिस्य बुद्धानां धमदेशना । 


कोकसंवतिसत्यं च सत्यं च परमाथतः ।। ( म० का० १४।८ ) 


६. सम्पक सपादशनल्ब्धभाय रूपदयय विश्वति सवेभावाः | 
सम्पगदश! यो विषयः स॒तस्‍्व॑ रूपाइशां संवर्तित्तत्यमुक्तत्र || ( म० का० ६।२३ ) 


४' सषादशो5पि द्विविधास्त इष्टा, दीसतेन्द्रिया दग्जियदोपवन्तः । 
दुष्टेन्द्ियायां किल्ष बोध हृषटः सुस्थेन्त्रियज्ञानमपेषय यज्ञानम मिच्या || 





ऋनेविज्ञ अध्याय श्र 





वत्तुतः मोह संबृति है, क्योंकि वह वस्तु के यथाथ॑ स्वमाव को आवृत करता है | संबृति 
एक ओर वस्तु के स्वमाव-दर्शन के लिए झावरण खड़ा करती है, दूसरी ओर पदार्थों में असत्‌- 
स्वरूप का आरोपण करती है | संबति निःस्वमाव एवं सत्यामासित पदार्थों को त्वमभावेन तथा 
सत्यरूपेण प्रतिमासित करती है। किन्तु यह अत्यन्त मिथ्या है। लोकदृष्टि से ही इसकी 


सुत्यता है, अतः इसे लोक-संदृति-सत्य कहते हैं| यह प्रतीत्व-समुत्पन्न है, इसलिए कृत्रिम 
है|" अविद्वान्‌ को कभी अक्रित्रिम ( स्व॒मभवः ) नहीं मासता | प्रतितिंब, प्रतिश्रक्त आदि मिथ्या 
हैं, फिर भी उसे भासित होते हैं | नौजादि रूप तथा चित्त-वेदनादि मी सत्य मासित होते हैं । 
ये दोनों प्रकार के दृष्टान्त प्रतीत्य-स्मुत्यन्न हैं, इसलिए संबृति-सत्य की कोटि में आते हैं। 
किन्तु वो संबृति से भी मृषा है, वह संबृति-उत्य नहीं है ( संबृत्यापि यन्मृषा तस्संबृतिसत्य॑ न 
भवति )। मवाज्ञ ( अविद्या, संस्कार, नामरूप आदि ) संबृति-सत्य है, किन्तु संक्लिष्ट अ्रविद्या 
से ग्रस्त व्यक्ति के ही लिए। भ्रावक, प्रस्येकनुद्ध तथा बोघिसत्व के लिए वह संबृति मात्र 
हैं, उत्व नहीं हैं; क्योंकि वे संक्लिष्ट अविद्या को नष्ट कर चुके हैं, और समस्त संस्कारों को 
प्रतिबिंब के तुल्य देखते हैं| इनमें वस्तु के प्रति सत्याभिमान नहीं है| जिस वस्तु से बाल- 
धथ-गूजन ठगा जाता है, उसे आय॑ संबृतिमात्र मानता है। आर्य को क्लेशावरण नहीं है, 
केवल शेयावरण है; झतः उसे विषय सामासगोचर हैं, अनाय॑ को निरामासगोचरता है | 
बुद्ध को स्व धर्म का सवृकार ज्ञान है, अतः वह संबृति-सत्य को संबृतिमात्र कहते हैं| 

इस प्रकार हम देखते हैं कि प्रथगचन के लिए थो पसमार्थ है, वही आरयों के लिए 
संबृति है | संबति की जो स्वभाव-शत््तता है, वहीं पस्मार्थ है। बुद्धों का स्वमाव परमार्थ है, 
वह परमार्थ है; क्योंकि उससे किसी का प्रमोष नहीं है,परमार्थ-सत्य है। यह परमार्थ-सत्य प्रत्यात्म- 
वेद्य है। संबृति-सत्य प्रमोषक है, अतः वह परमार्थ-सत्य नहीं है | 





परमार्थ-सत्य अवाच्य है एवं ज्ञान का विषय नहीं है। वह स्व-संवेदय्य है, उसका स्वमाव 
लक्षणादि से व्यक्त नहीं किया जा सकता। परमार्थ-सत्य की विवक्ता से केवल इतना ही कहा 
जा सकता है कि जैसे तिमिर रोग से आक्रान्त व्यक्ति अपने हाथ से पकड़े धान्यादि पंज को 
केशरूप में देखता है, किन्तु उसे शुद्ध दृश्विाला जिस रूप में देखता है वही तत्व होता है; 
वैसे ही अविद्यातिमिर से उपहत अतत्तत-द्रष्टा सकन्‍ध, धातु, आयतन का जो स्वरूप ( सांबृतिक ) 
उपलब्ध करता है, उसे ही अ्रविद्या-बासना रहित बुद्ध बिस इष्टि से देखते हैं वही परमार्थ- 
सत्य है। 


१. मोइः १. मोहः स्वमावावर्थाद्धि संवृतिः सत्यं तयाण्याति बदेव कुत्रिमस | 


जगाद तत्संबुतिसत्यमिध्यसौ मुनिः पदार्थ छृतकं च॒ संबतिम ॥ 
द ( मध्यमकावतार १।२४७,२८ ) 


४१२६ बोस्‌-घर-दूर्शन 


प्रश्न उठता है कि पससमार्य-सत्य अवाच्य अदृश्य है, तो उसे अविद 
कैसे देखेंगे । 

चन्द्रकीति कहते हैं. कि श्रदर्शन-न्याय ( न देखा जा सकना ) से ही उसका देखना 
संभव है | परमार्थ-सत्य की किसी प्रकार देशना नहीं हो सकती; क्योंकि जिसके द्वारा देशित 
होना है, जिसके लिए देशना करनी है, और जिसकी देशन। करनी है; ये समी पस्मार्थत 
अनुत्तन्न हैं। इसलिए अनुत्यन्न धर्मों ते ही अनुत्यन्न धर्मों को बताया जा सकता है| तत्व में 
भाव-श्रभाव, स्वमाव-परमाव, सत्य-असत्य, शाश्वत-उच्छेद, नित्य-अनित्प, सुख-यु:ख, शुचि- 
अश्लुचि, आत्मा-अनात्मा, श॒त्य-अशत्म, लक्षण-लक्ष्य, एकत्व-अनेकत्र, उत्पाद-निरोधादि नहीं 
होते | तत्व के शान में आय॑ ही प्रमाण हैं, अनाय॑ बाल नहीं | 

एक प्रश्न है कि माध्यमिक यदि लोक का भी प्राम्ताण्य स्वीकार करते हैं, तो लोक 
अवश्य तत्वदर्शी होगा; क्‍योंकि जड़ प्रमाण नहीं होता। चह्तुरादि से ही तल्वनिर्शय 
होना है, अतः श्ार्यमार्ग के अवत्तरण के लिए शील, श्रुति, चिन्ता, भावना आदि का प्रयास 
अवश्य निष्फल होगा | 

चन्द्रकीतिं कहते हैँ कि लोक सर्ब॑या प्रमाण नहीं हो सकता, लोक-अमाण से तल्वदशा में 
बाधा भी नहीं होती | हाँ, लोक-प्रतिद्धि से लौकिक अर्थ अवश्य बाधित होगा |* 

आचाय नागाजुन कहते हैं कि जो लोग इस सत्यद्वव का विभाग नहीं जानते वह गंभीर 
बुद्धशासन के तत्व को नहीं जानते | 
सत्य-दय का प्रयोजन 

वादी प्रश्न कस्ता है कि माध्यमिक-सिद्धान्त में जब परमार्थ निष्प्रपद्न स्वमाव है, तो 
भगवान्‌ ने अपस्मार्थभूत स्कन्ध, घातु, आयतन, चार आर्य सत्य, प्रतीत्य-समुत्याद आदि की 
देशना क्यों की | अतत्व परित्याज्य होता है, और परित्याज्य का उपदेश करना व्यर्थ है | 

आचार्य कहते हैं कि व्यवहार ( अभिधान-अभिवेय, ज्ञान-शेय आदि ) के अमभ्युपंगम के 
बिना पस्मार्थ की देशना अत्यन्त अशक्य है। और पसरमार्थ के अधिगम के बिना निर्वाण का 
अधिगम अशक्य दै*| जो लोग उत्य-द्य की व्यवस्था को नहीं जानते किन्तु, शुत्वता का वर्णन 
करते हैं, उन मन्दप्रश्ञ लोगों को दुद ४ शुन्यता वैसे ही नाश कर देती है, जैसे ठीक से न 
पकड़ा गया सर्प तथा अविधि से प्रसाधित कोई विद्या किसी साधक का5 | चन्द्रकीतिं कहते हैं 


$, जोक; प्रमाणं नहि सवयाञतों ज्ञोकत्य नो तत्वद्शास बाधा । 
जोकपसिदूध्या यदि क्रौकिको5थों बाघ्येत ल्लोकेन भवेद्धि बाघा || (६।३१) 
व्यवह्ारमनाक्षित्य परमा्ों न देश्यते । 
सर्पा वा दुग्गू द्वीतो विद्या वा दुष्प्रसाधिता ॥ ( म० का० २४|१०।११ ) 





ऊनबिंदा (अध्याय शेर 


कि जो योगी अज्ञानमात्र से समुत्यापित संबृति-सत्य को निःस्लमाव जानकर शुत्यता को परमा- 
ता को जानता है, वह अन्त-द्वय (उच्छेद, शाश्वत) में पतित नहीं दोता। किसी भी पदार्थ का 
पहले अत्तित्व नहीं था, जिसके नास्तित्व को योगी ने बाद में जाना दो, क्योंकि उसने पहले 
भी ( सदा ही ) भाव-स्वमाव की अनुपलब्धि की हैं, अतः बाद में उसके नास्तित्व-ज्ञान का 
प्रसंग ही नहीं है। योगी लोकसंबृति को प्रतिविंव के आकार में ग्रहण करता है, उसे नष्ट नहीं 
करता | इसलिए वह कर्म, कर्म-फल, धर्म-अधघर्म आदि की व्यवस्था को बाघा नहीं पंहुँचाता, 
किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि वह परमार्थ तत्व में सस्वमावता का आरोपण करता है । 
उसे इसकी आवश्यकता मी नहीं है, क्योंकि कर्म-फल आदि की व्यवस्था पदार्थों की निःस्वेमावता 
के सिद्धान्त में ही संमव है, सल्वमाववाद में नहीं | 


यह निश्चित है कि शत्यता भाव या अमात्र दृष्टि नहीं है। इसीलिए आचार्य 
पविनाशयति दुद पा शूत्वता” पर अत्यधिक जोर देते हैं| चन्द्रकीतिं कहते हैं कि शुत्तता एक 
महती विद्या है, माव-अभाव दृष्टियों का तिर्कार कर यदि उसे मध्यमा-प्रतिपत्ति से ग्रहण किया 
जाय, तो वह अवश्य ही साधक को निदपषिशेष निर्वाण के सुख से युक्त करती है। अन्यथा- 
ग्रहण से ग्रहीता का नाश कर देती है | नागार्जुन कहते हैं कि शुत्यता की इस दुखगाहता को 
देखकर ही भगवान्‌ बुद्ध ने अपने को धर्मोपदेश से निदृत्त करना चाहा था, जो अन्ना 
सहंपति के अनुरोध से संभव नहीं हुआ । 


जाचार्य कहते हैं कि शुत्यता के सिद्धान्त पर वादियों के जितने आ्चेप हैं, वह सत्य- 
इय की अनमभिज्ञता के कारण हैं। शत्यता को अमावार्थक समककर समस्त दोष दिये बाते 
हैं, किन्त वादी शज््ता की अभावात्मक व्याख्या नहीं करता, प्रत्युत शृत्वता का अर्थ प्रतीय- 
समुत्याद करता है, अतः उसकी शत्पता-दृष्टि नहीं है । 


शुन्यवाद में यथोक्त दोष नहीं होते, इसे सिद्ध कर आचार्य अब इस प्रतिज्ञा को विद्ध 
करते हैं कि सर्व माव-स्वमावन्शत्यता का अर्थ प्रतीत्-समृत्याद करने से शुत्यवाद में चार आर्य- 
सत्य, परिज्ञा, प्रह्यण, स्ञात्कार, मावना तथा फल्ादि की व्यवस्था बनती है, प्रतीत्य-समुत 
की अन्य व्याख्याओं में ये संभव नहीं हैं। आचार्य अपने सती्ष्यों की उत अश्वारूड़ व्यक्ति 
से तुलना करते हैं, जो अश्वारूढ़ रहते हुए भी अत्यन्त विज्षेत के कारण अश्ब के भुला देने 
का उपालंम दूसरों पर देते हैं | 


आचार्य कहते हैं कि यदि माव स्वमावत: विद्यमान हैं, तो वे हेतु-प्रत्यय निरपेज्ञ होंगे । 
टेसी स्थिति में कार्य-कारण, करण-कर्ता और क्रिया, उत्पाद-निरोध और फलादि समस्त बाधित 
होंगे; क्योंकि यदि घट स्वमावतः हैं, तो उसे स॒दादि हेतु-प्रत्ययों से क्‍या प्रयोजन | फलतः 
घट का अमाव होगा; क्योंकि निदँतुक घट नहीं होता | ऐसी अवस्था में चक्र-चीवरादि करण, 
क॒र्तों कुम्मकार तथा घट बनाने की क्रिया का अभाव होगा | फिर घट का क्या उत्पाद और क्या 
निरोध १ उत्पाद-निरोध के अभाव में फलादि अत्यन्त असंभव है| इस प्रकार हमः देखते हैं 
कि सस्वमाववाद मानते ही ये समस्त दोष आपतित होते हैं | 





श्श्यं बौद्धू-धर्म-दर्शन 


सर्व शुन्यतावादी के पक्ष में. उपयुक्त दोष असंभव है; क्‍योंकि उसके पत्त में प्रतीत्य- 
समुत्पाद हेठ॒-म्त्ययों की अपेक्षा करके अंकुरादि या विज्ञानादि के प्रादुर्माव का सिद्धान्त है, 
जो पदार्थों को स्वभावतः अनुत्यज्ष तिद्ध करता है। पदार्थों का स्वभावतः झनुत्पाद ही 
शुन्यता है। 

इस शूत्यता को ही उपादाय-प्रश्ञप्ति कहते हैं। जैसे--चक्रादि ( स्थ के अंग ) का 
उपादान कर ( उपाद्ाय ) स्थ की ग्रश्ञत्ति होती हैं। जो झपने अंगों का उपादान करने पर 
प्रश्त्त होता है, वह अवश्य दी त्वभावेन अनुत्पन्न हीता हैं। जो स्वमावेन अनुत्तन्न है, 
वही शुन्यता है । । 

शून्यता ही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है। जिसकी स्वमावेन अनुत्तत्ति है, उसका अत्तित्व नहीं 
है | जो स्वमावेन अनुत्यन्ष है, उसका नाश क्या होगा ! अतः उसका नाक्तित्व भी नहीं है | 
इस प्रकार जो भाव और अ्माव इन दो अन्तों से रहित है, और अनुत्त्ति-लक्षण है, वह 
मध्यमा-प्रतिपत्‌ ( मध्यम मार्ग ) है, वह शन्यता है। फल्ञतः प्रतीत्य-समुत्याद की ही ये विशेष 
संशाएँ, हैं--शुन्यता, उपादाय-अज्ञत्ति, मच्यम्रा प्रतिपत्‌'" | 

उपयु क्त विवेचन से यह निश्चित हुआ कि जो प्रतीत्य-समुसन्न हैं, वह शून्य हैं। 
अतः कोई भी पदार्थ अशुन्य नहीं है। अशुन्‍्यवाद ( उत्वमाववाद ) में जब सब अशूत्य हैं, 
तो उसका उदय और व्यय नहीं होगा, और श्ार्य रुत्य भी नहीं होंगे; क्‍योंकि जो प्रतीत्य 
समुत्पन्न नहीं होगा, वह अनित्य नहीं होगा । किन्तु दु:ख का लक्षण अनित्यता है | सल्वमाव- 
वाद में भावों की दुःख-स्वमभावता नहीं होगी, इसीलिए उसका समुद्य भी नहीं होगा; क्योंकि 
समुदय दुःख़ का हेतु है ( समुदेति अस्माद्‌ दुःखमिति )। दुःख के अभाव में उसकी उत्पत्ति 
के लिए देतु की कल्पना व्यर्थ है | इसी प्रकार सत्वमाववाद में निरोध तथा समस्त आरय॑-मार्ग 
बाधित होते हैं; क्योंकि स्वमावतः सत्‌ दुःख का निरोध नहीं होगा, और मार्ग की मावना 
भी नहीं होगी | यदि वह भावना से भाव्य होगा, तो उसका स्वामाव्य नष्ट होगा। इस प्रकार 
सत्वमाक्याद में चार आयं-सत्य नहीं होंगे। इनके अभाव में परिज्ञा, प्रह्मण ग्रादि किसके 
होंगे | इस प्रकार फल, फलस्थ प्रतिपन्नक तथा त्रिरन कुछ नहीं होंगे। स्वमाववाद में धर्म- 
अधर्म की व्यवस्था भी नहीं होगी; क्योंकि जो अशत्य होगा, वह कर्तव्य-क्रोटि में नहीं 
आयेगा, ओर विद्यमान होने के कारण उसका कोई करण नहीं होगा | इस प्रकार धर्माधर्म- 
मूलक फल भी नहीं होगा | 

यदि पदार्थ सस्वमाव होंगे, तो अक्ृत्रिम होने से किसी से व्यावृत्त नहीं होंगे; अतः 
संसार अजात और झनिरुद्ध होगा | जगत्‌ कृत्स्य नित्य होगा । इसलिए जो स्वभाव-शून्यता- 
रूप प्रतीत्य-समुत्पाद को सम्यक जानता है, वही आर्य-सत्य आदि को तत्वतः जानता है । 





१, या वर/कलइलवाए शन्‍्यतां तां प्रचक्षते । 
सा प्रज्ञप्तिस्पादाय प्रतिपत्सेव मध्यमा ॥| ( म० का० २७।१८ ) 


ऊनविह भ्रध्याय १0 8। 


.._ अब शुत्यवाद की दृष्टि से निर्वाण के स्वरूप का विवेचन किया जाता है | इस संब्रन्ध 
में पहले पूर्वपक्षी बौद्धों का मत दिया जाता हैं, पश्चात्‌ शत्ववाद का | 
निर्वाण द्विविध हैं--सोपधिशेष, निरुपधिशेष | - 
सोपधिशेष--इस निरवाण में अविद्या, राग आदि क्लेशों का निरवशेष प्रद्यण दोता है | 
आत्म-स्नेह जिसमें झराहित होता है, वह उपधि है। उपधि शब्द से पैच उपादान-स्कन्ध 
अमिप्रेत है; क्योंकि वह आत्म-प्रज्ञति का निमित्त है। उपधिशेष एक हैं| इस उपधिशेष के 
साथ जो निर्वाण है, वह सोपधिशेष निर्वाण है। यह र्कन्धमात्र है, जो सत्कायदष्टि आदि 
क्त्ेशों से रहित है । 
निरुपधिशेष--जिस निर्वाण में स्कन्ध भी न हो, उसे निरुपधिशेष निर्वाण कहते हैं| 
बादी कद्दता है कि उपयु क्त द्विविध निर्वाण शुत्मवाद में संभव नहीं हैं; क्योंकि 
शुन्यवाद में जत्र किसी का उत्पाद बा निरोध नहीं दोता तथा केश और रूकन्ध नहीँ दोते 
तो, किस का निरोध करने से निर्माण दोगा। अतः निर्वाण की सिद्धि के लिए भावों का सख- 
भाव होना आवश्यक है | 
आचार्य नागाज़न कहते हैं कि स्कन्धों को सस्वमाव मानने पर उनका उदय-व्यय नहीं 
होगा; क्योंकि स्वभाव अविनाशी होता है, अतः स्कम्धों के निवृत्ति होने का प्रश्न द्वी नहीं 
उठेगा, फिर निर्वाण कैसा £ वच्ुतः स्कन्धों का निवृत्ति-लक्षण निर्वाण अयुक्त है । 
अप्रडोणस-न्‍जों रागादि के समान प्रदीण नहीं होता | 
असंप्राप्तम--जो भामण्य फल के समान प्राप्त नहीं होता । 
अ्नुक्छिस्तम--जो स्कम्धादि के समान उच्छिन्न नहीं होता | 
अशाश्वतम--त्रो अशुन्य ( सस्वमाव ) पदार्यों के समान नित्य नहीं होता। 
अनिरुद्धम अजुत्पा्मम---जों स्वमावतः अनिरुद्ध और अनुत्नन्न हो। 
इन लक्षणों से लक्चित निर्वाण है | ऐसी निष्पपश्नता में क्लेशों की कल्पना करना 
तथा उनके प्रह्यण से निर्वाण कहना--ये सब अतिद्ध हैं | निर्वाण के पहले भी क्लेश नहीं 
हैं, जिनके परिक्षय से निवोण सिद्ध होगा; क्योंकि स्वभावतः विद्यमान का परिक्षय नहीं हो 
सकेगा। अतः निरवशेष कल्पनाओं का छृय दी निर्वाण है। यदी सिद्धान्त-संमत निर्वाण 
का लक्षण है | 


१६७ बौस-चर्म -दशेन 


चन्द्रकीति निर्वाण की सर्वकल्पना-क्षयता के पक्त में भगवान्‌ का एक वचन उद्घृत करते 

हैं, और उसका अमिप्राय उक्तार्थ में पर्यंवसित करते हैं-- 
निवृत्तिधर्माण न अल्ति घर्मा ये नेह अस्तीन ते जातु अस्ति। 
अस्तीति नात्तीति च कल्पनावताम्‌ एवं चरन्तान न दुःख शाम्यति || 

निरुपचिशेष निर्वाण धातु में क्लेश-कर्मादे का या स्कन्धों का सव॑ंया अत्तित्व नहीँ है, 
यह सभी वादियों को अमिमत है | जैसे अन्धकार में रज्जु में सर्प उपलब्ध है, किन्तु प्रकाश के 
उदय के साथ नष्ट हो जाता है; उसी प्रकार निर्वाण में समस्त धर्म नष्ट हो जाते हैं | जैसे 
झन्ध॒काग़वस्था में भी रुज्जु रूजु दी था, रर्प नहीं था; उसी प्रकार क्लेंश-कर्मादि समस्त कक पदार्थ 
संसारावस्था में भी तत्वतः नहीं हैं । जैसे तिमिर रोगाक़लान्त को सर्वधा असत्‌ केश का प्रतिम 
है, वैसे ही असत्‌ झ्रात्मा और असत्‌ आ्मीयों के ग्रह से ग्रस्त प्रयग्जन को असत्‌ माबो 
का भी सत्यतः प्रतिमास होता है, यही संसार है| 

जैमिनि, कणाद, कपिलादि से लेकर वैभाषिक पर्यन्त समी मावों के संबन्ध में अस्ति- 
वादी ( सल्वमाववादी ) हैं। नात्तिवादियों में उच्छेदवादी नातस्तिक हैं, और उनके अतिरिक्त 
वें हैं, यो अतीत-अनागत अवस्था की विज्ञत्ति तथा विप्रयुक्त संस्कारों की सत्ता तो नहीं मानते, 
किन्दु तंदतिरिक्त की सत्ता मानते हैं | नास्तिवादी वें भी हैं, जो परिकल्पित-स्वभाव नहीं मानते, 
किन्तु परतन्त्र तथा परिनिष्पन्न स्वभावों को मानते हैं। अन्तिम दो ( सौत्रान्तिक और विज्ञान 
वादी ) वख्छुतः अस्ति-नास्तिवादी हैं, जो उक्तगाथा में नात्ति-कोडि में संग्रहीत हैं | उपयुक्त 
उमय कोटि के लोगों का संसार-दुःख शान्त नहीं हो सकता | इस प्रकार निर्वाण में न किसी 
का प्रद्मण ही संभव है और न निरोध ही, अतः वह सर्वकल्पना-क्षय रूप है | 

आचार्य नागाजुन निर्वाण के संबन्ध में अन्य वादियों के मत का खण्डन करते हैं| 

भावस्तावन्न निर्वांशस्‌--निर्वाण भाव नहीं है, अन्यथा उसका जरा-मस्ण होगा। 
भाव का लक्षण जरा-मस्ण है | जरा-मरण रदित खपुष्प होता है | 

पुनश्च, यदि तिर्वाण माव है तो वह संस्कृत होगा, असंस्कृत नहीं; क्योंकि असंस्कृत 
किसी देश काल या सिद्धान्त में माव नहीं होता | 

निर्वाण भाव होगा तो अपने कासण-सामग्रियों से उत्पन्त होगा, किन्तु निर्वाण किसी 
से उत्पनन नहीं होता | कोई भाव दैेतु-प्रत्यय-सामग्रियों का बिना उपादान किये 
नहीं होता | 

यदभावश्च निवांणमनुपादाय तत्कथम्‌-निर्वाण अभाव भी नहीं होगा, अन्यथा निर्वाण 
अनित्य दोगां। क्‍योंकि कलेश-बन्मादि का अभाव निर्वाण है तो वह क्लेश-बजन्म की अनि- 
त्पता है। किन्तु निर्वाण को अनित्यता इष्ट नहीं है। अन्यथा सब॒का बिना प्रयत्न 

यदि निर्बाण अभाव होगा तो देतु-प्रत्यप का बिना उपादान किये न होगा | कोई मी 
विनाश किसी का उपादान करके ही होता है, जैसे--लक्ष्य का आश्रयण करके लक्षण 


॥ 


ऋनचिझ अध्याय हे । 


और लक्षेण का आश्रयण करके लक्ष्य । अनित्यता के लिए भावों की अपेक्षा आवश्यक है| 
वन्ध्या-पुत्र आदि किसी का उपादान करके नहीं हैं, इसीलिए वह अभाव मी नहीं हैं; क्योंकि 
भाव का अन्यथामाव अभाव है | वन्च्या-पुत्रादि तुच्छ हैं। 

तस्मान्न भावों नामावो निर्वांणमिति गुब्यते--निर्वाण भाव और अभाव दोतों नहीं 
हैं| भगवान्‌ ने मव-तृथ्णा और विभव-तृष्णा दोनों के प्रद्मण के लिए कहा है | निर्वाण यदि 
भाव या अभाव है तो वह भी प्रदह्मतव्य होता | ' 

यदि निर्वाण भाव और अमाव दोनों है, तो संस्कारों का आत्म-लाम और उनका नाश 
दोनों द्वी निरवाण होते | किन्तु संस्कारों को मोक्ष कोई स्वीकार नहीं करता | 

सिद्धान्त-संमत निर्वाण-- इसमें फोई सन्देह नहीं है कि जन्म-मरणाु-पर परा हेतु-ग्रत्यय- 
सामग्री का आभ्रयण करके चलती है। जैसे--.प्रदीप-प्रमा या बीजांकुर। अतः निर्वाण एक ऐसी 
अप्रवत्ति है, जो जन्म-मरणु-पर्म्परा के प्रबन्ध का उपादान नहीं करती | वह अप्रवृत्तिमात्र है, 
उसे आप भाव या अमाव नहीं कद सकते | जिसके मत में संस्कारों का संसरण होता है, उसके मत 
में मी उत्ताद और निरोध अपेक्ञावश सिद्ध होते हैं, किन्तु निर्वाण अपेक्षा न करके (अप्रतीत्य) 
अप्रवर्तमान होता है। बिसके मत में पुद्गल का संसरण अमिप्रेत है, और पुद्गल नित्यत्वेन 
अनित्पत्वेन अवाच्य है; उसके मत में मी जन्म-मरण-परंपरा उपादानों की अपेक्षा करके होती 
है, और निर्वाण उपादान न कर अग्रवृत्तिमात्र है। इस प्रकार संस्कारों का संसरणु मारने या 
पुद्गल का, निर्वाण भाव या अमाव या उमय नहीं है | 

एक प्रश्न दै कि निर्वाण माव, अभाव या उमय रूप नहीं है, इसका किसने प्रत्यक्ष 
किया है | क्या निर्वाण में कोई प्रतिपत्ता है ! यदि है तो निर्वाण में भी आत्मा होगा, किन्तु 
निरुपादान आत्मा उस समय रहेगा कैसे १ यदि कोई प्रतिपत्ता नहीं है तो उपयुक्त सिद्धान्त का 
निशचय किसने किया १ यदि संसारावस्थित ने किया तो उसने विज्ञान से निश्चय किया या ज्ञान 
से ! विज्ञान से संमव नहीं है, क्योंकि विज्ञान निमित्त का आलंबन करता है; किन्तु निर्वाण में 
कोई निमित्त नहीं है | ज्ञान से भी ज्ञात नहीं होगा, क्योंकि ज्ञान शुल्यता का आलंबी है, और 
शून्वता अनुत्याद रूप है। ऐसी अ्रवस्था में ज्ञान अविद्यमान एबं सर्वप्रपंचातीत हुआ, उससे 
निर्वाण के भावामाव का निश्चय कैसे होगा ! इसलिए माध्यमिक-सिद्धान्त में निर्बाण किसी से 
प्रकाश्यमान, और णह्ममाण नहीं है | 
निर्वाण से संसार का अमेद 

निर्वाश के ही समान निर्वाण के अधिगन्ता तथागत में मी उक्त चार कल्पनाएँ 
( निरोध के पूर्व तथागत हैं, या नहीं, उभय या नोमय ) नहीं की जा सकतीं | तथागत की 
स्थिति में या निर्वाण में उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होती। श्रतः विचार करने पर संसार और 
निर्वाण में भेद सिद्ध नहीं होता | संसार निर्वाण के अमेद से ही संसार की अनादि-अनन्तता 
भी उपपन्‍न होती है। आचाय॑ कहते हैं कि निर्बाण की. कोटि ( सीमा ) और ठुसार की 
कोटि के मध्य किसी प्रकार का कोई वृक्ष्म भी भेद नहीं है | 





संसार तथा निर्वोण ग्रकृतितः शान्त, एक रस हैं, इससे उन समस्त दृष्टियों का समाधान 
होता है, जिन्हें मगवान्‌ ने अव्याकरणीय कहा था | 
तथागत के प्रवच्चन का रहस्प 
" बादी कहता है कि आपने उपयुक्त विवेचन से निर्वाण का भी प्रतिषेंध कर दिया | 
ऐसी स्थिति में निर्वीण के अधिगम के लिए. सत्वों के अनन्त चरितों का अनुरोध कर मंगवान्‌ 
ने जो धर्म की देशना की है वह सब व्यर्थ होगी | 
चन्द्रकी्ति कहते हैं कि यदि धर्म स्वमावतः हों, और कुछ सत्व उसके भौता हों, मगवान्‌ 
बुद्ध नाम का कोई देशिता हो तो अवश्य आप का कद्दना ठीक हो; किन्तु रहस्य यह है कि 
इन समस्त निमित्तों का उपलम्म नहीं होता, जिससे यह ज्ञात हो सके किःदेव-मनुष्यों को 
फिसी मगवान, ने सांक्लेशिक, व्यावदानिक धर्मों का उपदेश किया था। आचार्य कहते हैं 
कि निर्बाण प्रपंचोपशम तथा शिव है, क्योंकि उसमें-- 
स्वप्रपश्शोपशमः--समत्त निमित्त-पपंचों की अग्रवृत्ति है। 
शिव:--शिव है, क्योंकि निर्वाण का यह उपशम प्रकृति से ही शान्त्र है, अथवा वाणी 
की अप्रवृत्ति से प्रपंचोपशम है, और चित्त की अप्रबृत्ति से शिव है; अथवा क्लेशों की 
आप्रवृत्ति से प्रपंचोपशम है, तथा जन्म की अप्रवृत्ति से शिव है; अथवा क्लेश के प्रहाण से 
प्रपंचोपशम है, और निरवशेष वासनाओं के प्रह्मण से शिव है; अथवा शेय की अनुपलब्धि 
से प्रपंचोपशम है, और ज्ञान की अनुपलब्धि से शिव है | 
यतः मगवान्‌ बुद्ध उपयु क्त सर्व प्रपंचो पशम एवं शान्तरूप निर्वाण में, झाकाश में राजहँस 
के समान स्थित हैं, यतः किसी निम्मित्त का ठपलंम नहीं है, अतः कहीं किसी के लिए कोई धर्म 
बुद्ध के द्वारा उपदिष्ट नहीं हुआ । चन्द्रकीति कहते हैं. कि बुद्ध अपने पुण्य और ज्ञान के संभार 
से निरालंब में स्थित हैं | उन्होंने जिस रात्रि में बोधि प्रात की और जिस रात्रि में निर्वाण लाम 
किया, इस बीच एक अच्चर का मी ब्याद्मार नहीं किया | 
प्रश्न है कि बुद्ध ने जब कुछ देशना नहीं की तो ये विचित्र विविध प्रवचन क्या हैं | 
चन्द्रकीर्तिं कहते हैं कि ये प्रवचन अविद्या-निद्रा में लीन तथा ख्प्न देखते हुए. मनुष्यों 
के अपने दी विकल्पों के उदय हैं। तथागतपरीक्षा में तथागत की प्रतिबिम्बमृतता 
दिखायी गयी है, अतः तथागत ने कोई धर्म-देशना नहीं की। धर्म-देशना के अभाव में 
भी छिद्ध नहीं होता | मगवान, ने गाथा में कहा है कि लोकनाथ ने निर्वाण के: रूपःमें अनिर्वाण 
की ही देशना दी | वस्तुतः भगवान्‌ का यह कार्य आकाश के द्वाय्र डाली गयी गाँठ का 
झाकाश के द्वार मोचन करने के समान है | 
अनिर्वाण हि निर्वाणं लोकनाथेन देशितम। 
आकाशेन कृतो अन्थिसकाशेनैव मोचितः ॥ (प्र. का, जृ, ए. ५४०) 
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विश अध्याय 

भारतीय सम्वता का स्वर्ण॑युग पांचवीं से सातवीं शताब्दी तक है | इस युग में बौद्धदर्शन 
में मौलिक परिवर्तन हुआ | न्याय तथा ज्ञान-मीमांसा उसकी गवेधणा के मुख्य विषय हो गये । 
इस परिवर्तन का बौद्धधर्म पर सामान्यतः बढ़ा प्रभाव पड़ा | इस युग के तीन यूंय॑ जिन्होंने 
अपनी प्रतिमा और प्रकाए्ड विद्वत्ता से संसार को देदीप्यमान किया--असुबन्धु, दिझनाग और 
घर्मकीति थे | वमुबन्धु ने न्याय पर कुछ अधिक नहीं लिखा | उनके शिष्य दिद्लनाग 
प्रमाणतमुल्चयबृत्ति में कहते हैं कि इस विषय में वसुबन्धु की अमिरचि नहीं थी। उन्होंने 
वादविधान नाम के एक़ अन्य की स्वना की थी, जिसमें संक्षेप में न्याय के कुछ प्रश्नों का 
उल्लेख मिलता है | दिडनाग के सिद्धान्त के बीज अभिषर्मकोश में यत्र तन्न पाये जाते हैं 
किन्तु दिकनाग ने सबसे पहले इनको एकन्र कर एक सिद्धान्त में ग्रथित किया, और धर्मकीर्ति 
ने उसको एक निश्चित रूप प्रदान किया | दिड्नाग ने न्याय के विभिन्‍न प्रश्नों पर छोटे छोटे 
कई प्रन्थ लिखे थे, त्िनकों उन्होंने प्रमाणतमुच्चय में संग्रहीत किया। धर्मकीति ने न्याय पर 
सात ग्रन्थ लिखे--एक मूल और छुः पाद | इनके नाम इस प्रकार दं--पग्रमाण॒वारतिंक, प्रमाणु- 
विनिश्चय, न्यायबिन्दु, देतुबिन्दु, संक्धपरीक्षा, चोंदनानामप्रकरण और सनन्‍्तानान्तरसिद्धि | 


नागार्जुन ने अपने ग्रन्थ विग्नहव्यावर्तनी में प्रमाण-प्रमेय, लक्ष्य-लक्षण आदि का 
खण्डन किया है, और उन्होंने माध्यमिक-कारिका में जिस प्रौढ़ तर्क-पद्धति से वादियों के पक्ष 
का खण्डन किया है, उससे भी इसका अनुमान होता है कि उनको तर्क की किसी शास्त्रीय 
पद्धति से परिचय था। वसुबन्धु का वादविधि या वादविधान नाम का कोई प्रमाण ग्रन्थ 
अवश्य या, जो अभी अनुपलब्ध है | न्यायवार्तिक और तात्पयंटीका आदि में पूर्बवफक्ञ के रूप 
में वसुबन्धु के प्रमाण लक्षणों को उद्घृत किया गया है। किन्तु उपलब्ध सामग्री के आधार 
पर यही कहा जा सकता है कि न्याय के ज्षेत्र में बौद्धों ने कुछ पीछे प्रवेश किया | जब 
दिद्लनाग ने प्रमाणसमुब्चय की रचना की तब प्रमुख मारतीय-दर्शन पहले ही न्याय के मौलिक 
प्रश्नों पर अपना मत प्रतिपादित कर चुके थे | 

प्रत्येक दर्शन को अपनी पुष्टि के लिए न्याय तथा ज्ञानमीमांसा ( लॉजिक 
एगड एपिष्टेमोलॉगी ) की आवश्यकता प्रतीत हुईं | इसलिए प्रत्येक दर्शन की 
अपनी शान-मीमांता और तदनुकूल अपना न्याय है। चार मौलिक दृष्टेयाँ आरंभ 
से ही भास्तीय-दर्शन में विद्यमान रही हं--आरंभवाद, संघातबाद, परिणिमवाद 
और विवर्त्तवाद | इनमें से संघातवाद बौद्धों का पक्ष है। फेवल धर्मों ( एलीमेंट्स ) 





५६६ बोद-घसं-दृशंन 


का बाह्य अस्तित्व है, संस्कृत या संघात का नहीं | इस पत्त में प्रतीत्य-समुत्याद (>्डेतु-फल- 
पसूपरा ) का सिद्धान्त काम करता है। देंतु-प्रत्यय-वश धर्मों की उत्त्ति होती है| देतु-फल 
की केवल परंपरा है, अर्थात्‌ इसके होने पर यह होता है। जब वर्ण-संज्ञा की उत्तत्ति होती 
है, तब उस कस्तुमात्र से ज्ञान की उत्तत्ति नहीं होती, किन्तु तीन धर्म अर्थात्‌ विज्ञान, वर्णु- 
घर्म और .चक्तु-धर्म एक साथ उत्पन्न होते हैं। यह तीन मिन्‍न घर्म समान महत्व के हैं । 


सर्वात्तिवादी बौद्धों का वाद बहुधर्मवाद है | न्याय-वैशेषिक भी बहुवाह्मवस्तुवादी हैं | 
ये दोनों बाह्य वस्तुओं के अस्तित्व को स्वीकार करते हैं। किन्तु न्याय-वैशेषिक के अनुसार 
अवयव और संघात दोनों की स्वतन्त्र सत्ता है | 


वैमाषिक तथा सौत्रान्तिक प्रकरण में धर्मों का हम विशद विवेचन कर चुके हैं, किन्तु 
यहाँ न्याय के उद्गम को स्पष्ट करने के लिए धर्मों का अति संक्षिप्त परिचय देते हैं | 


प्रमाणों के उद्गम की प्रमेय- धर्म ) भूमि बौद्धों का पंचस्कन्घ दो भागों में विभक्त 
होता है:--[ १ ) चित्त-बैत्त और ( २) रूप। हूप-धर्म चार महामृत या भौतिक रूप 
के परमाणु हैं। यह चार मद्दाभूत सर्वत्र अर्थात्‌ सब अप्रतिष भौतिक रूपों में सममात्रा में 
पाये जाते हैं | ये चार महामृत इस प्रकार हैं:-- 

पृथिवी-घातु ( धघृति-कर्म ), अन्घातु ( संग्रह-कर्म ) तेजोधातु ( पक्ति-कर्म ), वायु- 
घात॒ ( व्यूहन-कर्म ) । प्रथिवी-धातु का खर स्वमाव है, अब्धातु का स्नेह, तेजोघातु 
का उष्णुता और वायु-घातु का ईरण है। 





इस प्रकार हम देखते हैं कि यह चार महामृत या चार धातु संस्कार 
( फोर्स ) हैं | जल में प्रथिवी-धातु भी अपनी बृत्ति को डद्भावित करता है, 
क्योंकि वह नौका का संघारण करता है। मौतिक घर्म उन पांच विज्ञानों के उम्रकक्ष 
हैं, जिनका आश्रय पज्वेल्रिय हैं। यह रूप, शब्द, गन्ध, रस और स्पर्श हैं ।- भौतिक 
धर्म को अपनी धघ्ृति के लिए चार महाभूतों में से प्रत्येक के एक एक घर्म की आव- 
श्यकता है | अतः बौद्ध-दर्शन में किसी द्वब्य के स्थान में मद्यामृतन्‍वतुष्क और भौतिक द्वव्य 
हैं | यह सब ल्वतन्त्र तथा सम हैं। किन्तु देतु-प्रत्ययवश अन्‍्योन्य सैबद्ध हैं, बिनके कास्ण 
सदा एक साथ इनकी उत्पत्ति होती है। महामृत धर्म स्वयं वुप्र्व्य में परिगणित हैं | स्पष्टव्य 
महाभूत तथा मौतिक दोनों को दृढ़ कर्ता है | संघात-परमाग़ु कम से कम अष्ठ-द्रव्यक होता है । 
इनमें से चार मुख्यबृत्त्या द्रव्य, अर्थात्‌ चार महामत हैं, जो मौतिक-रूप (रूप, गन्ध, रस और 
स्पष्टब्य ) के आश्रयमृत हैं, और चार आयतन हैं, जो महाभूतों के आश्रयिमूत हैं। यदि द्रव्य में 
शब्द की अमिनिष्यत्ति होती है, तो शब्द का एक़ परमाणु अधिक होता है| भाजन और 
सत्वलोक में संघात रूप अधिक जटिल द्वो जाता है, क्योंकि रूप-धर्म सूछुम संस्कास्मात्र 
निश्चित किये गये हूँ, श्रत: चित्त-बैत्त को रूप से प्रथकूं करने वाली रेखा अब अनुल्लंघनीय 
न रही | बौद्ध-घर्म में प्रारंभ से ही यह दो प्रश्न नहीं पूछे गये हँ--चित्त-चैत्त क्या है, ओर 


बिका अध्याय हक 


रूप क्या है ! किन्तु उसकी लिज्ञासा इस बात की रही है कि चाहे नाम हो या रूप, पदार्थों 
के विवेचन से अन्तिम तत्व कौन से ठहरते हैं | 

चित्त-चैत्त को भी उन्होंने कतिपय घ॒र्मों में विमक्त किया है । यह धर्म साथ-साथ रहते 
हैं; एक दूसरे में मिलते नहीं, किन्तु देतु-प्रत्ययवश अनन्‍्योन्य संबद्ध दे | इन नियमों के अनुसार 
इनका कभी सहोत्याद होता है, कमी इनकी निरन्‍्तर उत्पत्ति होती है। अतः किसी आत्मा की 
सत्ता यह स्वीकार नहीं करते | जिसे दूसरे आत्मा कहते हैं, वह इनके अनुसार वेंदना, संज्ञा, 
संस्कार और विज्ञान धर्मों का समुदायमात्र है, जिनका कारित्र हेतु-प्रत्यय के नियमों के अधीन 
है | बौद्ध संघात-द्रव्य को प्रज्ञप्तिमात्र मानते हैं, और केवल धर्मों का अस्तित्व स्वीकार करते हैं | 
इस सिद्धान्त फो वह सर्वत्र, अर्थात्‌ चित्त-चैत्त तथा रूप-धर्मों में लागू करते हैं| उनके अनुसार 
द्रव्य-गुण का संबन्ध नहीं है। वेदना ( अनुकूल या प्रतिकूल ), संस्कार ( चेतना ), संशा और 
त्वयें विज्ञान यह सब प्रथक्‌ धर्म हैं | इनकी सहक्रिया हममें झ्ात्मा का भ्रम उतन्न करती है, जो 
वस्तुतः इन धर्मों के बाहर नहीं है। जैसा संघातरूप के लिए है, वैसा ही चित्त-चैत्त के संघात 
के लिए कम से कम एक नियत संख्या के धर्मों का होना आवश्यक है। चित्त-चैत्त में कुछ 
मौलिक या सामान्य धर्म होते हैं, जो चित्त के प्रत्येक क्षण में सदा वर्तमान होते हैं, और 
कुछ ऐसे धर्म हैं जो अनियत हैं, जो कुशल-अ्रकुशल हैं और जो उस क्षण के स्वमाव के 
कारण हैं | 

सामान्य धर्म दश हैं | गौण धर्म की संख्या अनियत है, और यह कभी कुशल कमी 
अकुशल या अ्व्याकृत चित्त में होते हैं। सामान्य धर्म महाभूमिक कहलाते हैं; क्योंकि यह 
सर्व चित्त में सदा होते हैं। इनका पुनः विभाग व्यवदान और संक्लेश के आधार पर किया 
जाता है। महाभूमिक धर्म इस प्रकार हैं :--(१) वेदना ( सौमनस्य या दोर्मनस्य ) (२) 
चेतना, (३) संज्ञा, (४) छुन्द, (५४) स्पर्श, (६) मति, (७ ) स्मृति, (८) मनस्कार ( £ ) अधि- 
मोच्ध और (१०) समाधि | यह दश मह्ाभूमिक धर्म चित्त को झाइत करते हैं। विज्ञान के 
अमाष में यह दश धर्म विज्ञप्ति न होंगे। इनके अतिरिक्त दो और धर्म हैं, जो सब चित्तों में 
सामान्य हैं, किन्तु जो कामधात॒ से ऊर्ष्व॑ के धातुओं में तिरोहित हों जाते हैं, जब कि विज्ञान 
समाधि की अवस्था में उन धातुओं में प्रविष्ट होता है | वह वितक और विचार हैं | 


वितर्क आलंबन में चित्त का प्रथम प्रवेश हैं। आलंबन में चित्त कौ अविच्छिन 
प्रवृत्ति विचार है। इसीलिए कहते हैं कि वितक॑ औदारिक है, और विचार यूक्तम हैं | यह 
वितर्व॑ और विचार प्रत्येक चित्त के साथ होते हैं, किन्तु जब योगी ध्यानावस्था में समाधि-बल 
से रूप-धातु और अरूप-धातु में प्रविष्ट होता है, तब इनका तिरोमाव होता है, धघ्यान से 
ऊध्व॑ यद नहीं होते | इन दो को लेकर चित्त-संघात के बारद्द परमाणु द्वोते हैं । 

गौण-घधर्म जैसा हमने ऊपर कहा है, कुशल या अकुशल हैं। कुशल-महाभूमिक 
घ॒र्मं दूश हैं :--भद्धा, वीर्य, उपेत्षा, ही, अपत्रपा,अप्रमाद, मूलद्वय, अविहिंसा, प्रश्नन्धि | इस 
प्रकार कुशल चित्त में २२ धर्म होते हैं । संप्रयोग देतुवश यह सदा एक साथ उतन्न होते हैं। 


श्ब्८ वोदध-च्म-दृशन 


यह सहमू-हेवु से मित्न हैं। अकुशल दित्त में १२ धर्मों के अतिरिक्त कुछ और घर्म होते हैं । 
प्रत्येक अकुशल कर्म के मूल में ग्रही और अनपन्नपा पाये जाते हैं | अह्वी अगुरुता है, लजा 
का अमाव है | अवद्य-करण में अह्डी का आ्त्मापेक्षया लज्षा का अमाव है, अनपन्नाप्य परा- 
पेक्षया लजा का अभाव है। यह वह धर्म हैं, जिसके योग से पुदूगल दूसरे के झवद्य का अनिष्ट 
फल नहीं देखता | ही वह घर्म है, जिसका पालन करना मिक्तु के लिए ञ्रति आवश्यक है। 
अनिष्ट का एक कासण अह्ली बताया गया है | बौद्धों का विचार है कि प्रत्येक पाप कर्म के पूर्व- 
वर्ततों चित्त में इन दो धर्मों के प्रभाव पाये जाते हैं | 

किन्तु इस विवेचन में अनेक कठिनाइयाँ पाई जाती हैं । कुछ धर्म परस्पर विरोधी हैं | 
वह एक ही चित्त-क्षण में साथ नहीं रह सकते | यथा-एक ही अर्थ के प्रति प्रेम और विद्वेंष 
साथ नहीं रह सकते | अन्य का अवश्य संप्रयोग हो सकता है; यथा वेदना और संज्ञा का | इसके 
विपरीत न्यायदर्शन में एक चित्त-क्षण में एक ही धर्म का अस्तित्व माना जाता है| बौद्ों के 
अनुसार यद्यपि चित्त-क्षण में कम से कम २२ पर्म माने गये हैं, तथापि उनकी तीव्रता सदा 
एक सी नहीं होती | प्रत्येक चित्त-अक्स्था में एक धर्म की प्रधानता होती है, और यह धर्म 
अन्य धर्मों कों कम अधिक अभिमृत करता है| | 

इसी प्रकार का एक बाद रुप-धर्मों की विविधता को समकाता है| यद्यपि 

महामूतचतुष्क सर्वत्र सममान्ना में समान रूप से होते हैं, तथापि इनमें से किसी 
एक महाभूत का ग्राघान्य ओर उत्कर्ष हो सकता है, जिसके कारण भौतिक कमी मूर्त- 
रूप, कभी तरल द्रव्य, कभी वायु और कमी अग्नि के आकार में प्रादुमूत होता है | अत 
इन्हीं धर्मों का झत्तित्व है; कोई संघात द्रव्य नहीं है | यह कहना ठौक नहीं होगा कि प्रथिवी 
गन्धकती है; क्योंकि पथित्री स्वयं एक गन्ध है । द्रव्य प्रज्ञत्तिमात्र हैं, यथा आत्मा प्रजप्तिमात्र है | 
यह धर्म संस्कार हैं | इसकी इससे भी पुष्टि होती है कि धर्मों का उदय-ब्यय ज्णिक है | जिसका 
अस्तित्व है, वह क्षणिक है। क्षणों की प्रत्येक सन्तति, त्थिति परिकल्प है | दो क्षण जिनका 
नेस्‍्तर्य है, दो मिन्‍न घर्म हैं | 

कस्तुतः गति संभव नहीं है। धर्मों के प्रत्येक क्षण का उदय-व्यय होता है | पाणि- 
2४2 २ आदान-विहरण उसका द्वितीय क्षण में अन्यत्र अभिनव संस्थान के साथ उत्पन्न 

नाहै। 


इस प्रकार धर्म गशितशासत्र के बिन्दु के समान हैं। यह भिन्न संस्कारों के केद्ध 
हैं, जिनका प्रति क्षण उत्पाद-विनाश होता रहता है। यह चित्र दो भूमियों में प्रकट होता 
दे। अधोभूमि में बिन्दु और ज्ण है । न कोई द्ब्य है, न वर्ण-संस्थान है, न स्थिति है और 
न कोई आकार है। ऊर्घरभूमि में एक दूसरा लोक है, जो परिकल्प से निर्मित है। श्रतः दो 
मिन्‍न वस्तु, हैं :-१, तत्व, जहाँ इन्द्रिय विज्ञान और गशित के बिन्दु के समान क्षण हैं; 
२. व्यावहारिक तत्व, जो पर परिकल्प द्वारा पहले पर आरोपित होता है | 


विश ऋ्याय धयुद्दू 


दिल्नाग ने श्ञान की जो मौमांसा की है, उसका आरंभ इसी विचार से होता है। 
प्रमाण दो हैं। केवल दो हैं--प्रत्यक्ष और अनुमान; क्योंकि विशेष और सामान्य यही विषय के 
दो प्रकार हैं। 'विशे! का समकक्ष क्षण! है, जो सर्व का आधार है | 'सामान्य” हमारी 
कल्पना के निर्माण के तुल्य हैं | विशेष से वह विशेष समझना चाहिये जो विवेचन से सिद्ध 
होता है, वह विशेष जो सर्व सामान्य लक्षणों से रहित है। “विशेष! से अभिप्राय किसी 
अर्थ विशेष से नहीं है, जिसमें सामान्य गुण पाये बाते हैं| दिड़नाग और पधर्मक्रीति का 
विज्ञानवाद इसमें है कि वह तत्व की दो भूमियाँ सिद्ध करते हैं--एक परमार्थ द्रव्य जिसका 
कोई रूप नहीं है, जो परिकल्प निर्माण का आधारमात्र नहीं है; दूसरी भूमि यह परिक्प हैं। 
यह दूसरे प्रकार का तत्व शुद्ध कल्पना या आमास नहीं है | यह मृगमरीचिका, आंकाश-कुसुम, 
शशमग के समान कल्पनामात्र नहीं है | 

दिड्नाग और घर्मकीर्ति का सिद्धान्त उस वाद का प्रत्यक्ष फल है, जो प्रत्यक्ष श्ञान 
और झनुमानाधित ज्ञान में मौलिक भेद कर्ता है | 


कालवाद 

बौद्ों के ज्ञान-सिद्धान्त का विवेचन करने के पूर्व हम काल और दिकू पर विमिन्न 
समय में निरूपित वादों पर विचार करेंगे | 

शंकर, माघव और अन्य दाशंनिक अपने विवेचन में कालवाद और दिग्वाद को 
शीर्ष स्थान देते हैं, और बौद्धों के वाद का खण्डन करते हैं | दिडनाग, धर्मकी्तिं और धर्मोत्तर 
ने इनक। सविस्तर वर्णन नहीं दिया है, किन्तु उन्होंने ऐसा इसलिए, किया, क्योंकि बह समझते 
थे कि सब उनसे परिचित हैं; और सत्र जानते हैं कि उनके शास्त्र की यह पीठमृमि है | 
दिगवाद पर सामग्री स्वल्प है, अधूरी और श्रस्पष्ट है। विज्ञानवादियों के लिए मी इसका 
महत्व न था | 

बाह्य जगत्‌ को अविद्यमानता के प्रमाण से दिक्‌ की अविद्यमानता अनिवार्य रूप से 
सिद्ध होती है। अन्य दर्शनों में काल को एक ख्तन्त्र पदार्थ माना है, जिसका संब॑न्ध 
द्रल्यों से हो सकता है, अथवा उसे द्रव्यों का एक गुण माना है | शाश्वत काल का बाद भी 
मिल्तता है, जो सकल भव का प्रथम कारण है। अन्त में बौद्धों का वाद काल की सत्ता का 
प्र्याख्यान करता है। दिक्‌ एक और शाश्वत है, यह भी बाद मिलता है। बौद्ध इसका 
भी प्रत्याख्यान करते हैं। किन्तु दिगवाद के प्राचीन रूप का समभना पारिभाषिक शब्दों 
के कारण कठिन हो गया है। 

दिकू के अतिरिक्त आकाश? शब्द का भी व्यवद्ार ड्ोता है। इन शब्दों का अर्थ 
मिन्न भिन्न प्रकार से किया जाता है। कमी इसे अनन्त का प्रतीक माना गया है, ओर इस रूप 
में यह काल और दिक दोनों को व्यात करता है। कमी इसका अर्थ अन्ययात्व होता है। 
ये दो शब्द दिकू और आकाश साथ साथ दो भिन्न द्वब्यों का ज्ञापित करते हैं, किन्तु इनका 


७र्‌ 





।औ 


संबन्घ स्पष्ट नहीं है | कमी आकाश एक द्रव्यविशेष बताया जाता है; जिसका गुण शब्द है। 
लय है, न कि द्रव्य | यह आकाश का लिज्ञ है; क्योंकि शब्द से आकाश का अनुमान 
होता है। 

दिक्‌ और काल के सिद्धान्त एक दूसरे के समकक्ष हैं, पड़ दर्शनों में से कोई भी 
दर्शन इंससे आरंभ नहीं होता, यद्यपि सब इन प्रश्नों का उल्लेख करते हैं । वेशेषिक में इन 
पर विशेष ध्यान दिया गया है। उसमें इन दोनों को नौं द्ब्यों में परिगणित किया है। 
दिक्‌ के अतिरिक्त आकाश द्रव्य भी नौ में गिनाया गया है। पहले हम कालवाद की 
समीक्षा करेंगे । 
काल का उद्गम 

भारतीय-दर्शन के विकास का इतिद्ास उस कथा से शआारंभ दोता है, जिसके अनुसार 
विराट पुरुष ने संसार की सृष्टि को | इस कथा के अनुसार पुरुष ने जिसको वेद में प्रजापति 
कहा है, अनेक विकल्पों द्वारा अपने में से दृश्य भाजन-लोक और सत्व-लोक को प्रकट किया | 
इसी प्रजापति को ब्रह्मन, , आत्मन्‌ कहते हैं| कदाचित्‌ बौद्ध-धर्म में यह मद्ापुरष तथागत हैं; 
ब्राह्मण धर्म में यह गुण विष और शिव का बताया गया है | 

जिन द्रब्यों को पुरुष ने अपने में से प्रकट क्या, उनमें से एक काल है, जिसे प्राचीन 
संक्‍त्सर कहते थे | उस समय काल शब्द का प्रयोग एक दूसरे ही ञर्थ में होता था। 
ऋग्वेद ( १०।१६०।२ ) के अनुसार 'पसंबत्सर' की उत्पत्ति अर्ण॑व... ...से सबसे पहले हुई । 
शदारस्यक ( १२४ ) के अनुसार' पुरुष ने सबसे पहले 'वाच्‌, को प्रकट किया और पश्चात्‌ 
स्वये मनस द्वारा उसके साथ मृत्यु और बुभुच्षा के रूप में संभोग किया | जो शुक्र स्खलित 
हुआ, वही संवत्सर था । इसके पूर्व तंवत्सर न था| झत्छु का अर त्त संवत्सर स्वयं मृत्यु है | झतः 
विश्व का जो भाग इससे व्यास है, वद नाश-शील और अनित्व है | काल को संदार और 
नियति का देवता मानना, काल का यम के साथ तादाहस, देव-विधि में जो विश्वास है, 
उसके साथ काल का संबन्ध होना, इन सब विचारों का उद्गम स्थान यही कथा है | 

उष्ट काल के परे अमृत पदार्थ है, जिसका अन्त नहीं दे, जिसको इयत्ता नहीं है; 
और जो अकल, अनवयवी दै। विश्व के ऊर्ध्धमाग को यह व्याप्त कर्ता है। किन्तु इसके 
अतिस्क्ति अ्रनन्त और समाग होने के कारण यह भूतकोटि को पार कर पस्मार्थ के 
आायतन तक मी पहुँचता है। पुरुष के स्वभाव से इसका तादात्म्य हैं। उस अवस्था 
से इसबा तादात््य है, जो सृष्टि-क्रिया के पूर्व वर्तमान थी। पीछे के कुछ वाक्यों 
में शाश्वत के इस पदार्थ को काल भी बताया गया है। किन्धु यह विरोध मास- 
तासात्र है। जो काल विमाज्य है, सकल है, परिवर्तन शील दै, और प्रवाहित होता रहता 
है; वह शाश्वत काल का उपाधिमात्र है। अन्ययात्व, अनित्यता और मृत्यु शाश्वत के गर्म 
में केवल दोममात्र है। वही देवता जो बुभुक्षा और मृत्यु के रूप में 'वाउ में शुक्र स्वल्न 
करता है, वही साथ साथ अपने वास्तविक स्वभाववश मृत्यु के परें हैं। वह शारवत हैं, 
ग्रमितायु है | उतके लिए मृत्यु नहीं है । एक शब्द में वह शाश्वत काल है | 


बिन मष्पाय २७०१ 


इस ञअर्य में जैसा कि ब्राह्मणों में कह्दा गया है, प्रजापति संवत्सर है। इसका साहश्य 
बौदों के अ्मितायु से है | वैदिक हिन्दुओं का यही काल है,जिसका तादात्म्य शिव (महाकाल) 
और विष्यु से किया जाता है। इस कोटि के देवता काल-सृत्यु से उतना दी भिन्न हैं, जितना 
कि शाश्वत-काल स॒ष्ठ-काल से भिन्न है। जैसा कि उस पुरुष के लिए उचित है,जो सब इन्द्रों का 
अन्तिम प्रमव है, और जो स्वयं उनसे ऊध्य और बहुत दूर रहता है | यह ईश्वर-काल सर्वथा 
उदासीन है। वह किसी के साथ पक्षुपात नहीं कर्ता | | 


दोनों कालों-शाश्वत और झऔपाधिक-के संबन्ध में कल्पना है कि यह एक प्रकार का 
सूद्म द्रव्य है, जो दिक को व्याप्त करता है। स॒ष्ट और शाश्वत काल में मुख्य भेद यह है 
कि पूर्व विभाज्य और मित है, और अपर समाग ( पूर्व सहदश ) अनवयवी और अनन्त 
है | औपाधिक काल विश्व के उस अधरमाग को व्याप्त करता है, जिसका निर्माण भौतिक 
रूप से हुआ है, ओर जो सूर्य के अधम्तात्‌ है | शाश्वत-काल दूसरी ओर के अमभौतिक झआय- 
तनों को व्याप्त करता है | उदाहरण के लिए हम तीन उद्धस्ण देते हैं:-- 

१. जैमिनीय ब्राह्मण ( १ ब्रा० )--“सूर्य के दूसरी ओर यत्किंचित्‌ है, वह अमृत 
है; किन्तु जो इस ओर है, वह दिवा-रात्र ( औपाधिक काल, मृत्यु ) से निरन्तर विनष्ट होता 
रहता है। सूर्य के दूसरी ओर अनेक लोक हैं|” 

२, बृहदारण्यक ( ४|४।१६ )--“जिसके नीचे संवत्सर की गति होती है, उस अमृत 
( प्रकाशों के प्रकाश ) पर देवता उपासना करते हैं ।” 

३, मैंत्रायणी उपनिषद्‌ ( ६।१५ )--“ब्क्न्‌ के दो रूप हैं-काल-अकाल | जो सूर्य 
के प्राक्‌ है, वह अकल-फाल है; जो सूर्य से प्रारम्म होता है, वह सकल-काल है | दूसरे शब्दों 
में शाश्वत-भ्रमौतिक तथा अनित्य-मौतिक के बीच की सीमा देवताओं की उच्चकोटि है, जिसपर 
यूर्य चक्कर कायता है |” 

काल एक सूद द्रव्य है । यह विचार पीछे के अधिकांश दर्शनों में पाया जाता है | 
बैशेषिक के अनुसार काज् नौ द्वब्यों में परिगणित है। मीमांतक भी उसे द्वब्य की चूली में 
गिनाते हैं। जैनागमन के अनुसार काल अस्तिकाय नहीं है, क्‍योंकि इसमें प्रदेश नहीं दै। 


तथापि यह द्रव्य है । 
काछवाद का झाधार 

इन सब कालवादों का आधार लगभग एक ही है। उसके लिए मुख्यतः दो 
युक्तियाँ हैं:-- 


१, भाषा में काल संबन्ध को व्यक्त करने के लिए कई शब्द हैं-युगपत्‌ , पूर्व, अपर 
भ्रादि | पुनः प्रत्ययों की सहायता से भाषा क्रिया फे काल-मेद को व्यक्त करती है--क्रियते, 
कृतम्‌ , करिष्यति । 


भक्त के बोद-घर्म-दुर्शन 


हम अपने नित्य के व्यवहार में इन सब शब्दों का प्रयोग करते हैं। झतः इनका 
व्यवद्ास्य सिद्ध होता है, जो संभव न होता, यदि इनका आधार काल्‍्पनिव होता; श्रर्थात्‌ 
यदि काल-संवन्ध को व्यक्त करने वाले सब शब्दों के समकन्ष और इनसे संबन्धित सब भावों 
के समकच्त कोई एक मिन्न वस्तु, एक विशेष द्वव्य न होता | दूसरे शब्दों में यह आवश्यक है 
कि हम.काल शब्द ओर काल-संज्ञाओं को किसी वात्तविक काल से संत्रन्धित करें | 

वैशेष्कि सूंज ( २२२६ ) का यही अर्थ है--“पूर्व, अपर, युगपत्‌ » अयुगपत्‌, चिर 
और च्िप्र काल के लिझ्न हैं ।? बलदेव विद्यामूष्ण भी, जो गोकविन्द-माधप्य के ग्रन्थकार हैं 
यही कहते हैं--कालश्च भूतभविष्यद्वतंमानयुगपब्चिरक्षिप्रादिव्यवहादेतु: | 


२. दूरुरी युक्ति का संबन्ध इहलोक (-दृष्टध्म ) की सकल वस्तुओं की अनित्यता और 
अन्यथात्व से हैं। असाधारण कास्णों से कार्यो की उत्पत्ति होती है, किन्तु इनके अतिरिक्त 
एक साधारंण कफास्य भी है, जिस देतु से कार्यों की उत्पत्ति, स्थिति और विनाश होता रहता 
है| दृश्य जगत्‌ के प्रत्येक वस्तु की यह तीन अवस्थाएँ सर्वसाधास्ण हैं। असाधारण कास्ण 
इनके लिए. पर्याप्त नहीं है। दूसरी ओर काल इसका साधारण कारण माना जा सकता है। 
इसीलिए प्रशश्पाद में काल का लक्षेण इस प्रकार वर्णित है--“सब कार्यों की उत्त्ति, 
स्थिति और विनाश का हेतु काल है | 

काल-द्भव्य स्वभावतः इन्द्रिगाचर नहीं है। उसकी सत्ता का अनुप्तान अप्रत्यक्ष रूप से 
उसके सामथ्य से ही हो सकता हैं; जिस प्रकार मनस , आत्मा और आकाश के विद्यमान होने 
का इम अनुमान करते हैं | प्रमाकर का यह मत अवश्य है कि काल पडिव्द्रिय-प्रह्म है, और 
उसका अनुमान युगपद्‌ माव आदि से न करना चाहिये। केवल प्रभाकर ही एक ऐसे हैं, जो 
झन्य कालवादियों से भिन्न मत रखते हैं | 





काज़ और झाकाश की समानता, उसके लक्षण 
,... मीमांसक, वेशेष्कि और कुछ अंश में वेदान्ती सर्व संमति से काल-द्नब्य के निम्न चार 
लक्षण बताते हैं:-- 

( १ ) सूक्मत्व, ( २ ) विभुत्व, ( ३ ) नित्यत्व और ( ४ ) एकत्व ( अनवयवत्व )। 
जाकाश के भी यही लक्षण हैं | इस प्रकार भारतीय-दर्शन में काल और झाकाश अमौतिक 
तथा भौतिक द्रव्यों के बीच में है। अभौतिक के समान इनमें सूक्षमत्व, एकत्व और नित्यत्व है, 
तथा मौतिक द्ब्यों के समान इनमें झचेतनत्व और जाह्य है | फलस्वरूप भारतीय दृष्टि में काल 
और झाकाश के बीच कुछ ठांम्य है। यह दो द्रव्य हैं, जिनमें सब्च संस्कृत धर्म ( भाव ) 
दबे हैं | 

पुनः यह दो द्रव्य ऐसे हैं, जो प्ेथिवी, झप, तेज और वायु से केवल इस बात में 
मिल्न हैं कि इनका सूक्तमत्व अधिक मात्रा में है। यही कारण है कि यह स्थूल वस्तुओं को 
बिना प्रतिघात के व्यातत कर सकते है । 





सूक्म-नित्य काल का अनवयवत्व, समागत्व और अनन्तत्व बहु संप्रदायों को इष्ट है। 
इसी को हम दूसरे शब्दों में यों कह्ठ॒ सकते हैं कि काल एक और असम है। इसकी जाति 
नहीं है| तथापि हम च्णादि समय के विभागों का उल्लेख करते हैं | 


इन दो को हम कैसे रुमरमें; १ इस कठिनाई का यह समाधान है--उपाधिवश ऐसा 
होता है | जैसे एक आकाश घटादिवश अनेक विमागों में विभक्त दीखता है, उसी प्रकार 
काल एक होते हुए. भी क्षण से आरं॑म कर परा्घ तक वृद्दत्‌ और लघु काल-विभागों में. विमक्त 
हुआ भासमान होता है | अतः काल के यह सब विभाग औपचारिक हैं, क्योंकि वस्तुतः हम 
काल का मान नहीं लेते; किन्तु केबल उन भौतिक द्वब्यों का मान लेते हैं, जिनका काल में 
अवस्यथान दै--कालस्थापि विभुत्वेदपि उपाधित्रशादौयाधिकों भेदव्यवहारोंडस्ति ( मानभेयो- 
दूय, प्रू० १६१ )। 


मीमांसक निम्न दृशान्त मी देते हैं। जैसे--नित्य, सबंगत वर्ण दीर्घादि रूप में ध्वनि 
की उपाधि के कारण विमक्त भाख्ति होते हैं, उसी प्रकार काल मी स्वयं अभिन्न होते हुए 
सूर्य की गति-क्रियावश भिन्न मासित होता है| ( यथा हि वर्णों नित्यः सर्वंगतो5पि दीर्घादि- 
रूपेण विमक्तो भासते घ्वन्युयाधिवशात्‌ , तथा कालोडपिं स्वयममिल्नोडपि आदित्वस्य गति- 
क्रियोपाधिवशाद्‌ मिन्नों मासते । 

अतः विश्यु-यूक्म काल की विविधता स्थूल द्रव्य, उसकी गति और उसकी उपाधि के 
कारण हैं | 


काल के विमक्त होने के प्रश्न से एक दूसरा जटिल प्रश्न है, जिसका संबन्ध 
अनित्यता के प्रश्न से है| काल प्रवाह में जो पतित होता है, वह अनित्य है और उसका 
अन्यथात्व होता है | काल विकल्प-माों को अन्‍्म देता है, उसका पाक करता है ( पचयति ) 
और अन्त में उनका मक्षण करता है। हम ऊपर कह चुके हैं कि काल भावों की उत्पत्ति, स्थिति 
और विनाश का साधारण कारण है, भत्र के यह तीन आकार हैं | इनके समकक्न काल तीन 
विमागों में विभक्त किया जाता हैं। इन तीन विभागों का तादारुय भविष्यत्‌ , वर्तमान और 
भूत इन तीन कालों से है:--कालस्तूतत्ति-स्थिति-विनाशलक्षणस्तिविघः (सप्तपदार्थी, १४)। 


मितमाषिणी में है:--कालस्योपाधिकं विभागमाह-उत्पत्तीति | पदार्थानामुत्पत्ति-स्थिति- 
विनाशैलंच्यत इत्युलत्तिस्यितिविनाशलक्षण उत्पत्या मविष्यत्‌ , स्थित्या वर्तमान:, विनाशेन 
मूतकालों लक्ष्॒त इति त्रिविधः | 


यह विभाग केवल औपाधिक है | ( काल एक, अनवयवी, अकलद्वव्य है ) दूसरे शब्दों 
में काल में स्वयं गति नहीं है, किन्तु व्यवद्वार में जो भाव इसके प्रवाह में पतित हैं, उनकी 
उत्पत्ति, स्थिति और विनाश होता है, और इस अन्यथात्व का प्रतिबिंत्र काल के पटपर पढ़ता 
है, और ऐसा भासित होता है मानों काल के तीन विमाग हो गये हों | 





५७8 बौद्ध-बम-इशंन 


झव हम उन दर्शनों को लेंगे, जो काल को द्रव्य के रूप में नहीं स्वीकार करते हैं | 

सांक्य--पहले हम सांख्य को लेते हैं। वाचस्पतिमिश्र ( सांख्यतत्वकौमुदी, ३३ ) 
कहते हैं कि जिस काल को वैशेषिक द्रव्य के रूप में ग्रहण करते हैं, वह अकेले भविष्यत्‌ आदि 
शब्द-भेदों को उत्पन्न नहीं कर सकेगा | काल केवल उपाधि है, बिसके भेद के कारण भविष्यत्‌ 
झादि भेद उत्पन्न होते हैं। अतः सांख्य काल को अनावश्यक समभते हैं और यही कारण 
है कि वह काल को तत्वान्तर के रूप में अ्रहण नहीं करते (न कालरूपतत्वान्तराभ्युप 
गम इति )। 

इसके होते हुए. भी सांख्य वस्तुतः वैशेज्कि आदि से आगे न बढ़ सका | शाश्वत और 
सष्ट-काल का भेद इस रूप में सुरक्षित है कि शाश्वत प्रकृति का गुणविशेष है, और स॒ष्ट-काल 
को आकाश मान लिया है, जो सूर्य और ग्रहों की गतिक्रिया है | 

सांख्यवादी भी काल को साधारण कारण मानते हैं :-- 

ननु आत्मा स्रमावतों न बद्ध:, किन्तु कालवशादबद्धों मविष्यतीत्याइ--“न कालयोगतों 
व्यापिनों नित्यस्थ स्वृसंतन्धात्‌ | भवत्वयम्‌, यदि तस्य कदापि कालयोग: स्यात्‌ , न स्थादू 
बा । नित्य॑स्य व्यापिनः सर्वकालसंबन्धोपा५धित्वात्‌ [”” 

इसका प्रत्याख्यान नहीं है कि काल ( यथा आकाश, कर्म आदि ) का 'परकांस्णत्व 
सामान्यरूपेण” होता है। केवल इसका प्रत्याख्यान है कि यह एक असाधारण कारण है। 
वास्तत्र में सांख्य ने कालवाद पर कोई अन्वेबण करने की उत्सुकता नहीं दिखाई है। उसने 
केवल काल को एक प्रथक तत्व नहीं माना हैं, किन्तु इसने कालवाद संजन्धी अन्य विचारों का 
अनुकस्ण किया है । 

वस्तुतः कालवाद का विवेचनात्मक विश्लेषण करने का श्रेय बौद्धवैर्म को है | सामग्री 
की कमी से विषय का सविस्तार वर्णन संभव नहीं है, किन्तु कुछ तथ्य निश्चित हो सकते हैं | 
कोई ऐसा कालवाद नहीं है, जो सब॒ निकायों को समान रूप से मान्य हो | इसलिए, यदि 
हम कहें कि बौद्ध कालवाद का खणडन करते हैं, तो यह वर्णन केवल कुछ मुख्य निकायों में 
ही लागू होगा | 

ब्रिफ्टिक पृ्ध--त्रिपिटकों को रचना के पूर्व ही वौद्धधर्म का प्रभव हुआ था, और उसी 
समय बौद्धधर्म का वह रूप जो हीनयान के विकास के पूर्व का है, प्रचलित या। योगाचार के 
१०० धर्मों की सूची में दिक्‌ के साथ काल भी विप्रयुक्त संस्कार के अन्तर्गत परिगणित है। 
इसका उल्लेख अपेक्षया पीछे के ग्रन्थों में मिलता है, इस युक्ति का कोई महत्व नहीं है | 
हीनयान की अपेक्षा महायान में बौद्धधर्म के प्राचीन अंश कहीं अधिक सुरक्षित पाये बाते हैं। 
खोज करने पर हीनयान के साहित्य में भी इसके प्रमाण पाये जायेगे। जब तक ऐसा नहीं 
होता, तब तक हम केवल इसका अनुमान ही कर सकते हैं कि दीनयान के पूर्व॑काल में 
बौद्धों की काल के संबन्ध में क्या कल्पना थीं ! 


घिझ अध्याय श्क्ज 


प्राचीन बौद्धधर्म में--कुछ विद्वानों का ऐसा अनुमान है--उपनिषदों के समान इसमें 
केवल रूप को ही अनित्य माना जाता था, और अन्य वृक्म धर्म जैसे चित्त, विज्ञान आदि 
झनित्यता के परे ये । यह संभव है कि बौद्धघर्म में मी इस कल्पना का संबन्ध काल के दो 
मेद से मी रहा हो--एक अनवयवी और नित्य तथा अमृत से अभिन्न और दूसरा औपाधिक 
झवयवी-सकल और अनित्य वस्तुओं की उत्तत्ति को निश्चित करनेवाला | यह मी हो सकता है 
कि शाश्वत-काल झाकाश या विज्ञान के तुल्य एक मिन्न आयतन न रहा हो, किन्तु वह केवल 
एक़ प्रवाह था, जो सूछ्रम और स्थूल रूपी द्रव्यों को व्याप्त करता था। इतना तो कहा. ही जा 
सकता है कि काल से औपाधिक द्वव्यों की उत्मत्ति होती है, इस कल्वना का समर्थन बौद्ध 
साहित्य में भी है । 

महाविमाषा ( प० ३६३ ०.) में निम्न मिथ्याइष्टि का उल्लेख है--काल का स्वभाव 
नित्य है, किन्तु संस्कृत धर्मों का स्वभाव अनित्य है । संल्कृत धर्म काल के भीतर वैसे ही भ्रमण 
करते हैं जैसे एक फल एक माण्ड से दूसरे माण्ड में अथवा जैसे एक पुरुष एक ग्रह से दूसरे 
गृह में | इसी प्रकार संस्कृत धर्म मविष्यत्‌ से निकलकर वर्तमान में आते हैं, और वर्तमान से 
निकलकर भूत में प्रविष्ट होते हैं। हम यह मान सकते हैं कि जहाँ पूर्व में काल की कल्पना 
एक ही विभु भाणड के रूप में थी, जिसमें भविष्यत्‌ , वर्तमान और भूत ये तीनों एक दूसरे के 
ऊपर तह में तह लगाए हुए. हैं, वहाँ पीछे तीनों माण्डों की कल्पना हो गई । 

इस संबन्ध में एक और बात कही जा सकती है। अमिषमंकोश ( तीन कोशस्थान 
प्रू० ६३ ) में त्रेकाल्यवाद का एक ऐसा स्वरूप मिलता है, जिसमें भविष्यत्‌ में उत्पन्न होने 
वाले कार्य का व्तमानीकरण देशान्तर-कर्षण से होता है। सौत्रान्तिकों का यद आक्षिप यथार्थ 
है कि इस कल्पना के आधार पर हम अरूपी धर्मों ( चित्त-चैत्त ) की उत्त्ति नहीं उमा 
सकते; क्योंकि वह अदेशस्प हैं | किन्तु यह आपत्ति पीछे के उन्हीं विद्वानों पर लागू होती है, 
जो अरूपी धर्मों को मी अनित्य मानते हैं । परन्तु पूर्व हीनयान में केत्ल रूपी धर्म ही अनित्य 
हैं, और इसलिए, देशान्तर-कर्षण का सिद्धान्त वहाँ पूर्णतः सफल होता है; और इस प्रकार 
उसकी प्राचीनता की पुष्टि भी होती है| 

काल के इस के साथ कि वह एक भाणड है, जिसमें भविष्यत्‌ , वतंमान और 
मूत अवस्थान करते हैं, एक और प्रश्न जुड़ा है। यदि प्रवृत्ति अर्थात्‌ जीवन की प्रक्रिया यहीं 
है कि मविष्यत्‌ कर्तमान से होकर मूतकाल में पतित होता है, तो कमी न कभी ५क ऋण ऐसा 
अवश्य आना चाहिये, जब कि सकल भविष्यत्‌ नितान्त रूप से समाप्त हो बायगा; और सकल 
विश्व केवल मूत हो जायगा | यंद्ट विवाद किसी ग्रन्थ में नहीं मिलता, किन्तु विभाषा ( प्र० 
में एक विवाद है, जिससे यह अनुमान होता है कि उसका आधार ऐसा ही कोई विचार है-- 
३६४ ए) “सर्व मविष्यत्‌ धर्म बद्गिमन से संबन्ध रखते हैं ( अर्थात्‌ धर्म भविष्यत्‌ से निकल कर 
भूत में प्रविष्ट दोता है ) | यह क्यों कह्दा जाता दै कि मविध्यत्‌ में कोई हानि प्रशत ( प्रशप्यतें ) 
नहीं होती ।” मदन्त वसुमित्र इसका यह उत्तर देते हैं--“मविष्यत्‌ घ॒र्मो की अमी गणना 
नहीं हो सकती, और मूतों की गणना अब संमव नहीं है। दोनों अ्रमित ओर इयत्ता से रहित 





२७६ बोद्ध-घर-ब॒र्शन 
हैं| जिस प्रकार महास्मुद्र में कोई कमी नहीं होती, चाहे जल के १००,००० घड़े उससे 
कोई निकाले; और कोई वृद्धि नहीं होती, चाहे १००,००० पड़े उसमें कोई डाले ।” . 

इस दृश्टन्त का क्या अर्थ है ! अनन्त में कोई भी मित संख्या का योग हो, या उससे 
कोई भी मित संख्या निकाली जाय, तो परिणाम सदा अनन्त निकलेगा | किन्तु सत्य तो यह 
है कि कोई महा-समुद्र अनन्त नहीं है। हम केवल्न उसके जल-कर्णों कों गिन नहीं सकते | 
जैसे गंगा की बाज्लुकां के क्ों का गिनना संभव नहीं है, यद्यपि उनकी संख्या मित है | अतः 
वस्तुतः वसुमित्र इसका ग्रत्वाख्यान नहीं करते कि भूत धर्मों की बृद्धि होती है, और मविष्यत्‌ 
धर्मों का हा होता है | उनका आशय इतना ही हे कि भविष्यत्‌ और भूत की विपुलता 
को देखते हुए यह कहना कि धर्मों की वृद्धि या हानि द्वोती है, व्यवहार में कोई महत्व 
नहीं सखता | 

इस दृष्टि का उद्दं श्य अनुमित दो सकता है | कदाचित्‌ इच्छा यह यी कि पुराने बौद्ध 
विचार को सुरक्षित रखा जाय कि मविष्यत्‌ भूत में प्रविष्ठ होता है, और साथ ही साथ वह इस 
परिणाम से भी बचना चाहते थे कि सकल विश्व स्वत: निरोध के लिए प्रयत्नशील है। यह 
विचार महायान और कदाचित्‌ पूर्व बौद्ध-धर्म का था। किन्तु हीनयानियों को यह स्वीकार न 
था, क्योंकि इसके मानने से निर्वाण के लिए व्यक्ति का प्रक्‍त्न निरर्थक हो जाता, कम से कम 
उसका महत्व घट जाता | 

अब इम संघमद्र के न्यायानुसास्शान्न ( प्ृ० ६३६ ए १४ ) से एक उद्धरण देते हैं। 
जिसमें एक विरोधी का विवाद दिया है, जो त्रेकाल्यवाद को नहीं मानता | भूत और मविष्यत्‌ 
वस्तुतः धर्म नहीं हैं, क्योंकि यदिं उनका अस्तित्व होता तो वह पर्पर प्रतिघात करते | बस्तुत: 
रूपी धर्म को देशस्थ होना चाहिये। यदि बह धर्म जो विनष्ट हो चुके हैं, और जो अमी 
उत्पन्न नहीं हुए हैं; वस्तुत: होते तो वे आधात-प्रतिघात करते।| सब रूप धर्मों में जिनका 
अस्तित्व है, अप्रतिघत्व होता है, और जिसमें यह नहीं है; वह रूप नहीं है। इस युक्ति में यह 
मान लिया गया है कि भूत और मविष्यत्‌ दो सान्‍्त माणंड हैं| इनका परिहार शास्त्र में इस 
प्रकार किया गया हैं कि अग्रतिघत्व केवल वर्तमान रूप धर्मों का होता है | महाविभाषा में 
(2०३६४ ए) प्रश्न दै:-यदि एक धर्म रूप है,तो क्‍या वह देशस्थ है ! उत्तर:-यदि धर्म देशस्थ 
है, तो वह अवश्य रूप है | ऐसे भी धर्म हैं, जो रूपी हैं; और देशस्थ नहीं हैं, अ्थीत्‌ भूत 
और मविष्यत्‌ धर्म, वतमान परमामु और अविज्ञप्ति )। 

अतः यही वर्तमान रूप धर्म देशस्थ हैं, और मूत तथा मविष्यत्‌ धर्म देशस्थ नहीं हैं। 
यह उस पुराने सिद्धान्त का परिष्कृत रूप है, जिसके अनुसार भविष्यत्‌ वर्तमान और भूत घर्मी 
के भेद का कारण त्रिकाल में से एक अवस्था-मेद था | 

पूबंबर्ती वैमापिक म्त--अब हम वैभाषिक नय को लेंगे। पहले इम उत्त परिवर्तनों 
का उल्लेख करेंगे, जिनका बौद्ध-धरम॑ में प्रवेश हीनयानवादी अमिघर्म के द्वारा हुआ | 


विश अध्याय जुकक 


१. बौद्ध-धर्म के पूर्वरूप में अनित्य स्थूलरूंप और नित्य यक्ष्म-चित्त यह दो माने गये 
ये | हीनयान में हम अनित्यता के उस नये सिद्धान्त का ग्राधान्य पाते हैं, जिसके अनुसार रूप 
और चित्त दोनों झनित्य हैं। 

२. संसार में अब कोई गन्धव॑-पुदूगल संसरण नहीं करता, और जिसे व्यक्तित्व कहते हैं 
वह झच उदय-व्ययशील नाम-रूप धर्मों के प्रवाह में परिवर्तित हो गया है ।' 

३. इन्हें 'धर्म! कहते हैं । इस आख्या का प्रयोग पूर्व बौद्ध-धर्म में नित्य अभौतिक 
और अतीन्द्रिव वस्तु के अर्थ में होता था | 'धर्म' के इस नये अर्थ को ( सदा बहुबंचन में ) 
हम एक विश धर्म के ( जो तथागत का स्वमाव है ) भेद के रूप में ग्रहण कर सकते हैं, जैसे 
विभिन्न रूप-पर्म एक विभु-रूप के विभेद हैं। 


हीनयान के अनुसार 'धर्म! की व्याख्या इस प्रकार है--ल्वलक्षणधारणात्‌ या स्वभाव 
घारणात्‌ इति घ्मः। अल प्रकार धर्म का अर्थ भाव (फेनामेना) के धारक हो गया, जो सन्तान 
में अपने को प्रकट करते हैं | 


४. दीनयान के पूव निर्वाण आदि शुद्ध, प्रमास्वर चित्त का स्थूल रूप के कारण उत्पन्न 
कलेश-आ्वों से विमुक्त होना था। यह व्यवदान के साथ द्वी साथ मसणशील भौतिक जगत्‌ से 
निर्यात क्र सूर्य को दूसरी शोर था रप्य-धातु मं ( ञों अमृत धातु हे ) जाना भी था | यह्‌ 
आरूप्य-धातु मृतकोटि है | जो भिक्तु वहाँ पहुँच गया वह अच्युत-पद को प्राप्त हो गया, जहाँ 
से च्युति नहीं है। वह अनागामी हो गया। कदाचित्‌ चर्या का यह चरम उद्दे श्य था। किन्तु 
जब चित्त मी अनित्य हो गया तो इस विचार का कोई दूसरा अर्थ करना पड़ा। यह कहना 
पड़ा कि विमुक्ति को प्राप्त करने के लिए. चित्त-चैत्त धर्म के परे जाना चाहिये। वास्तविक 
नित्यता और अम्रतत्त लोकोत्तर धर्म हो गये, जिसमें व्यवहार सर्वथा विनष्ट हो गया है। अब 
अनागामी वह आये हो गया जो भौतिक लोक़ों में जन्म नहीं लेता, और उसके ऊपर अत है 
जो मन के सब प्रकारों से सर्वया विमुक्त हैं | 

५४.. इन नये विचारों के कारण काल संबन्धी पुराना विचार मी बदला होगा | नित्य 
और खुष्ट-काल के बीच की सीमा इतनी खिसका दी गयी कि उसके अन्तर्गत सकल विश्व आ 
गया और मृत्यु के अधीन हो गया। छूर्य अब अमृत का द्वार नहीं रहा, और बहुत से लोक 
जो सूथ के उत ओर ये, श्त्र मार कें वैसे ही ग्रधीन हो गये जैसे कि नीचे के भौतिक लोक | 

नए अमिषम में पहला प्रश्न यह है कि काल धर्म है या नहीं १? 

वैभाषिकों के अनुसार केवज ऐसे ही धर्म नहीं हैं, जो सन्तान में पतित है; न्‍ क्न्तति 
ऐसे भी हैं, जो संस्कृत धर्मों के परे हैं, अर्थात्‌ असंस्कृत हैं; जिनका दृष्ट-धर्म म॑ आवि+ 
नहीं होता | भ्रतः उनकी कोई निश्चित व्याख्या नहीं हो सकती। असंस्कृत तीन हैं--दो 
निरोध और झाकाश | असंत्कृत आकाश का लिज्न अनावस्णत्व हैं| इसके अतिरिक्त डे एक 
आकाश धातु मी है, जो सान्‍्त और तिमाज्य दै; किन्तु बो अर्संस्कृत आकाश की उपाधि 


७रे 








कक 


नहीं है, बल्कि भौतिक रूप है। इस उपमान से हम झाशा करते ये कि इसी प्रकार नित्य 
और औपाधिक काल भी दो मिल्ल धर्म माने जाएँगे ! किन्तु ऐसा नहीं है । वैम्नापिकों की 
७५. धर्मों की सूची में किसी भी प्रकार के काल की गणना नहीं की गई है। तथापि प्रच्छुन 
रूप में इम दोनों भारों को वैमाणिक प्रत्पों में पाते हैं। नित्य काल का वादार्य अखत धातु 
से है, जो निर्वाण-धादु का अधिवचन है। औपाधिक काल रस संत्कृत लक्षणों से छिपा है, 
अयौत्‌ जाति, स्थिति, जग और अनित्यता में जो मिलकर वेशेषिकों के साधास्थ कार्य के 
ठुल्य है। इनका कारित्र प्रत्येक संस्कृत धर्म को त्रिकाल की अवस्था में ग्राकृष्ट करना है | 
'जाति' ध॒र्मे को मविष्यत्‌ से बहिःनिःस॒त करती हैं, और उसका प्रवेश वर्तमान में कराती है | 
(ह्यतिः एक चुण के लिए. धर्म का अवस्थान करती है । “जरा! और “अनिल्यता' धर्म को 
वर्तमान से भूत में प्रविष्ट करती है | ( महाविभाषा ३६४ ए. देखिये--“जब तक तीनों संस्कृत 
लक्षण क्रियाशीलः नहीं हैं, तब तक धर्म “भविष्यत्‌ः कहलाता हैं। यदि उनमें से एक ने 
अपना कार्ति समाप्त कर दिया है, और दो अमी क्रियाशील हैं तो धर्म वतंमान है । यदि 
उन सबने अपना कारित्र समाप्त कर दिया है, तो धर्म भूत कहलाता है।” ) 


यह सिद्धान्त न्याय-वैशेषिक के दो अमावों के भेद के समान हैं:--प्रागमाव ( > घंटे 
भविष्यति ) और प्रध्वंलामाव ( ८ घटों नष्ट: )। इन दो अभावों के बीच ( यह दो अमाव 
पदार्य हैं ) वर्तमान माब प्रचि्त कर दिया गया है | जिस प्रकार वैभाषिक्रों के मविष्यत्‌ और 
भूत अक्स्पाओं के बीच धर्म की उत्पत्ति है। यह भी माना जा सकता दे कि आरंभ में केवल 
झनित्यता औपाधिक काल का स्थान लेती थी, और पीछे से इसका विकास जाति-स्थिति- 
निरोध इस त्रिक में हुआ | 


उत्तरवर्तों वैमाषिक मत 


संस्कृत लक्षणों के सिद्धान्त को निरूपित कर जो सर्वे धर्मों के साथ सहयोग 
करते हैं, वैभाषिकों के काल के पुराने वाद को समाप्त कर दिया । अब केंवल 
एक विभु संस्कृत द्रव्य रद्द गया, जिसमें धर्म दृबे हैं| यह आकाश है। किन्तु. काल को 
इस रूप में नहीं ग्रहण किया | यह ठीक है कि वैभाषिक कहने को कहते हैं कि चर्म कालत्रय में 
अमण करते हैं; निरोध जिकाल के परे हैं, और मविष्यत्‌ और मूत मी हैं; किन्तु यह औप 
चारिक मात्र हैं | प्रत्येक धर्म त्रिकाल में अवध्यान करता हैं, और जिकाल की व्याख्या इस 
प्रकार केवल संस्कृत घर्म का. अधिवचन है| ( अ्रमिषर्मकोश, १।७-त् णज़ाध्चा: )। 


हम इस नए विचार के उद्देश्य का अनुमान कर सकते हैं | हो सकता है. कि त्रिकाल 
के देशल्ष्य होने की कठिनाई इसका कारण हो | आकाश को एक सम्ाग द्वव्य म्रानः कर जो 
सक़ल कि को व्याप्त करता है, यह मानना पड़ेगा कि यह आकाश स्वयं एक दूसरे काल 
नामक द्रव्य से व्यास है । ऐसा विचार हमारे देश के लिए. कुछ नया न होता ॥ बृहदासण्यक 
( ३८४७ ) में उक्त हैं-- 


विझ अध्याय. ५७३ 


धयदू ध्वे दिवो यदवोक्‌ पृयिव्या यदन्तेरा द्यावाप्रथिवी इमें, यदूभूत च मंवच्च भंविष्य- 
स्वेत्याचक्षते, ग्ाकाश एव तदोत॑ च प्रोत॑ चेति। ) 

किन्तु इससे एक दूसरी कठिनाई दूर न होती | कठिनाई यह थी कि एक विश्व के 
भीतर भविष्यत्‌ , वर्तमान अर भृत इन तीन कालों को कैसे स्थान दे। काल की तह मानने में 
यह कठिनाई थी कि इसका विरोध लोकों के एक तुल्य देशान्तर-कर्षण से होता था। इसलिए 
इसके अतिरिक्त कि वह भविष्यत्‌ और भृत धर्म को अदेशंस्थ मानें, वह कुछ और कर नहीं 
सकते ये | किन्तु कठिनाई का यह हल केवल अशिक था, और मुख्य प्रश्न अर्थात्‌ भविष्यत्‌ , 
वर्तमान और भूत धर्मों के भेंद के प्रश्न का उत्तर देना अ्मी बाकी था। 

वैभाष्कों की दृष्टि की सीधी-सादी व्याख्या इस प्रकार हो सकती है--प्रत्येक 
धर्म स्वलक्षण का धांरक है, और यहीं उसकी स्वक्रिया ( बृत्ति, कारित्र, स्वमाग ) भी है। 
इस संबन्ध पर अमिधर्म की व्याख्याएँ आशित हैं। धर्म के स्वमाव (लक्ष्य) की व्याख्या उतके 
कारित्र ( स्वक्रिया, स्वलक्षण ) से होती है । 
कारित्र का सिद्धान्त 

यद्यपि प्रत्येक धर्म का सदा अपना कारित्र होता है, तथापि उतका कारि 
एक विशेष छुण में ही प्रकट होता है, और जब वह अ्रपना कारितर समाप्त कर लेता 
है, तो संदा के लिए वन्ध्य हो जाता है। यही क्षण वर्तमान कहलाता है, और इस प्रकार 
हम॑ कह सकते हैं कि भविष्यत्‌ धर्म वद हैं, विन्होंने अमी अपने कारित्र को व्यक्त नहीं किया 
है, और भूत धर्म वह हैं जो अपना कारित्र व्यक्त कर चुके हैं। इसी प्रकार का विचार महा- 
विभाषा ( ए० ३६३ सी ) में पाया जाता हैं?-- 

प्रश्न--कालाध्व का भेंद किस पर आशित है ! 

उत्तर-- कारित्र पर | जिन संस्कृत धर्मों का कारित्र अ्रभी नहीं है, वह मविध्यत्‌ हैं; 
ओ संस्कृत धर्म इस च्ोण में कारित्र से समन्‍्वांगत हैं, वह वंतमान कहलाते हैं; ओर जिनका 
कारित्र विनष्ट हो चुका है, वह भूत कहलाते हैं। अयवा जब रूप का प्रतिषत्व नहीं होता, तब 
बह मविष्यत्‌ है; जब वह इस छण में प्रतियात कैरता है, वह वर्तमान है; और जब इसका 
प्रतिघत्व समाप्त हो चुका है तो इसे भूत कहते हैं । 

वह सिद्धान्त देखने में तो बड़ा सरल मालूम दोता है, किन्तु इससे वास्तव में बड़ी उल- 
मन पड़ गई | यदि हम यह स्वीकार करते हैं कि केवल वही धर्म वर्तमान हैं, जो इस छण में 
स्वक्रिया को व्यक्त कर रहे हैं, तो उल चक्ु के लिए हम क्यों कहेंगे जो निद्ठा में है; अथवा 
जिसका प्रतिवन्ध अन्धकार है। यह वर्तमान है, किन्तु यह अपना कारित्र नहीं करते, वह प्रकाश 
नहीं देते। इसलिए कारित्र की कोई दूसरी व्याख्या चाहिये। वास्तव में हम एक दूसरी 
दृष्टि ले सकते हैं, जिसके अनुसार किसी धर्मपिशेष की सख्वक्रियां की अमिव्यक्ति उठी धर्म की 
क्रिया नहीं है, किन्तु दूसरे पूर्ववर्त धर्मों की है, जिससे उस धर्म को कारित्र देतमाव से 
निश्चित होता है। अतः किसी धर्म का वास्तविक कारित्र इसमें है कि वह भविष्यत्‌ धर्मों को 











श्द० बौरू-धर्म-दुर्शन 


अपनी स्वक्रिया अभिव्वक्त करने के लिए विवश करे | हीनयान के अमिघर्म में इसके छुः प्रकार 
वर्शित हैं;--१. सहभू-कारण, २. समनन्तर-कारण, ३. समाग-कारण, ४. सर्वत्रग-कारण, 
५. विपाक-कारण, ६. अधिपति-कास्ण | 

... यदि जीवन-प्रवाह में अचक्चुरिन्द्रिय व्यक्त होता है तो ( १ ) यह संस्कृत लक्षणों का 
सहमू-कारण है; ( २ )आगे चानेवाले सब चनक्तुधर्मों का ( जो एक ही चक्तु की मिथ्या 
एकता का'भान कराता है ) सभाग-कारण है; ( ३ ) अन्य ऐसे सब धर्मों का अधिपति-कास्ण 
है, जिनको उत्पत्ति में यह वाघक नहीं है; संक्षेप में यदि कहें तो कहना होगा कि इस विचार 
में धर्म को कारिन त्वकारित्र नहीं रहता,किन्तु उसका देतुभावावस्थान, उतका फलोत्पादन-सामर्थ्य 
हो जाता है | 

तीन काल के भेद को स्थिर करने के लिए कारित्र के इस नये अर्थ को कुछ और 

नियन्त्रित करने की आवश्यकता है। ऐसे उदाहरण हैं चहाँ एक धर्मविशेष बहुकाल के 
परचात्‌ फल देता है, यथा अतीत काल का फलदान कारित्र इष्ट है। ( झतीतत्यापि दि फल- 
दान-कारिप्रमिष्यते--यशोमिन्रक्ृतब्याख्या, ० १७८ ) | 
फ़ल्लाबेप-शरक्ति ओर कारित्न 


उस छुण में बब कि फर्म-हेतु निदृत्त हो चुका है, और फल बी उत्पत्ति अभी आरंभ 
नहीं हुईं है, सामथ्य रहता है | क्‍या हम यह स्वीकार करें कि एक अतीत कर्म तब तक वर्तमान 
रहता है, जब तक कि वह अपना फल प्रदान नहीं करता ? इन कठिनाइयों का परिहार करने के 
लिए वैमाषिक निम्नलिखित सिद्धान्त का निर्माण करते है :-- 

छुः कारणों की क्रिया की प्रणाज्ञी इस पर निर्मर करती है कि सन्तान में फल-दान उसी 
क्षण में होता है, अथवा समनन्तर क्षण में अथवा किती दूर के क्षण में | सहभू और समनन्तर 
कारण केवल प्रथम प्रकार से संबद्ध हैं; समाग और सर्जन॑त्रग कारण द्वितीय या तृतीय प्रकार से 
संबद्ध हैं, तथा विपाक-कारण केवल तृतीय प्रकार से संबद्ध है। (अभिषर्मकोश, द्वितीय कोश- 
स्थान, 7० २६३ आदि )। 

झतः इसकी दो अवस्थाएँ हैं--( १ ) आक्षेष, जिसे फल्मग्रहंण भी कहते हैं; (२) 
फल-दान जिसे वर्तमानीरुस्ण कहते हैं | प्रत्येक धर्म जिस क्षण में वर्तमान होता है, और अपना 
कारित्र करता है, उस क्षण में मानों वह अपने भविष्यत्‌ फल का ग्रहण और आत्तेप करता है। 
कभी-क्मी झ्राक्षेप और दान दोनों अवस्थाएं एक वृसरे से मिन्न होती हैं, किस्तु जब एक धर्म 
का फल्ाक्षेप और फल-दान एक या दो समनन्तर क्षण में होते हैं, तो आज्षेप और दान एक 
में मिल जाते हैं | तथापि इन दोनों क्षणों का भेद अवश्यमेव होता है; क्योंकि केवल आ्चेप 
ही यह निर्ण॑य करता है कि एक धर्म मविष्यत्‌ से वर्तमान में प्रवेरा करेंगा या नहीं | 

अभिषर्मकोश (कोशस्थान २, ० २६३) उक्त है--“घर्म चाहे भविष्यत्‌ , वर्तमान या 
भूत हो सदा रहता है | हमारा सिद्धान्त है कि यह उस छ्षण में फल-अहण या फज्ञाक्षेप करता 
है, जिस क्षण में वर्तमान होकर यह एक फल्ल का हेतु या बीज होता है [” 


विज्ञ झ्रध्याय श्डग 


कारित्र को यही व्याख्या संघमद देते हैं--कारित्र - फलाक्षेप-शक्ति | झतीत कर्म यद्यपि 
अभी उनकी फलोत्पत्ति नहीं हुईं है, वर्तमान नहीं है; क्‍योंकि उन्होंने आक्षेप कर्म पहले ही कर 
लिया है | ( न्‍्यायानुसार, ६३१ बी० ) 

अब एक अन्तिम विवाद-ग्रस्त विष्य पर विचार करना है। फलाज्षिप-शक्ति ( कारित्र ) 
और धर्म-स्वभाव या त्वरूप में क्‍या संज्रन्ध है ! 

जितने वाद त्रिकाल सिद्धान्त को स्वीकार करते हैं, वह सब एकमंत से इसपर जोर देते 
हैं कि जब एक धर्म कालाघ्व से गुजरता हैं, तो वह अपना स्वभाव नहीं बदलता; उसके कैवल 
भाव ( व्यवहार-आकार, धमंत्रात ) या अवस्या ( वसुमिन्न ) का परिवर्तन होता है। इन दो 
आख्पाओं की विस्तार से व्याख्या नहीं मिलती । इसलिए, इनके प्रयोगमात्र से इनका आशय 
सम्रक में नहीं झ्राता | केवल दृशन्तों द्वारा इनका अर्थ सम्रकाया गया है | 

वसुमित्र गुटिका का उदाहरण देते हैं, जहाँ एक ही गोली अवस्थामेद से मिन्न 
संख्या हो जाती है ( १,१०० या १००० ) | इस उदाहरण में स्थान की अवस्था का ही भेद 
है | किन्तु वसुमित्र के लिए धर्म की काल-अवस्था देशस्थ नहीं है, और इसलिए अवस्था शब्द 
का व्यवद्दार उपचा रेण है | 

धर्मत्रात भाव' के संत्रन्ध में कुछु अधिक निश्चित रूप से कहना कंठिन है | यंह 
कोई गुण है या सत्ता का आकार है | डाक्टर जानस्टन का विचार है कि कदाचित्‌ यह सांख्यों 
के गुण के सइश है | ( अर्ली सांख्य, प० ३१ )। 


वैशेषिक दर्शन ने कदाचित्‌ इन सब कठिनाइयों को श्रनुमत्र किया था, और इसी- 
लिए उन्होंने कारित्र की अनिर्बचनीयता को यथार्थ माना था| 

प्रह्मविमाषा ( प्रू० ३६४ सी ) में निम्न विवाद मिलता है-- 

प्रश्न--कारित्र और स्वमाव एक हैं या मिन्न ! 


उत्तर--यह निश्चित रूप से नहीं वहा जा सकता कि वह भिन्न हैं या एक | जिस 

कार प्रत्येक सास्तव धर्म का स्वमाव अनेक लक्षणों से समन्वागत होता है, यथा अनित्यादि; 

और यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि वह लक्षण मिन्न हैं या अभिन्न. वही बात 
यहाँ भी हैं | अतः ( कारित्र और स्वभाव का संबन्ध ) अनिव॑चनीय है | 


( न्यायानुसार, ६३३ ए ) एक दूसरा उदाहरण देते ईं--कारित्र और 
ल्मभाव का संबन्ध उसी प्रकार निश्चित नहीं हो सकता, जिस प्रकार धर्म और सन्तान का 
संबन्ध। एक शब्द में कारित्र और स्वभाव अभिन्न भी हैं, और मिन्न भी हैं। वैमाषिकों की यह 
उक्ति कि जब एक़ धर्म त्रिकाल में भ्रमण करता है, तो केवल कारित्,, न कि स्वमाव बदलता 
है, और तिस पर भी यह नहीं कहां जा सकता, कि कारित्र स्वभाव है, और न यही कहा जा 
सकता है कि कारिज्र का अस्तित्व स्वमाव से स्वतन्त्र है; सौत्ान्तिकों द्वारा उपहासास्यद बना 
दी गयी है । 





सौत्रान्तिक दिवविचेश्टितः कहकर इसका उंपहास करते हैं :-- 
कोरित्र सर्वदा वास्ति, संदा धर्मश्च वंण्दते। 
धर्मान्नान्य्ष॒कारित्र व्यक्त देव विचेश्तिम ॥ (अमिधर्मकोश, ४३७) 

किन्तु संघमद्र ( न्‍्यायानुसार, ६३३ सी ) इसका कड़ा प्रतिवाद करते हैं| यह उपहास 
अनुचित है, क्योंकि बुद्ध भगवान्‌ स्वयं मी शिक्षा देते हैं-- तथागत लोकीत्तेर हैं, और नहीं हैं; 
प्रतीत्य-समुत्पाद की घर्मता है, और यह नित्य नहीं है? | क्या इसके लिए बुद्ध भगवान्‌ का भी 
उपहार्स किया जायगा १ हम मानते हैं कि धर्मों का सदा अस्तित्व है, और साथ ही साथ हम यह 
भी मानते हैं कि धर्म नित्य नहीं हैं। ; 

इस सिद्धान्त की आपकी आलोचना निराधार है, क्योंकि 'नित्च”/ और अनित्व” इन 
दो का व्यवहार दो भिन्न अर्यों में हुआ है । इसलिए बुद्ध का उपहास नहीं करना चाहिये । 
क्‍या इसमें भी ऐसा ही नहीं दै | धर्म नित्य कमान है, किन्तु धर्म-भाव बदलता है | जब संल्कृत 
धर्म त्रिकाल में संक्रमण करते हैं, तो वह अपना स्वभाव नहीं खोते और जो कारित्र होता है, 
बह फ्रत्ययों पर निर्भर करता है | उसकी उत्पत्ति के समनन्तर ही कारित्र अवरुद्ध हो जाता है| 
झतः हमारा रिद्धान्त है कि धर्म नित्य है, किन्तु धर्ममाव अनित्य है | वह क्यों आपका डपहास 
है कि यह देवविचेष्ठित है ( 

संघमद्र न्यावानुसार, ( ६३३ बी० ) में वैमाषिक सिद्धान्त का यह सामासिक बर्खुन देते 
हैं फलाक्षेप की अवस्या में सब संस्कृत घर्म वर्तमान! कहलाते हैं, फलाक्षेप की शस अवस्था 
का पूर्व और उत्तर दोनों में अमाव है | इस पूर्व और उत्तर अमाव के अनुसार त्रिकाल का 
जद व्यवस्यित होता है। भूत और मविष्यत्‌ का अल्तित्व वर्तमान के तमान ही है। संक्षेप में 
यद्यपि सर्व संस्कृत धर्मों का स्रभाव सदा एकसा रहता है, तथापि सामर्थ्य मि्न है| इंस प्रकार 
यद्यपि त्रिकाल का स्वभाव सदा एक़ है तथापि उनके कारित्र में भेद होता है। 

ऊपर जो प्रमाण एकन्न किये गये हैं, उनंसे स्पष्ट है कि वैमाषिक धर्म के दी आकार की 
शिद्धा देते हैं | यह मेद दो मिन्न आयतन या दो भिन्न धर्मों का सा नहीं है । कारित स्वभाव 
का परिशिष्ट नहीं है, यह दितीब धर्म नहीं है, और न धर्म का द्वितीय स्वमाव ही है। यह 
धर्म अर्थात्‌ व्वलहुय भी नहीं है| जैसा तत्वसंग्रह से मालूम होता है, इस दंष्टि'का स्पष्ट 
प्रत्याख्यान संघमद्र ने किया थ्रा। कारित्र-्फलाक्षेप-शक्ति, और स्वकारित्रल्स्वलक्षण को भेद 
मौलिक है--सप्रतिघत्व आदि के रूप में स्वलक्षण धर्म के संपूर्ण स्व॒माव को व्यक्त करते हैं, 
और इसीलिए उप्रतिघत्व से समन्वागंत धर्म कमी अप्रतिघ नहीं हो सकंता | इसके विपरोत 
फलाक्षिप-शक्ति कादाचित्क है। दूसरें शब्दों में वेभाषिक सिद्धान्त एक प्रकार के भेदामेदबाद 
की शिक्षा देता है, जिसके अनुसार स्वभाव और कारित्र का संबन्ध भेदाभेद का है। 


कालबाद की समीक्षा करते हुए हमने ऊपर कहा है कि कालवाद और दिगवाद दोनों 
में समानता पाई जाती है| जो काल को द्रब्य-विशेष मानता है, वह दिक्‌ को भी द्रब्प-विशेष 


मानेसा, और जो बाह्य जगत्‌ के काल्न-अवाह का वहुन आप्पन्तरिक जग़त्‌ में करेग्रा वह दाह्म 
जयत्‌ में आ्यों का देशररय होना र्दीकार नहीं करेगा। दिक्‌ से यह दोः भाव भारतीय दर्शन 
के इतिदसस में पाये जाते हैं | बहुत प्रावीन काल में: दिकू का भाव वस्वुत्यापी ग्रौर अपेक्षया 
स्थूल था | पीछे से दिक को एक द्रव्य-विशेष, जो अतीदिय और अनन्त है, मानने लगे | 

शब्द के स्वम्ाव को न समक सकने के कारण भास्तीयों ने आकाश द्वत्य की कल्पना 
की | यद सर्वगत और नित्य है; इसका अन्यथात्व नहीं होता और यद शब्द का आश्रय दे । 
यह कल्पना उपनिषदों में मी पाई जाती है। उस समय भी दो आख्याओं का व्यवहार होता 
था--दिक्‌ और आकाश | आकाश का लिज्ल शब्द है| यह शब्द का समवायिकासण है। 
आकाश वह द्रव्य है, जिससे शब्द की अमिनिष्पत्ति होती है। दिकू वह शब्द-विशेष हैं; 
जो प्रदेश का निमित्तकारण हैं । 

दिक्‌ संबर्वी यह दोइस़ विचार शब्द पर आशित है। मीमांसकों के अनुसार शब्द 
एक, नित्य द्वब्य-विशेष है, जिसकी शमियति यह बह दे है, जो हम घुनते हैं, किस्तु 
जिसका सदा और सर्वश्रअल्तित्व है। मीमांसकों का उद्दं श्य वेदों का नित्मल सिद्ध करना. था, 
जो इनके अनुसार न ख॒ष्ट हुए, न ईश्वर द्वारा अमिव्यक्त हुए; जो अपौरुषेय हैं, किन्तु सृष्टि 
की उत्पत्ति के पूर्व से जो स्वतःप्रमाण हैं | 

कणाद इस मत का खण्डन करते हैं, और सिद्ध करते हैं कि शब्द एक गुण है, 
आकाश का गुण है | 

कुमारिल उत्तर देते हैं कि यदि पूर्वपक्ष की अ्रतिज्ञा है कि शन्द आकाश का गुण है, 
तो इसके न कहने का कोई कास्ण नहीं है कि यह दिक्‌ का गुण है | कुमारिज्ञ कहते हैं कि--- 
धदो। नित्य, व्यापी और सर्वंगत द्व॒व्यों का अस्तित्व निष्प्रयोजनीय है, और जो आकाश 
के लिए कट्दा जा सकता है, वह दिक्‌ के लिए. भी कद्दा जा सकता है। बह कहते हैं कि दिक्‌ 
एक और व्यापी है, और झाकाश को भी व्यात करता है। जो दिगुभाग भ्रोत्र-शष्कुली को 
पेरता है, वह भोतेन्द्रिय है; यथा वैशेषिकों के अनुसार ओिन्द्रिय नमोदेश है । वैशेषिकों के 
सब प्रमाण हमारे वाद में घट्ते हैं | हमारे अनुसार ओोजेन्द्रिय दिगुभाग है। अन्तर इतना ही 
है कि हमारे वाद का आधार श्रुति है। वह दिग्‌ द्रव्य जो कम या अधिक भोज-विवर में 
झावद्ध है, इमको ओत्रेन्द्रिय के रूप में व्यक्त होता है।” 

: दूसरों के अनुसार दिकू और आकाश दो ह8थक्‌ द्ब्य हैं। इनमें अन्तर केवल 
इतना है कि कई प्रस्थानों के अनुसार शब्द का आशय इनमें से एक ही है । 

उपनिषदों में मी यह दोनों झआख्याएँ पाई जाती हैं। उनके अनुसार आकाश एक 
झत॒त्त द्व्य है | कभी यह द्रव्य पांच मद्ाभूतों में पस्ियिणित होता है, जिनसे सृष्टि की उत्पत्ति 
होती. है । कमी इसे सृष्टि का प्रथम तत्व: निर्धारित किया गया है, जिससे शेत्र तत्वों की उत्पत्ति 
होती है । ब्रह्म से आकाश, आकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जज, जलः से प्श्िवी, 





प्ृथिवी से औषधियां, औषधियों से अज्न, अन्न से शुक्र, शुक्र से पुरुष उत्पन्न होता है | प्रायः 
भूताकाश को अनन्त दिकू बताया गया है, जिसमें द्यावाप्थिवी, अग्नि-विद्युत्‌ , वायु, चन्द्र, 
सूर्य और नक्षत्र समाहित हैं। इस अर्थ में यह नमस्‌ अंबर का पर्याय है| नमस्‌ से अनन्त 
दिव्य लोक समझे जाते हैं । 

दिगवाद और आकाशवाद के साथ ब्रह्मतत्व स॑बन्धित है, जो शब्द की निष्पत्ति करता 
है। इस वाद का स्पष्ट उल्लेख उपनिषदों में नहीं है | 


शब्द का एक अस्प्ट संबन्ध दिक से है। इसका आयतन आकाश है। छान्दोम्प में 
यह विचार अधिक स्पष्ट है--दिक्‌ के कारण मुनते हैं, बुलाते हैं, उत्तर देते हैं। यहाँ उस 
' अथे का प्रमव मिलता है, जिससे आगे चलकर आकाश का श्रर्थ शब्द का उपादान हो 
गया । भारतीयों का विचार था कि विज्ञानेन्द्रियों की क्रिया केवल प्राप्यकारि अथ्थों के स्पर्श से 
संपन्न होती है | शब्द-तत्व और भोत्रेन्द्रिय के बीच वह स्वमावतः एक आकाश-अवकाश की 
कल्पना करते थे | अत: यह कल्पना उनके लिए स्वाभाविक थी कि दिक्‌ इन दोनों के बीच 
एक द्रव्य है। पीछे से यह कल्पना बोड़ी गई कि यह अवकाश एक द्वव्यविशेष से आदत 
है, जो शब्द का उपादान है | आकाश अवकाश है, सूर्य और चन्द्र के बीच का अवकाश है। 
गर्मोपनिष्त्‌ ( ११ ) में कहा है कि इस पंचात्मक शरीर में जो सुषिर है, वह आकाश 
है। अन्त में आकाश ब्रह्म का प्रतीक है। कुछ स्थलों में झ्ाकाश का तादात्म्व ब्रह्म से 
बताया है | 

इस प्रकार उपनिषदों की शिक्षा के अनुसार आकाश सृष्टि का प्रथम तत्व, अवकाश, 
शब्द का उपादान, विश्वव्यापी दिक्‌ , ब्रद्या है। यह न देखा गया कि यह विविध माव मिन्न 
हैं| दर्शनों में हम इन धब भावों को पाते हैं | कोई एक अर्थ चुनता है, कोई दूसरा । न्याव- 
वैशेषिक आकाश को शब्द का आश्रय मानते हैं। बौद्ध उसे अनावृत कहते हैं, और वेदान्त 
उसे स॒ष्टि का प्रयम तत्व मानता है | 


उपनिषदों में आकाश के अतिरिक्त दिकू शब्द भी मिलता है, जो मुख्यतः दिशाओं 
के अर्थ में प्रयुक्त होता है । किन्तु जिसका अर्थ अनन्त दिगू-द्ब्य मी है। उसका अन्त नहीं 
मिलता; क्योंकि दिशाएँ अनन्त हैं। यही भ्रोत्र है, आयतन है, आकाश है, प्रतिष्ठा है, 
अनन्त है; यही द्रव्य है ( वृददारण्यक, ६।१।५ )। 

पीछे के दशनों में इसका उपयोग वहाँ किया गया है, बहाँ कुछ कारणों से दो 
मिन्न द्रव्य स्वीकार करने पड़ते हैं, जो मिन्न प्रकार के दिक्‌ को निरूपित करते हैं । उपनिषदों 
में दिकू का ऐसा अर्य नहीं है । 

जैन साहित्य में किसी मौतिकवाद का उल्लेख है। ( भीडर, ० ४३ ) जो 
नित्य तत्वों में दिक्‌ या आकाश को भी परिगणित करते ये | इस वाद का नाम भूतवाद और 
पांचमौतिक है | इसके अनुसार भौतिक द्रव्य नित्य हैं, और उनसे सत्यलोक और भाजनलोक 








दोनों का समुदाय संष्ट होता है। इस वाद के नाम.से ही त्पष्ट है कि यह "चमृत की सत्ता 
मानता था | अर्थात्‌ प्रथिवी, अप , तेज और वायु के अतिरिक्त यह आकाश यो दि भी 
मानते ये | इसी झाधघार पर यह अन्य वादों से भिन्न था| अतः आकाश को तत्वों में गिरने 
या न गिरने, यह शाज्ार्थ का विध्य हो गया | 

कुछ ऐसे वाद हैं, जो केवल चार मृत मानते हैं| 

बैदास्त के अनुसार झाकाश की उत्पत्ति ब्रह्म से हुईँ। यह ब्रद्म का प्रतीक हैं, क्योंकि 
यह अनन्त, नित्य, अपरिवर्तनशील तत्व है। किन्तु इसका ब्रह्म से तादात्म्य नहीं है, क्योंकि 
ज़ह्म॑ से इसकी उत्पत्ति होती है। पुनः आकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल से 
प्रथिवी की सृष्टि हुई है। इन अतिसृक्त्म द्रव्यों के स्थूल द्रव्यों में परिवर्तन होने से लोक की 
सष्टि होती है। इसके विपरीत स्थूल द्व्यों के सूद्म द्रव्ों में परिवर्तित दोने से प्रलय॑ सिद्ध 
होता है। यहाँ झाकाश एक द्रव्य है, एक अनन्त द्रव्य है; मूंतों में से एक है | 

मीमांसकों के अनुसार भी दिक्‌ एक द्रव्य है, सर्वंगत है, उन अर्यों से ख्वतन्तर है, 
जो उसमें निवास करते हैं; किन्तु यह सर्व देशों में दिखाई देता दै। मीमांसकों के अनुसार 
दिगवकाश वस्तुमृत है, जो भौतिक श्रर्थों के तिरोमाव के पश्चात्‌ भी रहता है | 

सांक्य के झनुसार आकाश पाँच महामूतों में से एक है। शब्दतन्मात्र से आकाश . 
की उत्पत्ति होती है, और झाकाश का गुण शब्द है। अन्य महामूतों के साथ यह महामूत 
भी सर्ग की प्रवृत्ति में लगता है। यह मुख्यतः इसी मृत के कारण है कि प्रत्येक वस्तु को झव- 
काश होता है। किन्तु सांख्य-साहित्य में मी दोनों झ्राख्याएँ. पाई जाती हैं--( १ ) आकाश 
श्रनन्‍्त विक्‌; ( २ ) दिक्ल्अर्थों का देशस्य होना । माघ कहते हैं कि सांख्य उन वादों से 
सहमत हैं, जो सामान्य दिक्‌ श्र्थात्‌ अनन्त दिक्‌ आर उस दिक्‌ में विशेष करते हैं, जो उपाधि- 
वश सान्त है | सान्‍्त दिक्‌ काल से आबद्ध है। हमने ऊपर कहा है कि काल और दिक्‌ भूतों 
के दो नित्य गुण हैं| काल और सान्त दिग-द्रब्य ( झआकाश-अवकाश ) अनन्त आकाश के 
उपाधिमाज्र हैं | 

स्याय-वैशेषिक सिद्धान्तों में दिक्‌ ( आकाश )ओऔर काल का साधम्य बताया गया 
है | दोनों रुव उत्तत्तिमान्‌ के निमित्त हैं। न्याययूत्रों में आकाश ( दिक ) की व्याख्या नहीं 
पाई जाती, और न कहीं अन्यत्र काल का लक्षण बताया गया है। कणाद के सूत्रों में 
( २२१० ) दिक्‌ वह द्रव्य है, बिसके कास्ण एक मूर्ते द्रव्य वुसरे के समीप या दूर है | इस 
दब्य का प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता, किन्ठु उसके लिज्ञ से उछका अनुमान हों सकता है । देशिक 
अ्र्यों की सन्‍्तति का कोई कारण होना चाहिये, जो कालवर्ती भावों की परम्परा के सहश हो | 
बह कास्ण एक नित्य द्रव्य है, यह उसी प्रकार सिद्ध होता है; जैसे काल ओर वायु का ब्रव्यत्व 
और नित्यत्व सिद्ध होता है | दिक से स्वतन्त्र एक आकाश हैं, वंद मी नित्य और विश द्रव्य 
है| झाकाश दिक्‌ से मिन्न है, क्योंकि यह शब्द का उपादान है। आकाश सत्र को व्याप्त करता 
है, और उसके अस्तित्व का अनुमान केवल अपने गुण से होता है। प्रशस्तपाद वैशेषिक 
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दर्शन के पीछे के ग्रन्यकार, न्याय तथा न्याय-वैशेषिक के अन्थकार समी की इष्टि वही है, जो 
कणाद के सूत्रों को है । 
प्रशस्तपाद ने शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार बताई हैः--“शब्द द्विविध है--वर्ण 
लक्षण और ध्वनि-लक्षण | अकारादि वर्णु-लच्बण हैं; और शंखादि निमित्त ध्वनि-लक्षण हैं । 
ण-लक्षण शब्द को उत्पत्ति इस प्रकार है--आत्मा और मन के संयोग से, स्मृति की अपेक्षा 
से, वर्शोच्चारण की इच्छा उत्पन्न होती है। तदनन्तर प्रयत्न द्ोता है, जिससे आत्मा और 
वायु का संयोग होता है | इससे वायु में क्रिया उत्पन्न होती हैं; वह उध्वंगमन कर कण्ठादि को 
झमिदहत करती है | इससे स्थान और वायु के संयोग से स्थान और आकाश का संयोग होता 
है | इससे वर्ण की उत्पत्ति होती हैं| ध्वनि-लक्षण शब्द की उत्पत्ति इस प्रकार होती है-- 
मेरी-दण्ड के संयोग से भेरी और झाकाश का संयोग होता है। इससे ध्वन्यात्मक शब्द्‌ को 
उत्पत्ति होती हैं ( प्रशस्तपाद, प० ६४५ ) |” 


“इस प्रकार द्रव्यविशेष के रूप में आकाश वह द्रव्य है, बिससे शब्द की अभिनिष्पत्ति 
होती है, अर्थात्‌ यह उसका समवायिकारण है। नैयायिकों के अनुसार कास्ण तीन ह--सम- 
वाबि, असमवायि और निमित्त | शब्द की उत्यत्ति में आकाश समवायिकास्ण है, स्थान और 
. आकाश का संयोग असमवायिकारण है, और आभ्यन्तर वायु और स्थान का संयोग निमित्त 
कांस्ण है | ध्वन्यात्मक शब्द में भेरी पर दण्ड का प्रहार निमित्तकास्ण है, भेरी और आकाश 
का संयोग असमवायिकारण है, और झाकाश समवायिकारण है |” ( प्रशत््तपाद ) 


इस वाक्य से यह प्रदर्शित होता है कि यद्यपि आकाश एक अदृश्य, अरूपी और 
अनन्त द्रव्य है, तथापि वह वायु के समान अन्य मूर्त रूपों से संयुक्त हो सकता है। इस द्रव्य 
का एक देश जो भ्रवण-विवर संज्ञक है, भोजेन्द्रिय कहलाता है | आकाश का शब्दगुणत्व प्राचीन 
काल से स्वीकार किया गया है| सांख्य न्याय और वैशेषिक इन दो में विशेष करते हैं | एक 
आकाश है जिसका शब्द गुण है, जिसके कारण शब्द की निष्पत्ति द्ोती है| दूसरा दिक्‌ द्रव्य 
है जो वाह्म जगत्‌ को देशस्थ करता है | दूसरी ओर कणाद के सूत्रों में (२२१३) यद्यपि यह 
दो स्वतन्त्र द्रव्य हैं, तथापि कतिपय लिड्ज प्रदशित करते हैं कि इन दोनों का एक द्वव्य माना 
जाता था, जो परल्पर मिन्न न ये, किन्तु कार्य-विशेष से जिनका नानात्व था | जिस प्रकार एक 
ही पुरुष अध्यापक और पुरोहित दोनों हो सकता है, उसी प्रकार कार्यविशेष से द्रव्य को 
जाकाश और दिकू कहते हैं | यदि वह शब्द की निष्पत्ति करता है तो वह आकार कहलाता 
है | यदि वह बाह्य बगत्‌ से अर्थों के देशस्थ होने का कास्ण है, तो इसे दिक्‌ कहते हैं । 

इन्हें पीछे के नेयायिक और वैशेषिक दो स्वतन्त्र द्रव्य मानते हैं | पूर्व और पीछे के 
 बौद़ों में अन्तर है; इसी प्रकार बहुधर्मवाद और विज्ञानवाद में भी अन्तर है । 

पाक्षि-झास्नाय में झाकाश-अवकाश ( आकासों और झओकासों ) की गणना महामभूत या 
धातु में नहीं की गई है । यहाँ महाभूत चार ही हैं। यूत्रों में ऐसे वाक्य मिलते हैं, जिनसे 








अनुमान हो सकता है कि आकाश पाँचवां महाम्ृत माना जाता है। किन्तु अमिषम्म में 
आकाश महामभूत नहीं है, यद्यपि यद घातु है। श्म्म-संगणी में आकाश को देवताओं का लोक 
कहा है। यह अनावृत है, और यह स्पष्ट किया गया है कि इसका कोई संबन्ध महामूतों से नहीं 
है | बुद्धघोष 'अआाकास-घातु' की वही व्याख्या करते हैं, जो वैशेषिक में (२।२।१०) 'दिश्य! 
की गई है :--'आकास-घातु' का लक्षण रूप-परिच्छेद है| इसके कारण परिच्छिन रूपों 
यह प्रतीति होती है कि यह इससे ऊरध्व॑ है, अधः है या तिर्यक है ( इद्मितों उद्धमधों तिरिय 
च होति )। अत: थेखाद में हम दिग-अकाश यह द्विविध भाव नहीं पाते | शब्द को न 
एक स्वतन्त्र द्रव्य माना है, और न द्रब्य-विशेष का गुण | शब्द चार महामूतों का कार्य है | 
यह अदृश्य है, किन्तु भोत्र विज्ञान का विषय है। धम्मसंगणी में यह विचार कहीं नहीं पाया 
जाता कि आकाश और भोत्र के बीच एक विशेष स्थान है, और न यही पाया जाता है कि 
प्रत्येक इन्द्रिय का मद्ामृतविशेष से विशेष संबन्ध है। उदाहरण के लिए सांख्य और वैशे- 
पिक दर्शन में रूप का तेज से, रस का जल से, गन्घ का प्रथिवी से और वायु का स्पर्श से 
संबन्ध है| कदाचित्‌ इसी आधार पर आकाश का ऐसा ही संबन्ध भ्रोत्र से है। भोधेन्द्रिय 
को नभोंदेश कहा है, जो भ्रोत्रविवर-संज्ञक है | धम्मसंगणी में रूप, गनन्‍्ध, रस और इनके 
साथ शब्द चार महाभूतों के कार्य कहलाते हैं | जिस काल में धम्मतंगणी की सचना हुई थी, उस 
काल में आकाश एक द्रव्यविशेष था, और इसके कारण मूर्त द्रव्य देशस्थ होते ये | दूसरी 
झोर हमको यह न भूलना चाहिये कि सकल वाह्य जगत्‌ के तुल्य दिक्‌ एक स्कन्ध है, जिसे 
रूप-स्कन्ध कहते हैं| स्कन्धवाद की एक वात तो स्पष्ट दे कि यह द्रव्य का प्रत्याज्यान है | धर्मो 

की अनन्त परंपरा है; कोई द्रव्य नहीं है। आाकाशन्धातु इस धर्म का एक रूप है| इसलिए 
इसका अभमिधम्म की सूची में स्थान है । अतः आकाश-घातु की कल्पना एक धर्म की है, जो 
विपरिणामी धर्मों के अनन्त प्रवाह में दूबे हैं। विभाषा में गझाकाश-घातु को अघतामन्तकरूप 
कड्ा है, आर्थात्‌ वह जो अत्यन्त अमिषात करते वाले ( यया बृत्षादि ) का सामनक रूप है | 

नागार्जुन के समय में वौद्ध पड्घातु मानते थे:--चार महामृत, आकाश और विज्ञान 
( मध्यमकरबत्ति, ० १२६ )। यदि आकाश-घातु के स्थान में वैशेषिकों के तीन द्वव्य-- 
आकाश, दिक्‌ और काल--का आदेश करें, और यदि बौढ्धों के विज्ञान के स्थान में आत्मा 
और मनस का आदेश करें, तो वैशेषिकों के नौ द्रव्य हो जाते हैं। नागा्ुन के व्याख्यान से 
हम यह निष्क५॑ निकाल सकते हैं कि आकाश-घातु का अन्य द्रब्यों में प्राधान्य था; क्योंकि 
आकाश-घातु विचार करके और यह दिखला करके कि उसका स्वमाव विरुद्ध है, वह कहते 
हैं कि आकाश धातु के बारे में जो कहा गया है, वह अन्य सब द्रब्यों में लागू होता हैं। 
उपनिषदों में भी दिक्‌ का ऐसा ही प्राघान्य है। चन्द्रकीतिं ( मध्यमकवृत्ति, ५१ ) कहते हैं 
कि आकाश अनन्त है, यह अनावरण मात्र स्वमाव है। बहुधर्मवादी बौद्ध आकाश को अमाव 
मानते हैं ( वेदान्तसार, २, २ पर शंकर )। 

अभाव दो प्रकार का है-- (१) बुद्धिपूक, यथा किसी दस्त के बुद्धिपूर्ंक विनाश 
से उत्त वस्छु का अभाव, (२) अबुद्धिपूर्वक किसी दल्तु का निस्तर विनाश, जो चक्तु से नहीं 








देखा जाता | इन दो के अतिरिक्त ग्राकाश तृतीय प्रकार का अभाव है। बौद्ध इसीलिए. आकाश 
को द्रव्मविशेष नहीं, किन्तु अभावमात्र मानते थे। आस्तिक-दर्शन उसे वल्तुभूत मानते ये । 
झ्राकाश-परीक्षा में नागाजुन आकाश को भाव मानकर उसको असंभव सिद्ध करते हैं । 
प्रकार वह आकाश को अमावमात्र मी असिद्ध करते हैं। नागार्जुन भाव-अमाव दोनों का प्रत्या- 
झपान करते हैं। केवल आकाश ही नहीं बल्कि अन्य सब द्वब्यों का भी | सामान्यतः वह प्रत्येक 
ज्ञान की शुत्यता सिद्ध करते हैं। बाह्य और झआाम्यन्तर दोनों लोकों के सब माों का विवेचन 
कर वह अनवेस्थां दोप दिखा कर उनकी विरुद्धता दिखाते हैं, तथा ज्ञेय-लोक के तमुदाय की 
शूज््ता सिद्ध करते हैं | 

यद्यपि नागाजुन आकाश की समस्या हल नहीं करते है, तथापि उनका विचार विज्ञान- 


: बादी विचार की पूर्वासस्था है। इस प्रश्न को उठाकर कि हमारे मावों का बस्तुत: कोई आलंबन 


है या नहीं, नागार्जुन कद्दते हैं कि यह भावधर्म हैं जो अ्रनालंबन हैं । 


विज्ञानवादी दृष्टि को श्रार्यासंग, वसुवन्यु और दिझ्लननाग नें विकसित किया। धर्मकीर्ति 
ने इसमें वृद्धि की | इनका विचार वसुबन्धु के विचार से कुछ भिन्न है। इनके अनुसार भी 
भाजन-लोक प्रवृत्ति-विज्ञान से वना है। शझाकाश इन प्रवृत्ति-विज्ञानों का एक आकार- 
विशेष है । 

धर्मकीतिं प्रत्येक विज्ञान में, तथा प्रत्येक वस्तु में, तीन प्रकार के गुण मानते हैं--देश 
काल और स्वमाव | धर्मकीतिं ञझ्राफाश और काल दोनों का समानरूप से विवेचन करते हैं| 
वह देश और झाकाश दोनों शब्दों का व्यवहार करते हैं। अर्थ के देशस्थ होने को वह सदा 
पेश? कहते हैं, और झाकाश को अनादि, झनन्‍्त, अविपरिणामी बताते हैं। अपने ग्रन्थ में 
उन्होंने कहीं आकाश का विचार नहीं किया है, किन्तु इन दोनों शब्दों का प्रयोग उसी अर्य 
में करते है, जिस अर्थ में इनका प्रयोग आस्तिक दर्शनों में होता है। दिक का अर्थ केवल 
अर्थ का देशस्य द्ोना है| यह वाद विज्ञानवादी विचार से पूरी तरह मिलता है, किन्तु 
दिद्लनाग और धर्मगीति अनन्त अआांकाश का बार बार उल्लेख करते हैं। साथ ही साथ 
परायोनुमान का उल्लेख है, जिसके द्वारा बाक॒ की अनित्यता सिद्ध हो सकती है। जिसका 
अल्तित्व हैं, वह अनित्य है | वाक्‌ का अस्तित्व हे, अतः वह अनित्य हैं। वाह्य जगत्‌ अनित्य 
है | प्रत्येक छुण का विनाश द्ोता है | झाकाश नित्य है | इसीलिए उसका अमाव है। 


बौद्ध पर्म के मिन्न भिन्न प्रवृत्तियाँ पाई जाती हैं | बहुधरमंत्राद, विज्ञानवाद और शुत्ववाद 
की प्रवृत्तियाँ स्पष्ट हें। शूत्ववाद ऐसी अ्रवृत्ति है जो, वाह्य जगत्‌ की शुन्यता और ज्ञान की 
नितान्त झनिश्चितता मानता है। 

इन मौलिक सिद्धान्तों ने बौद्ध-दर्शन के स्वभाव को पूर्व ही विनिश्चित कर दिया 
बह सांख्य और बेदान्त के समान विश्व को सममकाने के लिए किसी परम तत्व का निर्माण 


विद अध्याय भथ& 


ने कर सका | वह भावों को नित्य और अनित्य द्वब्पों में विमक्त न कर सका, और न न्याय- 
वैशेषिक के सम्तान संसार की उत्पत्ति का द्वेतु इने द्रब्यों के झन्योन्य प्रभाव को निर्दिष्ट कर 
सका | यह किसी प्रन्थ का प्रामाण्य स्वीकार नहीं करता था | इसके लिए. ज्ञान स्वय॑ एक़मात्र 
प्रमाण है | झतः पांचवीं-सातवीं शताब्दी में इसका उद्देश्य प्रमाणों को निश्चित करना तथा 
ज्ञान की इयत्ता को निर्धारित करना था। इन्होंने इसकी त्वतन्त्र परीक्षा की कि विज्ञान का 
विषय क्या है, और क्‍या नहीं है ! इन्होंने प्रमाणों की व्यवस्था की | 
प्रमाण-झाल्ल का प्रयोजन 

सर्व पुरुषार्थ की सिद्धि सम्बग-ज्ञान पूरक होती है। अतः उसकी प्रतिपत्ति के लिए 
न्याय-शास्त्र की स्वना हुईं है। मानवीय प्रयोजन देय या उपादेय हैं; बांछुनीय या अवांछुनीय हैं | 
प्रवृत्ति या अर्थक्रिया अर्थ की प्राप्ति और अन्थ के परिहार के लिए होती है। सम्यग-ज्ञान 
या प्रमाण वह ज्ञान है, जिसके अनन्तर अध्यवसाय ( निश्चय ) होता है, जिससे पुरुषार्थ 
की सिद्धि होती है । जो ज्ञान मिथ्या है, उससे अर्थ-सिद्धि नहीं होती । संशय और 
सम्यग-शान के प्रतिपक्ष हैं। धर्मोत्तर कहते हैं कि सम्यग-शान द्विविध है| 

(१ ) प्राग-मवीय भावनाश्नित ज्ञान, जो आ्रापाततः पुदुषार्थ-सिद्धि कराता हैं; 

(२ ) प्रमाणभूत, भावना जो केवल ज्ञापक है | 

बौद्ध-न्याय में इस दूसरे प्रकार के सम्यग-ज्ञान की समीक्षा की गई है; क्योंकि बिसकी 
खोज साधारण जन करते हैं, उसी का विचार शाज्र में होता है।लोग श्र्य-क्रिया के अर्यी 
होते हैं, अतः वह अयं-श्राप्ति के निमित्त अर्थक्रिया-समर्थ वस्तु के ज्ञान की खोब करते हैं | 
इसलिए, सम्पग-ज्ञान अर्थक्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है | 

अतः बौद्ध-न्याय में प्रमाणमृत भावना का ही विवेचन किया गया है। बहाँ अर्थक्रिया 
की सिद्धि आपाततः अविचास्तः होती है, वहाँ ज्ञान की समीक्षा नहीं हो सकती | बिस ज्ञान की 
समीक्षा हो सकती है, उसे तीन विषयों में विभक्त करते हैँ:--अत्यक्ष, अनुमान और परार्थानुमान 
( सिलॉबिज्म, शब्दात्मक ) वाह्य दस्तु के ज्ञान का मुख्य प्रमव इन्द्रिय-विज्ञान है| इस ज्ञान के 
आकार को कल्पना निश्चित करती है, और इस प्रक्रिया की पूर्ण शाब्दिक अभिव्यक्ति परार्या- 
नुमान से होती है। अतः इन तीन के अन्तर्गत ज्ञान-मीमांता और न्याय दोनों हैं | 
प्रमाणु-फल्न तथा प्रमाण का लक्षण 

प्रमाण या सम्यक-ज्ञान अविसंवादक ज्ञान है | लोक में उस पुरुष को संवादक कहते हैं 
जो सत्यमाषी है, और जो पूर्व उपद्शित अर्थ का प्रापक हैं। इसी प्रकार वह ज्ञान भी संबादक 
कहा जाता है, जी प्रदर्शित श्रर्थ का श्रापक है, अर्थात्‌ जो प्रदर्शित अर्थ में प्रवर्तन कस्ता है । 
सम्यग॒-ज्ञान पुरुषार्थ-लिद्धि का कारण है। रुम्यक-ज्ञान प्रवृत्ति के विषय का प्रदर्शक हैं; अर्थ में 
पुरुष का प्रवर्तन कस्ता है | अ्रधिगत अर्थ में पुरुष प्रवर्तित होता है, और अर्थ प्रापित होता है 
अत; अर्थाधिगति दी प्रमाण-फल है | इसका अर्थ यह है कि अर्थाघिगम से प्रमाण का ब्यापार 


१३५ बौस-धम-दर्शन 


समाप्त हो जाता हैं। यह वह बिन्दु है, जहाँ पुरुष का कारित्र होता है| इसे अर्थ-क्रिया-क्षम 
बत्तु कहते हैं, ओर जो क्रिया इस वस्तु का अधिगम करती है, वह सफल पुरुषार्थ है। सम्पक- 
ज्ञान प्रापक ( एफिकेशियस ) ज्ञान है| इस प्रकार हमारे ज्ञान की प्रामाशिकता और उसकी 
ब्यवहार-क्षमता के बीच एक संबन्ध स्थापित है। 
पुरुष को विज्ञान इठात्‌ प्रवतित नहीं कर सकता, अतः ज्ञान कारंक-कारण नहीं है; केवल 
ज्ञापक है | | 
लोग अर्थ प्राप्ति के निमित्त अर्थ-क्रिया समर्थ वस्तु के प्रदर्शक ज्ञान की खोज करते हैं, 
इसलिए, सम्पकू-ज्ञान अर्थ-क्रिया-समर्थ वस्तु का प्रदर्शक है | 
जिस ज्ञान से पहले अर्थ अधिगत होता है, उसी से पुरुष प्रवर्तित होता है, और अर्थ 
प्रापित होता हैं। उस अर्थ के विषय में दूसरे ज्ञान का क्या काम है ! इसलिए अनधिगत विषय 
प्रमाण है| जब अर्थ प्रथम अधिगत होता है, तब ज्ञान होता है। 
एक ज्ञान की पुनरावृत्ति प्रत्यभिन्षा है | इसे ज्ञान का खतंत्र ज्ञापक नहीं मानेंगे | किसी 
अधिगत विषय का अनुस्मस्ण राग या द्वेष का कारण होता है, किन्तु राग-द्वेंप या स्मृति को 
ज्ञान का कारण नहीं मानते | जब हम सर्व प्रथम अर्थ का अधिगम करते हैं तो उसी क्षण में 
ज्ञान होता हैं। इसके पश्चात्‌ कल्मना ( या विकल्य ) के द्वारा वत्तु के आकार का निर्माण 
होता है। यह ज्ञान का कारण नहीं है। यह प्रत्यभिज्ञा है, यद् सविकल्पक अप्रमाण है | 
्रीमांसकों की भी यही व्याख्या है, अर्थात्‌ प्रमाण अनधिगत अर्थ का अधिगन्ता है । 
किन्तु उनके मत में झर्थ और प्रमाण दोनों कुछु काल के लिए अवृस्थान करते हैं | 
नेयायिकों के अनुसार प्रमाण ज्ञान का साधकतम कारण है | यह कारण इन्द्रिय-विशान 
अनुमानादि हैं| इनका प्रत्यंज्ञ सविकल्पक है । 
बौद्धों के अनुसार अर्थ क्ञाणिक हैं, और वह इन्द्रिय तथा कह्पना दोनों में विशेष 
करते हैं | उनके अनुसार यह दो ज्ञान के उपकरण हैं। इन्द्रिय अधिगत करता है; कल्पना 
निर्माण करती है | इसलिए ज्ञान का प्रथम क्षण सदाइन्द्रिय-विज्ञान का क्षण है। यह अविकल्प 
है, किन्तु विकल्पोत्पत्ति की शक्ति रखता है | अर्थ का अधिगम होने पर प्रथम क्षण के पश्चात्‌ 
अर्थ की झामा स्फुट होती है | यदि लिज्ञ द्वारा वह अनुमित होता है, तो लिज्ञ अधिगम के 
प्रथम छुण को उत्पन्न करता है, जिसके पश्चात्‌ शिंग के स्फुटम और तल्सप्रयुक्त अर्थ के 
अत्फुट झाकार की उत्पत्ति होती है। किन्तु दोनों अवस्थाओं में अधिगम का केवल-प्रथम ऋण 
स्म्यगू-शञान का कास्ण होता है। झतः प्रमाण एक च्य है, और यही कण सम्पग॒-ज्ञान का 
इस्तुतः कारण है | 
प्रमाण को सध्यता को परोक्षा 
जन सत्य की परीक्षा केवल अनुभव से होती है, तब यह प्रश्न स्वमावतः उठता है कि 
ज्ञान के जो कारण हैं, वह उसके सम्बक्‌ होने के भी कारण हैं, अथवा ज्ञान का कारण एक हैं; 
और उप्तकी सत्यता को प्रमाणित करने के लिए चित्त को दूसरी क्रिया करनी होती है ! 





विज्ञ श्रध्याय श्ड१ 


इस प्रश्न पर भी मीमांसकों ने विचार किया है; क्‍योंकि उनको वेंद-प्रामाण्य प्रतिष्ठित 
करना था | मीमांसकों के अनुसार ज्ञान स्वतः सम्यंग-ज्ञान है, प्रामाण्य-युक्त है; क्‍योंकि यह ज्ञान 
है, विसंवादक नहीं है| दो ही अवस्थाओं में शान अपवाद के रूप में मिथ्या दो सकता है-- 
१, जब्र उसका बाधक ज्ञान है, या २. जब करूण-दोष है। सिद्धान्त स्वतःप्रामाण्य का है; 
दोष परतः सिद्ध होता है | । 

बौद्धों के अनुसार त्वतःप्रामाण्य नहीं है; परतःप्रामाण्य है; क्योंकि प्रापक ज्ञान प्रमाण 
है। वौदों के अनुसार व्यमिचार संभव है। कास्ण-गुण के ज्ञान से, संवाद ज्ञान से, 
अर्थक्रिया ज्ञान से हम कह सकते हैं कि यह अविसंवादक ज्ञान है। 

यद्ञपि मीमांसक, वैशेषिक और नैयायिकों की तथा बौद्धों की दृष्टि में साम्य है, तथापि 
इनमें वृछम भेद है। पहले दार्शनिकों के अनुसार ज्ञान-क्रिया कर्ता, अर्थ, उपकरण तथा क्रिया- 
विशेष से संत्रन्धित होती हैं। जब वर्ण-ज्ञान होता है, तब आत्मा कर्ता है, वर्ण अर्य॑ है, 
चक्तुरिन्द्रिय उपकरण है और क्रियाविशेष प्रकाश-रश्मि का चक्तु से विनिर्गत हो अर्थ की ओर 
जाना, उसका अहण कर आत्मा को अंकित करने के लिए लौस्ता है। इनमें चक्तुरिन्द्रिय 
साधकतम करण है । यही प्रमाण दे | 


किन्तु बौद्ध क्रिया और ज्ञान के साम्य के आधार पर रचित इस प्रणाली का प्रत्याख्यान 
करते हैं; क्योंकि वह प्रतीत्य-समुत्पाद का सिद्धान्त मानते हैं। इच्ध्रिय हैं, इन्द्रियार्थ-सन्निकर्ष 
है, इन्द्रिय-विज्ञान है | आत्मा नहीं है, इच्तरिय का उपकस्णल नहीं है, अर्थप्रदण नहीं है। 
विज्ञान और विकल्प में सारूप्य है। वही प्रमाण है; वही प्रमाण-फल है। अर्थ का आकार 
के साथ सारूप्य और झाकार दो भिन्न वस्तु नहीं है | 


वस्तु सत्ता का देविष्य 

दिड्लनाग और धघर्मकीति के सिद्धान्त में ज्ञान की व्याख्या के तुल्प वस्त, परमार्थ-सत्‌ की 
व्याख्या मी अपूर्व है | वस्त,परमार्य-सत्‌ अर्थ क्रिया-सामर्थ्य है | जिसमें यह सामथ्य नहीं है, वह 
अवस्तु है। जो अम्नि प्रजलित और शान्त होती है, वह अभि स्वलक्षण है। अश्रि-संनिधान में 
स्फुट और असंनिधान में अस्फुट प्रतिमासित होती है। यह परमार्थ-सत्‌ है | जत्र तक वह वर्तमान 
और चक्तुरिद्धय-प्राह्म है, तव तक अग्नि का प्रकाश-कण भी स्फुट है | जो वह्दि विकल्प का विषय 
है,बो न प्रज्जलित होती है, और न पाचन-क्रिया करतो है,और न प्रकाश देती है, वह अवस्तुक 
है। यद्यपि विकल्प-विषय दृश्य के दुल्य हो, तथापि वह अर्थक्रियामाव के कारण दृश्य नहीं 
है | अतीत, मविष्य अवस्तुक हैं; केवल प्रत्युतज्न वस्तु है। विकल्प-विभय, अमाव, बुद्धि-निर्माण, 
जाति, सामान्य प्रशक्तिमात्र हैं; फेल स्वलक्षण उस्तु-सत्‌ दै। अन्य केवल विकल्प हैं, शब्द- 
मात्र हैं। श्नके पीछे डिंचिन्मात्र भी वस्तुत्त नहीं है। वस्वु-सत्‌ में विकल्प नहीं होता, अतः 
यह निविकल्पक दै | किन्तु इन दो के बीच एक लोक है, जो परिकल्प से बना है; किन्तु 
जिसका आधार वस्तु-सत्‌ है| इसे संदृत्ति-सत्य कहते हैं | परिकल्प दो प्रकार के ई--शुद्ध और 











१३३ बोद-घरम-वृश्न 


वस्तु-मिभित | वस्तु के भी दो प्रकार हैं“-शुद्ध और परिकल्प-मिश्रित। एक वंखु-सत्‌ क्षण 
स्वलक्षण है| यह परमार्य-सत्‌ है। दूसरा स्वलक्षण के 'अनन्तर विकल्प-निर्मित आकार है | 
जब॑ बस्तु-प्रतिबन्ध पास्म्ययेंण होता है, तब अर्थ-संवाद होता है, यद्यपि यह अनुभव परमार्थ 
सत्‌ की दृष्टि से श्रान्त है | यह पारंपर्येण सत्‌ है, प्रत्यक्षेण नहीं । 
प्रमाण का ट्वैविष्य 

जिस प्रकार बस्त-सत्‌ द्विविध है, उसी प्रकार प्रमाण मी द्विविध है। प्रमाण प्रत्यक्ष या 
अप्रत्यक्ष हैं। यह परमार्थ-सत्‌ के ज्ञान का कारण है, या स॑बृति-सत्‌ के ज्ञान का कारण है | 
प्रत्यक्ष-प्रमाण इन्द्रिय-व्यापार से उत्तन्न होता है; अप्रत्यक्ष विकल्प से | प्रथम प्रतिमास है, दूसरा 
कल्पना है | प्रथम अर्थ का ग्रहण करता है, दूसरा उती की कल्पना करता है. ( विकल्पयति )। 
वास्तव में 'प्रहण” नहीं होता, किन्तु इस शब्द का व्यवहार ज्ञान के प्रथम क्षण को ग्रह्दीत 
अर्थ के विकल्प से विशिष्ट करने के लिए होता है। यद् क्षण असाधारण तत्व है, अत: यह 
अनभिलाप्य है । नाम, अभिज्ञा किसी एकत्व की होती है, जिसमें देश, काल और गुण का 
संयोग होता है | यह एकत्व एक विकल्प है, और बुद्धि की जिस प्रक्रिया से इसका निर्माण 
होता है, वह प्रतिमास नहीं है | 

घर्मात्तर कहते हैँ कि प्रमाण के द्विविघ विषय हैं-आह्य और अध्यवसेय (४०१४-१६)। 
आह्य और अध्यवसेय मिन्न-मिन्र हैं । प्रत्यक्ष का क्षण एक है | यह ग्राह्म है । दूसरा अध्यवसेय 
प्रत्यक्ष-वल से उत्पन्न निश्चय है | यह छृण सन्तान है। सन्तान ही प्रत्यक्ष का प्राप्णीय है। 
क्षण की प्राति अशक्य है । 

बीद्धों के अनुसार दो प्रमाण हैं--अत्यक्ष और अनुमान | वैशेषिक भी दो ही प्रमाण 
मानते हैं, यद्यपि उनके लक्षण और उनकी व्याख्या मिन्न है। बौद्ध आसप्तवचन को प्रमाण में 
नहीं गिनते | नैयायिकों का उपमान और अर्थापत्ति बौद्धों के अनुमान के अन्तर्गत हैं। ज्ञान 
इन्द्रिय-ब्यापार से होता है, ओर विकल्प-बल से आकार का उत्पाद होता है। प्रत्यक्ष में 
अर्थ का आकार विशदाम होता है; अनुमान में लिज्ञ द्वारा अर्थ का अस्फुट ज्ञान होता है | 
अग्नि के संनिधान में अग्नि का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, और यदि अग्नि दूर है, और धूमलिज्ञ 
के दर्शन से ज्ञान होता है तो यह अनुमान है । एक में प्रत्यक्ष प्रकट है, दूसरे में विकल्व का 
प्रकर्ष है | 

बौद्धों का वाद 'प्रमाण-ब्यवस्था” कहलाता है, जब कि दूसरों का बाद अ्रमाण-संप्लवः 
कहलाता है | प्रमाण-संप्लब के अनुसार प्रत्येक अर्थ का ज्ञान प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों से 
हो सकता है | बौद्ध-बाद में अत्यक्ष और अनुमान दोनों की इयत्ता की व्यवस्था है । एक़ दूसरे 
के ज्षेत्र में प्रवेश नहीं करता | 

इंस प्रकार हम देखते हैं कि बौद्ध-दर्शन की दृष्टि आलोचनात्मक है। बौंद्ध-दर्शन में 
प्रमाण दो ही हैं। दोनों ही इन्द्रिय-चन्य अनुमव का समतिक्रमणं नहीं कर सकते | जो 
अतीन्द्रिय हैं, वह ज्ञान का विषय नहीं है। सब अतीन्द्रिय अर्थ, जो देश, काल, स्वभाव से 

विपकृष्ठ है, अनिश्चित हैं | अतीन्द्रिय ज्ञेत्र में विकल्प से विविध निर्मित दोंगा जो विरुद्ध होगा | 
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बौद्ध-धर्म में बुद्ध को सर्वज्ञ कहा है, किन्तु अतिद्विय-स्वश्त्व का होनाया न होना 
है | झतः यह अनैकान्तिक है। 

धर्मोत्तर कहते हैं कि जिस अनुमान का लिंग-जेरूप आगमसिद्ध है, उसका झाभय 
आगम है। ये युक्तियाँ झवसखतु-दर्शन के बल से प्रवृत्त होती हैं, अर्थात्‌ विकल्पमात्र के सामर्थ्य 
से प्रवृत्त होती हैं। झागम के जो अर्थ अतीन्द्रिय हें, अर्थात्‌ जो प्रत्यक्ष-अनुमान॑ के विषय 
नहीं हैं, यथा सामीन्यादि; उनके विचार में आगमाशित अनुप्तान की संभावना है | विपयस्त 
शाज्जकार सत्‌-असत्‌ स्वमाव का आरोप करते हैं | जब शाख््रकार ही श्रान्त होते हैं, तो दूसरों 
का क्‍या मरोसा; किन्तु यथावस्थित वस्तुस्थिति में इसकी संभावना नहीं है| 


ज्ञान के स्वरूप को हम कभी नहीं जानेंगे किन्तु हम उसे साज्ञात्‌ और परोक्ष में विमक्त 
कर सकते हैं | इसी विभाग के झघार पर शानमीमांसा का शास्त्र झाश्िित है | साजत्षात्‌ को हम 
इन्द्रिय-ब्यापार और परोच्ष को विकल्प कष्ट सकते हैं। श्र्थ का साज्षात्कारी शान प्रत्यक्ष कट्लाता 
है | प्रत्यक्ष निविकल्प है, सविकल्प नहीं है। यह वस्तु के स्वलक्षण का ग्रहण करता है | यह 
नामबात्यादि ( जाति, द्रव्य, गृण, कर्म, नाम ) का प्रहण नहीं करता। बात्यादि विकल्प 
हैं| निर्विकल्प प्रत्यक्ष जात्यादि से असंयुत है। यह कल्पना से अपोद़ ' है। सविकल्प प्रत्यक्ष 
प्रत्यक्ष नहीं है, क्योंकि वह मन-इन्द्रिय द्वारा जात्यादि का विवेचन करके विषय का ग्रहण करता 
है| यह इन्द्रिय से वस्तु का आलोचन मात्र नहीं है। वस्तुमात्र का जो प्रथम संमुग्घ प्रहण 
होता है, वही निर्विल्प प्रत्यक्ष है | यही शुद्ध प्रत्यक्ष है। पश्चात्‌ मन द्वारा (नामस्मृति से) 
वस्तु के नाम का ज्ञान होता है | इसे प्रत्यक्ष नहीं कह सकते | यह इन्द्रियार्थ के सन्निकर्ष से जन्य 
नहीं है | यह इन्द्रिय व्यापार से उत्पन्न नहीं होता। ग्न्य मतों के अनुसार सविकल्य भी 
प्रत्यक्ष है, क्‍योंकि यह इन्द्रिय-ब्यापार से जन्य है और इन्द्रिय-ब्यापार ठउत्त समय भी उपरत नहीं 
होता तब सविफल्प का उत्पाद होता है, क्योंकि इसका अपरोक्त-माप्त होता है| किन्तु 
बौद्ध कहते हैं कि यह कहना कि प्रत्यक्त है और साथ ही साथ यह अपरोक्ञावमास 
है, परत्पर विरोधी हैं। वस्तुसंज्ञा का अवमास इन्द्रिय को नहीं होता। संज्ञाकस्ण और 
प्रत्यमिज्ञा की क्रिया वर्तमान अनुमव और अतीतानुमव के विषयों के एकौकरण से होता है। 

प्रत्यक्ष ज्ञान को अश्नान्त होना चाहिये। प्रत्यक्ष ज्ञान तमी प्रमाण हो सकता है बत्र 
कि वह विपर्यक्त न हो। अ्रान्ति भी दों प्रकार की हैं--१. मुख्य विश्वम, बिसके झनुसार 
समी व्यावहारिक ज्ञान एक प्रकार का विश्वम है और २, प्रतिमासिकी श्रान्ति | प्रत्यक्ष प्राह्म 
रूप (परमार्यसत्‌ में) में अविपयंस्त होता है । 

इन्द्रियाशित ज्ञान फ्रत्यज्ञ का फेवल एक प्रकार है | एक दूसरा प्रत्यक्ष है, जिसे मानस- 
प्रत्यक्ष कहते हैं। प्रत्येक प्रत्यक्ष ज्ञान में इसका एक क्षण होता है; यह इन्द्रिय शान के विषय 
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क्षण से उत्तर क्षण है। इच्द्रिय और विकल्प का मौलिक भेद स्थापित कर प्रमाणवाद को इनके 
सहकारित्वय को समकाने की आवश्यकता पड़ी | इन दोनों को प्रथक्‌ कर इन्हें पुनः मिलाने 
के लिए विवश होना पढ़ा | पूर्व बौद्धधर्म में एक वर्यधर्म एक चक्तुधर्म और एक मनोषम॑ 
के हेतु-प्रत्ययवश वर्ण का ज्ञान होता है। इच्द्रिय और विकल्प का भेद स्थापित कर दिंद्नाग 
ने मन का लोप कर चक्चुरिन्द्रिय के स्थान में शुद्ध इन्द्रिवविज्ञान को रखा। इस प्रकार 
वर्ण-ज्ञान को शुद्ध इख्ययविज्ञान के छुण से समाया, जिसके अनन्तर विकल्प निर्माण होता 
है | इन्द्रिय विज्ञान के लिए देश का नियत करनां विकल्प का काम हों गया। यह चछृण 
प्रत्यक्ष और अविकल्प हैं | पहला क्षण शुद्ध इन्द्रियविज्ञान है; दूसरा छूण मानस प्रत्यक्ष है। 
चक्तु का जब व्यापार होता है तब रूपज्ञान चक्तुराश्ित होता है। जत्र चकछ् का व्यापार उपर 
हो जाता है तब मनोविज्ञान का प्रत्यक्ष होता है | 

इच्द्रियविशान के प्रयम क्षण में जैठा स्फुटाभ ज्ञान होता है वैता उत्तर क्षण में 
विकल्प निर्माण से नहीं होता | सबिकल्पक ह्ञान अस्फुटाम होता है। योगि प्रत्यक्ष से भाव्य- 
मान अर्थ का दर्शन योगी को द्ोता है। वह अतीत भविष्यत्‌ को उसी प्रकार जान सकता हैं, 
जिस प्रकार वर्तमान को | यह प्रत्यक्ष अलौकिक योगज सन्निकर्ष से जन्य है | इतर प्रत्यक्ष के 
तुल्प यह श प्रत्यक्ष है | स्फुटाम होने से निर्विकल्वक है | प्रमाण शुद्ध और अर्थग्रादी होने से 
संवादक है| 


सौत्ान्श्रिक योगाचार का मत है कि सर्वज्ञान स्वप्रकाश है। जिस प्रकार दौपक समीप 
की वस्तुओं को प्रकाशित करता है और ठाथ ही साथ अपने को भी प्रकाशित करता हैं, प्रदीप 
स्वप्रकाश के लिए किसी दूसरे प्रकाश पर निर्भर नहीं रहता उसी प्रकार ज्ञान स्वप्रकाश है । 

प्रमाकर के झनुसार ज्ञान का स्वतः प्रत्यक्ष होता है। कुमारिल के अनुसार ज्ञान-क्रिया 
का प्रत्यक्ष नहीं होता। यह ज्ञातता या प्राकस्य से अनुमित होती दे । 

स्याय-वैशेषिक के अनुसार शान प्रत्यक्ष का विषय है, किन्तु इसका स्वतः प्रत्यक्ष नहीं 
होता, अन्तःकरण अर्थात्‌ मनद्वारा अन्य ज्ञान से होता है। ज्ञान का अनुमान ज्ञातता से नहीं 
होता। एक ज्ञान का प्रत्यक्ष दूसरे ज्ञान से होंता है जिसे झनुव्यवसाय कहते हैं। शान पर- 
प्रकाशक है, स्वप्रकाशक नहीं है। शान ज्ञानान्तर से वेश दे | 

सांख्य-योग का मत है कि ज्ञान का प्रत्यक्ष आत्मा द्वारा होता है, अन्य ज्ञान से नहीं 
होता; क्योंकि ज्ञान अचेतन है। चित्त स्वप्रकाश नहीं है, क्‍योंकि चित्त आत्मा का दृश्य है| 
दिस प्रकार इतर इन्द्रियाँ तथा इन्द्रियार्थ स्वप्रकाश नहीं दै,क्योंकि वह दृश्य हैं, उतती प्रकार चित्त 
(- मन ) भी स्वप्रकाश नहीं है| तब यह अथ का प्रकाश कैसे करता है ! सांख्यन्योग पुरुष 
की सत्ता को स्वीकार करता है। यह इसे ज्ञाता और मोक्ता मानता है। पुरुष प्रकाश-स्वमाव 
है। प्रकाश पुरुष का गुण नहीं है। स्वामास पुरुष का प्रतिविम्ब अचेतन बुद्धि पर पड़ता है 
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और यह पुरुष बुद्धि की अवस्था को स्वावस्था के रूप में विपर्यासवश एहीत करता है | पुरुष 
न अत्यन्त बुद्धि सरूप है और न अत्यन्त विरूप है।॥ यह बुद्धि से मित्र है । किन्तु यदि पुरुष 
झत्यन्त सरूप नहीं है. तो यद्द अत्यन्त विरूप मी नहीं है, क्योंकि पुरुष यद्यपि शुद्ध है तथापि 
बुद्धि में पुरुष के प्रतिसंक्रान्त होने से चैतन्यापन बुद्धि की दृत्ति को यह जानता दे और 
अतदा््म होते हुए. भी उसे तदात्मक के समान ग्रहत करता है | बुद्धि चढ़ स्वमाव है तथापि 
स्वामास पुरुष के प्रतिबिंबित होने से यह चैतन्य को प्राप्त कस्ती है। 

शंकराचार्य के अनुसार ज्ञान स्वप्रकाश हे | 

हीनयान में आत्मा और उसके गुयणों का प्रत्याख्यान हैं। किन्तु वहाँ मी विशन, इन्द्र 
और विय्य का त्रिक है | मन-इन्द्रिय या आयतन को भी यह मानता है, जिसके चैतासक-धर्म विषय 
हैं। मन विज्ञान-संतति है; यह चैतलिक धर्मों की उपलब्धि स्वतः करता है ओर बाह्य विषयों का 
प्रत्यक्ष ईचेन्द्रियों द्वारा करता हैं | 


दिछ नाग इस वाद का प्रत्याख्यान करते हैं। मन नाम का कोई इन्द्रियान्तर नहीं दै 
और सुख़ादि प्रगेव नहीं हैं। द्ीनयान के अन्तर्गत मन के सम्बन्ध में स्व सम्मत कोई विचार 
नहीं है। सर्वास्तिवादी मन-इन्द्रिय का बुद्धि से तादाम्य मानता है। इनके अनुसार चित्त, मन 
आर विज्ञान का एक ही अर्थ है। किन्तु थेस्वादी विज्ञान के साथ हृदय धातु भी मानते हूं । 


दिललनाग नैयाविकों के मत का विरोध करते हुए कुइते हूँ कि न्यायसूत्र [१।१।१२] में भी 
केवल पांच इच्द्रियां गिनाई गई हैं | किन्तु वात्त्यापन कइते हैं कि मन इन्द्रिय है। श्ञाता 
इन्द्रिय द्वारा व्यवसाय करता हैं, क्योंकि वदि इन्किय-विशेष विनष्ट हो जावे तो अनुव्यक्साय 
( मैं इस घट के ज्ञान से संयुक्त हूँ ) की उल्तत्ति नहीं होती। 


पूर्वपक्षी प्रश्न करता है कि आप बताइये कि आत्मा और आत्मीय वेंदुना और संज्ञा की 
उपलब्धि वैसे होती है। भाष्यकार उत्तर देते हैं. कि यह अन्तःकरण (मन) द्वारा होती है | 
मन इन्द्रिय है, यद्यपि सूत्र में मत का प्रथकू उल्लेख हैं । इसका कारण यह है कि मन इन्द्रिय 
पैचेन्द्रिय से कुछ बातों में भिन्‍न है । इस सूत्र में भी पष्ठेन्द्रिय मन का निषेध नहीं किया गया 
है | दिड्नाग उत्तर देते हैं कि यदि अनिषेष से प्रहण समझता बावें तो अन्य इन्द्रियों का 
उल्लेख बया है, क्योंकि उनका अत्तिष्व समी मानते हैं। दिडनाग श्रन्तरिन्दिय का प्रत्याख्यान 
करते हैं और उसके स्थान में मानस-प्रत्यक्ष मानते हैं। 

सब॑ ज्ञान ग्राह्म और झाहक में विभक्त है, किन्तु आहक अंश को इसी प्रकार पुनः विमक्त 
नहीं कर सकते, क्योंकि विज्ञान के दो भाग नहीं दोते। अतः स्वर्तबेदन को बाह्य प्रत्यक्ष के 
तुल्य समझना अयुक्त है| 


धर्मोत्तर कद्दते हैं कि ज्ञान की प्रक्रिया में प्रथम च्ष्ण के झननन्‍्तर विकल्प अनुंगमन 
करता है | निःसन्देह आत्मा का ज्ञान रूपवेद्न होता है, किन्तु इसके अनन्तर विकल्प नहीं 
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होता। चित्त की कोई झवस्था नहीं है, जिसमें यह संवेदन प्रत्यक्ष न होता हों। यदि हम 
नीलांदि देखते हैं और साथ साथ सुखादि आक़ार का संवेदन होता है तो यह नहीं कष्ट सकते 
कि यह सुल्लादि रूप नीलादि से उत्पन्न इन्द्रिय विज्ञान के तुल्य आकार है। किन्तु जब किसी 
बाह्य अर्थ यथा नीलादि का दर्शन होता है तो तुल्य काल में सुखादि आकार से किसी अन्य का 
संबेदन होता हद | यह स्वात्मा की अवस्था का संबेदन है | बस्तुत जिस रूप में शात्मा का बेंदन 
होता है वह रूप प्रत्यज्ष का आत्म-संवेदन दे । अतः रूपदर्शन के साथ साथ हम किसी एक 
अन्य वस्तु का अनुभव करते हैं, जो दृष्ट अर्थ से अन्य है, जो प्रत्येक चित्तावस्या के साथ 
होता है और जिसके बिना कोई चित्तावस्था नहीं दोती। यह वस्तु त्वात्मा है। यह ज्ञान ही 
है| इसी से ज्ञान का अनुभव होता है। यह शान रूपवेदन आत्मा का साछात्कार हैं; यह 
निर्विकल्वक और अन्नान्त है; अतः प्रत्यक्ष है | 


तुल्लना--इस प्रकार हम देखते हैं कि अन्य दर्शनों का आत्मा उपनिषदों में ब्रद्म का 
ध्यान पाकर सांख्य में एक द्ब्य के रूप में माना बाता है। हीनयान में हम इसे विज्ञान-सन्तान के 
रूप में पाते हैं, बिसका कारित्र पष्ठेन्द्रिय का है। वोद्ध-न्याय में इसका यह स्थान भी विल्लुप् 
हो जाता है और यह प्रत्येक चित्तावस्‍्था का साइचर्य करता है। 


प्रत्यक्ष पर अन्य भारतीय दशनों के विचार 

सांस्य 

प्रत्यक्ष वह विज्ञान है 'नों जिस वस्तु के संबन्ध से सिद्ध होता है उसी वस्तु के आकार 
को प्रहण करता हैं” [ संख्यसूत्र (१।८६.) यत्‌ संबन्धसिद्धं तदाकारोल्‍लेखि विज्ञान तत्पत्यक्षम ] । 
विज्ञानमिक्षु इस लक्षण का स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं कि प्रत्यक्ष वह बुद्धिव्रत्ति है जो 
बस्तु को प्राप्त होकर उस कस्तु के आकार में परिणत होती है। वस्तु के साब्रिष्य से ही बुद्धि 
वृत्ति नहीं उत्पन्न होती, किन्तु केवल उत्तका विशेष झाकार उससे उत्पन्न होता है। वह झाकार 
बुद्धिवृत्ति में निहित है। भत्यक्ष होने के लिए एक वाह्म:वस्तु का सन्निकर्ष बद्धि को चाहिये। 
और बाह्य वस्तु के ज्ञान के लिए इन्द्रिय-सन्निकर्ष चाहिये। सांख्यों के अनुसार बद्धि का 
: तम उसकी वृत्ति में अन्तराय है। जब उपात्त विषय में इन्द्रियों की वृत्ति के होने से यह तम् 
झमिमृत होता है, तब अध्यवश्ताय ( ज्ञान ) होता हैं। ईश्वरकृष्ण प्रत्यक्ष का लक्षण इस 
प्रकार देते हैं:-- 

“प्रतिविषयाध्यवसायों दृष्टम्‌!” [ सांख्यतत्वकौमुदी, ५ ] 


वाचस्पति म्रिश्न इस लक्षण का भाष्य इस प्रकार करते हैं :--प्रथम प्रत्यक्ष का एक वास्तविक 
विषय होना चाहिये। यह संशय का व्यवच्छेद करता है | विषय बुद्धिवृत्ति को अपने आकार में 
परिणत करता है। प्रत्यक्ष के विषय बाह्य और आभ्वन्तर दोनों है, प्रथिव्यादि स्थूल पदार्य 
और सुखादि सूछ्म पदार्थ | 


विश भ्रध्याय रै६७ 


पुनः विषय विशेष के प्रत्यक्ष के लिए. इन्द्रिय विशेष की बृत्ति की आवश्यकता होती 
हैं। यह वृत्ति इच्धियार्थ-सन्निकर्ष के रूप में होती है| इससे श्रनुमान, स्मृत्यादि पराक्ृत होते 
हैं | पुनः इसके अतिरिक्त बुद्धिवृत्ति भो चाहिये। बुद्धि-व्यापार से विषय का निश्चित ज्ञान 
होता है। परिणाम स्वरूप अध्यवसाय अर्थात्‌ निश्चित ज्ञान उत्न्न होता है| 


वाचस्पति मिभ्र कहते हैं कि बाह्मे व्विय वस्तु का आलोचन कर मन को * समर्पण 
करता है, मन संकल्प कर श्रइंकार को समर्पण करता है, अहंकार अभिमति देकर बुद्धि को 
समर्पण करता है | बाह्य द्विय मन और अहंकार यद्यपि परस्पर विरोधी हैं, तथापि मोग अपवर्ग 
रूप पुरुषार्थ के लिए इनकी एक वाक्यता सिद्ध होती है | 


वाह्मे द्धियों की वृत्ति वस्तु का आलोचन-मात्र है। यह निर्विकल्पक ज्ञान है| सवि- 
कल्पक मन की उत्पत्ति है। बच वस्तु का झलौचन इन्द्रिय से होता है तत्र मन का संकल्प 
रूप व्यापार होता है | मन विशेषण-विशेष्यमाव से विवेचन करता है। “यह यह है, वह नहीं 
हैं? ( इदमेवम्‌ , नेवम्‌ )। पहले निर्विकेल्यक ज्ञान होता है। यह बालमूक के ज्ञान के समान 
होता है। पश्चात्‌ जात्यादि धर्मों से वस्तु का विवेचन होता है, समान असमान-बातीय 
का व्यवच्छेद होता है। यह मन का व्यापार है| यह सविकल्पक है| जब बाह्यें न्रिय से 
वस्तु का झ्ाल्ोचन कर मन द्वारा विशेषण-विशेष्यमाव का विवेचन होता है, तब अहंकार 
उस ज्ञान को स्वीकृत करता है | यहाँ में अधिकृत हूँ, मेरे लिए यह विषय है, मुझसे अन्य कोई 
यहाँ अधिकृत नहीं हैं, अतः में हूँ । यह जो अमिमान द्वोता है उसे अहंकार कहते हैं | 
असाधारण व्यापार होने से इसे अहंकार कहते हैं। इस प्रकार जो पहले विषय का अवैयंक्तिक 
प्रहण था बह अहंकार से वासित होकर व्यक्तिगत अनुमव हो जाता है | 


जब मन से विवेचित होकर सविकल्पक ज्ञान अहंकार द्वारा अमिमत द्वोता है, तब बुद्धि 
की अच्यवतायात्मक वृत्ति होती है | शात वस्तु के प्रति क्‍या कर्तव्य है, क्‍या प्रवृत्ति होनी चाहिये 
इस प्रकार का विनिश्चय, अध्यवसाय-बुद्धि का असाधारण ब्यापार है | 


सांख्य के अनुसार बाह्य प्रत्यज्ञ के लिए अन्तःकरण और बाह्य न्द्रिय का संयोग 
चाहिये | अन्ताकरण--बुद्धि, अहंकार और मन--एक स्वमाव के हैं; यद एक दूसरे से 
पक द्रव्य नहीं हैं । इन तौनों को मिला कर एक अन्त:करणु होता है। बृत्ति के तास्तम्प के 
झनुसार यह तीन हैं | 
गौतम के अनुसार इच्धिय और अर्थ के सन्निकर्ष से उत्पन जो अब्यमिचारी ज्ञान है, वह 
प्रत्यक्ष है | यह दो प्रकार का है--अव्यपदेश्य और व्यवसायात्मक | वात्तव में इन्द्रिय का अर्थ 
से, इम्द्रिय का मन से और मन का आत्मा से संयोग होता है। किन्तु अन्तिम दो संयोग प्रत्यक्ष 
की विशेषता नहीं हैं। वह अनुमानादि प्रमाणों को भी तामान्य हैं| अतः प्रत्यक्ष के लक्षणों 
में इन संयोगों का उल्लेख नहीं है | 


ष्ह्द बौद्ध-धम-दुशन 


वात्स्यायन कहते हैं कि मत्त भी इच्धिय है। इसलिए झुख दुःखादि का संवेदन भी 
प्रत्यक्ष के अ्न्तगत है। 4 

विश्वनाथ कहते हैं कि प्रत्यक्ष वद ज्ञान है जिसका अपर ज्ञानकरण नहीं है | यह खनु- 
मान, उपमान, रुपृति, शब्दज्ञान का निरसन करता है; क्‍योंकि इन ज्ञानों का करण अपर ज्ञान 
है। निर्विकल्पक ज्ञान नाम से अर्सयुत है | सविकल्पक वस्तु के नाम का भी अहंण करता है| 
नैयाबिकों का मत है. कि निर्विकल्पक प्रत्यक्ष विशेष्य और विशेषण का ग्रहण करता है किन्तु 

उनके संब्न्ध का ग्रहण नहीं करता | 

जैमिनि लगभग वही लक्षण बताते हैं को नेयायिक बताते हैं | जैमिनि कहते हैं कि 
प्रत्यक्ष से अतीन्दिय धर्म का ग्रहण नहीं होता । वह केवल इतना कहते हैं कि इन्द्रियार्थ के 
संन्निकर्ष से बन्‍्य ज्ञान प्रत्यक्ष है | यह ज्ञान पुरुष में होता है | 

प्रभाकर के अनुसार साज्ञात्पतीति को प्रत्यक्ष कहते हैं | प्रत्यक्ष ज्ञान की प्रत्येक क्रिया में 
जिपुटी त॑द्ितु होती हैं--आत्मा नो ज्ञाता है उसकी संवित्ति, शेयवस्तु की संवित्ति और ज्ञान 
की तंदित्ति | पत्नक्ष किया दो प्रकार की है--निर्विकल्पक, सविकल्पक। प्रत्यक्ष का ज्ञान अन्‍य 
प्रत्यक्ष द्वारा नहीं होता | यह स्वसंवेद्य है| 
बेशे पिक 

प्रशस्‍्तपाद का मत है कि इन्द्रिवार्थ-सन्निकर्ष के अनन्तर ही वल्तु के स्वरूपमान्र का 
प्रत्यक्ष होता है | यह निर्विकल्य है | यह सामान्य विशेष सहित वस्तु का आलोचनमात्र है | 
किन्तु इस ज्ञान में सामान्य-विशेष ज्ञान अभिव्यक्त होते हैं। यह ज्ञान की पूर्वावस्था है | इसमें 
पूर्व प्रमाणान्तर नहीं है | इसका फल रूपत्व नहीं है | सबिकल्प विशेष वस्तु का ग्रहण है | 


अनुमान दो प्रकार का है--परार्थानुमान और स्वार्थानुमान | परार्थानुमान शब्दात्मर है 
( सिलॉबिज्म पी स्वा्थीतुमान ज्ञानालर हैं| दोनों में अत्यन्त भेद होने से इनका लक्षण एक 
नहीं है। परार्थानुमान वह है बिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं। स्वार्थानमान अपनी 
प्रतिपत्ति के लिए है। पहले हम ल्ार्थानुमान का लक्षण वर्शित करेंगे | जो ज्ञान त्रिरूप 
लिंग से उत्पन्न होता है और जिसका आलंबन अनुमेय है, वह स्वार्यानुमान है। अनुमान में 
भी प्रत्मक्ष के तुल्य प्रमाणफल् की व्यवस्था है| यथा नीलसरूप प्रत्यक्ष का अनुमव होने पर 
नीलबोघरूप अवश्यापित होता है | यही नीलसरूप जो अवस्थापन का द्वेतु है, प्रमाण है और 
नीलबोधरूप प्रमाणफल है | इसी प्रकार अनुमान के नीलाकार उत्पन्न होने पर नीलबोघरूप 
अवश्यापित होना है। नीलसारूप्य इसका प्रमाण है और नीलविकल्पनरूप इसका प्रमाण 
फल है। सारूप्यवश ही नील प्रतोतिरूप सिद्ध होता है, अन्यया नहीं | 


विश झ्याय घट 
लिंग की त्रिरूपता 
लिंग हेतु को कहते हैं | इसके तीन रूप है । 


लिंग का अनुमेय में होना (सत्ब) प्रथम रूप है। इसका होना निश्चित है, क्योंकि लिंग 
योग्यता के कारण महीं किन्तु इसलिए है कि आवश्यक रूप से परोक्ष ज्ञान का निमित्त है। अदृषट 
: बीज भी अंकुर के उत्पादन को योग्यता रखता है किन्तु अदृष्ट धूम से अग्नि की श्रतिपत्ति नहीं 
होती यह प्रतिपत्ति भी नहीं होती कि अमुक स्थान में अग्नि है| लिंग की तुलना उतप्त दीप के 
प्रकाश से भी नहीं हो सकती जो घटादि को प्रकाशित करता है। यह परोत्षार्थ का प्रकाशन 
किसी वस्तु के ज्ञान के उत्पादन का देतु है जो उपस्यित है। दीप और घट में कोई निश्चित 
हमको संबन्ध नहीं है | यद्यपि धूम का दर्शन है तथापि अग्नि की प्रतिपत्ति नहीं होगी जब तक 
झग्नि के साथ उसके निश्चित अविनामाव का ज्ञान न हो। अतः लिंग का व्यापार परोत्षार्थ 
(यथा अग्नि) और दृश्लिंग (यथा धूम) को नान्तरीयकता (अविनाभाव) का निश्चयन ही है। 


इस सत्ववचन ( लिंग के अनुमेय में होने से ) से असिद्ध लिंग का निरसन होता है | 
लिंग को पक्ष के एक देश में प्रसिद्ध न होना चाहिये | यथा--बृक्ष चेतन हैं क्योंकि वह सोते 
हैं, किन्तु सब बृत्त नहीं सोते, क्योंकि उनका स्वाप केक्‍ल एक देश में सिद्ध है | अतः श्नुमान 
नहीं है | 

लिंग का द्वितीय रूप उसका सपक्ष में ही निश्चित तत्व है | 


इस सत्व अहरणा से विदद्ध का निरसन होता है, क्योंकि वह सफ्तच् में नहीं है | साधास्णु 
ग्रनैकान्तिक का भी निससन है। वह सपक्ष में ही नहीं किन्तु उभयत्र वर्तमान है। सपत्त में ही 
लिंग का सत्व है | इसका यह अर्थ नहीं है कि सब सपक्ष में इसे होना चाहिये, किन्तु इसका 
यह अर्थ है कि असपक्त में न होना चाहिये। 

लिंग का तृतीय रूप लिंग का असपक्ष में निश्चित असत्य है | 


असत्व ग्रहण से विरुद्ध का निरास होता है, क्योंकि विरुद्ध विपक्ष में होता है। साधारण 
का भी निरास है क्योंकि वह सब सपक्तों में होता है और अस्पक्ष के एक देश में मी होता है। 
पथा--शब्द बिना प्रयत्न के होते हैं | देतु-क्योंकि वह अनित्य हैं | इस उदाहरण में अनित्यत्व 
लिंग है। यद् विपक्ष के एक देश में है। यया--विद्यत्‌ आदि में (जो बिना प्रयत्न के होते हैं 
और अनित्य हैं) और दूसरे देश में यथा आकाशादि में नहीं हैं, जो बिना प्रयत्न के नहीं 
होता किन्तु नित्य है| यहाँ अनुमेय बिजश्ञासित धर्म है| 

सपच्ष वह हैं जिसका पक्ष तमान है। यह समान अर्थ है; यह अनुमेय के सइश है | 
यह सामान्य क्या है जो पक्ष और सपक्त को मिलाता है। यह साध्य धर्म की समानता के 
कारण है | 








६०७ ४ दौस-घमन्युशन 


असपक्ष सपक्ष से अन्य या उसके विरुद्ध अथवा सप्क्ष का अमाव है | जब तक सपक्ष 
के स्वभाव का अमाव नहीं जाना जाता, तब्र-तक सपत्ष से अन्य और उसके विरुद्ध की प्रतीति 
नहीं हो सकती | अतः सपक्षाभाव अन्य दो के अन्तर्गत है । 


त्रिरूप क्षिंग फे तीन प्रकार 
त्रिरूप लिस के तीन प्रकार हैं--अनुपलब्धि, स्वभाव और कार्य | 
** ऋजु उल़ब्धि देतु-अनुपलब्धि का प्रयोग इस प्रकार दैः-उस देश-विशेष में घट नहीं 

है | देतु-उसका ज्ञान प्रतिपतता को नहीं होता यद्यपि ज्ञान का लक्षण अर्थात्‌ देतु-प्रत्यय- 
सामग्री प्राप्त है | ज्ञान का जनक घट भी है; और अन्य चक्तुरादि भी जनक हैं | दृश्य घट के 
झतिरिक्त प्रत्ययान्तर हैं और उनकी सन्निधि है| जिसे हम अनुपलब्धि कहते हैं, वद ज्ञान का 
अभाव नहीं है किन्त वस्त है और उसका ज्ञान है| दर्शननिबत्तिमात्र स्वयं श्रनिश्चित होने से 
गमक नहीं है | किन्तु जब हम श्रनुपलब्धि की बात करते हैं, बिसका रूप इश्य का अनुपलम्भ 
है, तो वचन सामथ्य॑ से ही दृश्य-घठ रहित अदेश और उनके ज्ञान का आशय होता है । 
झनुपलब्धि का अर्थ विविध प्रदेश और उनके ज्ञान का होना है | 

स्वभाव हेतु--जिस साध्य की विद्यमानता हेतु की झपनी सत्ता की ही अपेत्ता करती 
है, हेतुरुत्ता व्यतिरिक्त किसी हेतु की अपेक्षा नहीं करती, उस साध्य में जो देतु है वह 
स्वभाव है | 

प्रयोग--यह दृछ्ध है ( साध्य ) | देतु--क््योंकि यह शिंशपा है। इसका अर्थ यह है 
कि इसके लिए बृत्त शब्द का व्यवहार हो सकता है, क्‍योंकि इसके लिए. शिंशपा का व्यवहार 
हो सकता है | झब यदि किसी मूठ पुरुष को जो शिंशपा का व्यवहार नहीं जानता झौर ऐसे 
देश में रहता है जहाँ प्रचुर शिंशपा है, उसे कोई व्यक्ति एक ऊँचा शिशपा दिखलाकर बतावे 
कि यह वृक्त है, तो वह जड़ पुरष सममेगा कि शिंशपा का उच्चत्व वृक्ष-ब्यवहार में निमित्त है । 
इसलिए एक छोटा शिशपा देखकर वह सममेंगा कि यह बृक्ष नहीं हैं॥ इस मूड़ को बताना 
चाहिये कि प्रत्येक शिंशप। के लिए बृक्ष का व्यवहार होता है। उच्चल्वादि वृक्त-ब्यवह्ार के 
निम्तित्त नहीं हैं, किन्तु केवज्न शिशपात्वमात्र निमित्त है | 

काय हेतु--यह देतु कार्य है | 

प्रयोग--यहाँ अग्नि है। हेत--क्योंकि यहाँ धूम है। 'अग्नि? साध्य है; यहाँ” धर्मा 
है; 'क्योंकि धूम है? देतु है | कार्यकारणभाव की प्रतीति लोक में है। बह्दाँ कार्य है वहाँ कास्ण 
है और जहाँ कारण की विकलता है वहाँ कार्य के अमाव की प्रतीति होती है। अतः कार्य 
का लक्षण उक्त नहीं है । 
हेतु-भेद का कारण 


यह कहा जा सकता है कि जब रूप तीन हैं तो एक लिंग का होना अयुक्त हैं। यह भी 
कद्दा जा है कि यदि यह तीन प्रकार-मेंद हैं तो प्रकार अनन्त हैं | 


विंश अध्याय ६७१ 


हमारा उत्तर यह है। इन तीन हेतुओं में से दो देतु बस्तुसाधन हैं। यह विधि 
के गमक हैं। एक प्रतिषेघ का देतु है। यह स्मसण रखना चाहिये कि प्रतिषेध से आशय 
अमाव और अभाव-व्यवद्दार का है। इसका अर्थ यह है कि हेतु साध्य को सिद्ध करता है, 
इसलिए, वह ॒ छाध्य का अंग है। साध्य प्रधान है। अतः (साध्य के उपकस्ण ) देतु के 
मेंद साध्य के भेद से होते हैं, न कि स्वरूप-भेद से | साध्य कभी विधि है, कर्मी प्रतिषेष) 
क्योंकि विधि और प्रतिषेष एक दूसरे का परिहार है । इसलिए इनके हेतु एक दूसरे से भिन्न 
हैं। कोई विधि हेतु से मिन्न है, कोई अभिन्न है (सणव़ बृक्तः, सेब शिंशपा ) भेद 
और अनभेद्‌ एक दूसरे का त्याग करते हैं | इसलिए. उनकी आत्म-स्थिति के हेतु भी मिन्न 
हैं। अतः साध्य के देतु भिन्न हैं, क्योंकि साध्य में परस्पर विरोध है। किन्तु हेतु स्वतः एज मिन्न 
नहीं है| 

पुनः ऐसा क्यों है कि इन्हीं तीन का हेतुत्व है | अन्य का हेतुत्व क्यों नहीं है ! 

क्योंकि एक दूसरे का तभी जनक होता है, जब वह दूसरे से स्वमावेन प्रतिबद्ध हो 
( यथा धूम का अग्नि से स्वमाव-प्रतिबंध है )। स्वमाव-प्रतिबन्ध होने पर ही साधना साध्या्थ 
का ज्ञान कराता है। इसलिए तीन ही गमक हैं, अन्य नहीं | 

इसका क्‍या कारण है कि स्वमाव-प्रतिबन्ध होने पर ही गम्पगमकमाव होता है, 
अन्यथा नहीं | 

क्योंकि जो स्वमाव से अप्रतिबद्ध हैं, उनके लिए अव्यविचार नियम का अभाव है। 

साध्य और साधन में कौन किसका ग्रतिबन्ध है 

साध्य में लिंग का स्वमाव-प्रतिबन्ध है। लिंग परायत्त हैं; इसलिए वह प्रतिबद्ध 
है | साब्य अर्थ अपरायत्त है; इसलिए वह प्रतिबद्ध नहीं है। जो प्रतिबद्ध है वह गमक है; जो 
प्रतिबन्ध का विषय है वह गम्य है | 

लिंग का स्वमाव-प्रतिबन्ध क्‍यों है ! 

क्योंकि वस्तुतः साधन साध्यत्वमाव है, अथवा साथ्य श्रर्थ से लिंग की उत्पत्ति होती 
है | यदि साध्यस्वभाव साधन है, यदि उनका तादात्म्य है, तो साध्य साधन का अमेद होगा | 
इसीलिए कह्दा है कि बस्तुत: अर्थात्‌ परमाथंसत्‌ रूप में इनका अभेद है। 

इसका क्‍या कारण है कि इन दो निमित्तों (्वमाव और कार्य) से दी लिंग का स्वमाव- 
प्रतिबंध होता है,अन्य से नहीं | 

क्योंकि जब तादात्म्य नहीं होता या इसकी उत्पत्ति उससे नहीं होतों तब स्वमाब- 
प्रतिबंध नहीं होता। इसलिए कार्य और स्वभाव से ही वस्तु की विधि की सिद्धि 
होती है। 
प्रतिषेध की सिदि 

ऐसा क्‍यों है कि जब॒ प्रतिषेघवश पुरुषार्थ को सिद्धि होती है, तो हम अध्श्य की 

न॒ुपलब्धि को सिद्धि का देतु नहीं मानते 











कॉम 


६७२ बौद्ध-घमे-दशन 


प्रतिषेघ-ब्यवहार की सिद्धि पूर्वोक्त इश्यानुपन्धिवश होती है, अन्य से नहीं होती। 
प्रश्न है कि उसी से क्यों होती है! क्योंकि यदि प्रतिपेष्य वस्त विद्यमान डोती तो दृश्य की 
अनुपलब्धि स॑मव न होती | इसके अर्सभव होने से प्रतिषेंघ की सिद्धि द्ोती है। अमाव- 
व्यवहार की सिद्धि तब होती है जद प्रतिपत्ता के अतीत या वर्तमान प्रत्मक्ष की निबृत्ति होती है, 
यदि इसका स्मृतिसंस्कार भ्रष्ट न हों गया हो । अतीत और वर्तमान काल की अनुपलब्धि ही 
अमाव का निश्चय करती है| अनागत अनुपलब्धि स्वयंसंदिग्ध स्वमाव की हैं। क्योंकि वह 
खसिद्ध है, इसलिए झमाव का निश्चय नहीं करती | 

झब अनुपलब्धि के प्रकार-मेद बताते हैं। इसके ११ भेद हैं। यह प्रयोगवश 
होते हैं| शब्द के अभिषघान-व्यापार को प्रयोग कहते हैं। शब्द कमी साहात्‌ झर्थान्तर को 
घुचित कर अनुपलब्धि को घूचित करता है; कमी प्रतिषेघान्तर का अमभिषायी होता है | 
दृश्यानुपलब्धि सर्वत्र जानी जायगी, चाहे वह शब्द से सूचित न मी हो | अतः वाचक के 
व्यापास्मेद से अनुपलब्धि का प्रकार-मेद होता है| स्वरूप-भेद नहीं है | 

अब प्रकार-भेद बताते हैं-- 

१, प्रतिषेध्य के स्वभाव की अनुपलब्धि | 

यथा--यहाँ (घर्मी) घुवां नहीं है (साध्य) | द 

हेतु--क्योंकि उपलब्धि के लक्षण प्राप्त होने पर भी अनुपलब्धि है । 

२. प्रतिषेष्य के कार्य की झनुपलब्धि | 

यथा--यहाँ ( धर्मी ) धूमोत्पत्ति का अनुपहत सामथ्य खुलने वाले कारण नहीं 
है (साध्य)। 

हेतु- क्योंकि धूम का अभाव है | 

३. व्याप्य (प्रतिषेध्य) का जो व्यापक घर्म है, उसकी अनुपलब्धि | 

यया-- यहाँ (धर्मी) शिंशपा नहीं है (साध्य)। 

हेतु-- क्योंकि व्यापक अर्थात्‌ बृच्ष का अभाव है। समान विषय में अ्रभावशाधन का 
यह प्रयोग है | 

४. प्रतिषेध्य के स्वभाव के विरुद्ध की उपलब्धि | 

यथा--यहाँ (घर्मी) शीतका स्पर्श नहीं है (साध्य) | 

 हैतु--क्ष्योंकि यहाँ अग्नि है | 

धू, प्रतिषेध्य के जो विरुद्ध हैं उसके कार्य कीं उपलब्धि | 

यथा--घहाँ (घर्मी) शीत का स्पर्श नहीं है (साध्य)। 

देतु--क्ष्योंकि यहाँ धूम है | 

६, प्रतिषेध्य के जो विरुद्ध है उससे व्याप्त घर्मान्‍्तर को उपलब्धि | 


यथा--जात वस्तु का [मृत का) भी विनश्वर स्वमाव ( धर्मो ) अुवमात्री नहीं 
है (साथ्य) | 

देत--क्योंकि उनका विनाश देत्वन्तर की अपेक्षा करता है | 

७, प्रतिषेष्य का जो कार्य है उतके जो विरुद्ध है, उसकी उपलब्धि 

यया--यहाँ ( धर्मों ) शीतज्ननन के अनुपहत सामर्थ्य के कारण नहीं हैं ( साधथ्व )। 

हेतु--क्योंकि यहाँ अग्नि है| 

जहाँ शीतकारण अदृश्य है और शीतस्पर्श अदृश्य है, वह्दाँ इस हेतु का प्रयोग होता 
है | जहाँ शौतस्पर्श होता है, वहाँ द्वितीय हेतु का प्रयोग करते हैं | चर्टाँ शीत के कारण दृष्ट 
होते हैं, वहाँ प्रथम देतु का प्रयोग होता है | 

८. प्रतिषेध्य का जो व्यापक है उसके जो विदुद्ध है उसकी उपलब्धि | 

यथा--यहाँ ( धर्मी ) तुपारस्पर्श नहीं है ( साध्य )। 

हेतु--क्योंकि यहाँ अग्नि दे | 

यहाँ तुपारसश व्याप्प है और शोतस्सर्श व्यापक है| शीतस्पर्श दृश्य नहीं है । 

६. प्रतिषेध्य का जो कास्णु है उतकी अनुपलब्धि | 

यथा--यहाँ ( धर्मो ) धुआँ नहीं हूँ ( साध्य )| 

देत--क्योंकि अग्नि नहीं है । 

१०, प्रतिषेध का जो कारण है उसके जो विदुद्ध है उसकी उपलब्धि | 

यथा--उसके ( धर्मों ) रोमहर्षादि विशेष नहीं है ( साथ्य:)]| 

हेतु--क्योंकि दहनविशेष उसके सन्निद्ित है। कोई कोई दहन शीतनिवर्तन में समर्थ 
नहीं होता, जैसे प्रदीप | इसलिए, 'दहन-विशेष” उक्त है | 

११, प्रतिषेंघ का जो कारण हैं उसके जो विदुद्ध है उसका जो कार्य है उसकी 
उपलब्धि | 

यथा - इस देश ( धर्मी ) में रोमहर्षादिविशेषयुक्त पुरुष नहीं है ( साध्य )। 

हेतु--क्ष्योंकि यहाँ धूम है | 

जब रोमहर्षादिविशेष का प्रत्यक्ष होता है, तो प्रथम देतु का प्रयोग होता दै। जब 
कारण अर्थात्‌ शीतस्पर्श का प्रत्यक्ष होता है, तब नये देतु का प्रयोग होता है । जब अग्नि का 
प्रत्यक्ष होता है, तब दबे देतु का प्रयोग होता है| बब इन तीनों का प्रयोग नहीं होता, तो 
ग्यारह देतु का प्रयोग होता है | 

यदि प्रतिषेघ-देतु एक है, तो अमावर के ग्यारह देतु क्‍यों वर्शित है | प्रथम को छोड़कर 
शेष दस प्रमोगों का एक प्रकार से प्रथम में अन्तर्माव है । 


ब्०्छ बौद्ध-धर्म-दर्शन 


दृश्यानुपलन्धि का हमने विवेचन किया है |] यह झभाव और अमाव-व्यवहार में प्रमाण' 
है | अहृश्यानुपलब्धि का क्‍या स्वभाव है और उसका क्या व्यापार है १ 

अर्थ, देश, काल और स्वमाव में से किसी से या सबसे विप्रकृष्ट हो सकते हैं। इनका 
प्रतिषेघ लंशय देतु है। इसका स्वमाव क्‍या है? प्रत्यक्ष और अनुमान दोनों की निवृत्ति 
इसका लक्षण है । प्रमाण से प्रमेयसत्ता की व्यवस्था होती है | भरत; प्रमाण के अमाव में प्रमेय 
के अभाव की प्रतिपत्ति युक्त है | इसका उत्तर यह दहै। प्रमाण की निवृत्ति से दृश्यानुपलब्धि 
की सिद्धि नहीं होती। बच्र कारण की निद्नाति होती है तब कार्य निल्‍ृत होता दै। जब 
व्यापक की निवृत्ति होती है तब व्याप्य निवत्त होता है। किन्तु प्रमाण प्रमेष का कारण नहीं है 
और न व्यापक है | अतः जब दोनों प्रमाणों की निव्रत्ति होती है तब प्रमेय अर्थ की निृत्ति 
सिद्ध नहीं होती और क्योंकि प्रमाण का अमाव कुछ सिद्ध नहीं करता, इसलिए अदृश्य की 
अनुपलब्धि संशय का द्वेतु है, निश्चय-देतु नहीं है । 

किन्तु यह भी युक्त है कि प्रमाणख्त्ता से प्रमेयलत्ता सिद्ध होती है । प्रमाण प्रमेय का 
कार्य है | कारण के बिना कार्य नहीं होता | किन्तु ऐसा नहीं है कि कास्ण का कार्य अवश्य- 
मेंब हो। अतः प्रमाण से प्रमेयरत्ता की व्यवस्था होती हैं; प्रमाणामाव से प्रमेयाभाव की 


व्यवस्या नहीं होती | 
पराथाजुमान 
परार्थानुमान वह है जिससे दूसरे को ज्ञान प्रतिपादित कराते हैं। यह त्रिरूप लिंग का 
प्रकाशन हैं | यहाँ मी लिंग या देतु या साधन के तीन रूप हैं। यह इस प्रकार हँ--- 


१, अन्वय 

यथा--““बहाँ धूम है वहाँ वह्दि है” झथवा “ जो जात है वह अनित्य है” । 
२. व्यतिरेक 

यथा -“जहाँ वह्धि नहीं हैं वहाँ धूम मी नहीं है” | 

३. पछघमंत्त 


यथा--“यहाँ वही धूम है, बिसका वहि के साय अविनाभाव है” | 

परार्यानुमान शब्दात्मक है। वचन द्वारा त्रिरूप लिंग का आखज्यान होता हैं। अनुमान 
को हमने पहले सम्यगू ज्ञानात्मक बताया दे | इसका क्या कारण है कि अब हम उसे वचनात्मक 
कहते हैं | 

हमांग उत्तर हैं कि कारण में कार्य का उपचार है। जब त्रिरूप लिज्ञ का वचनात्मक 
आख्यान होता है, तब उस पुरुष में त्रिरूप लिज्न की स्मृति उत्पन्न होती है और रूवति से 
अनुमान होता है| उस अनुमान का जिरूप लिगाभिघान पर॑परया कास्ण हैं। कंचन उपचार 
वश अनुमान हैं, मुख्यतः नहीं| लिंग के ल्वरूप तथा उतके अतिपादक शब्द दोनों का 


विश अध्याय बृ०्के 


व्याख्यान होना चाहिये | स्वार्थानुमान में लिंग के स्वरूप का व्याख्यान हों चुका है| अब 
प्रतिपादक शब्द का व्याख्यान करना है । दि 

अब हम परार्थान॒मान के प्रकार-मेद दिखायेंगे। यह दो प्रकार का है | प्रयोग के भेद 
से यह द्विविध है | प्रयोग-मेद शब्द के अर्थामिधान-भेद से होता दै--साधम्य॑वत्‌ , वैधम्थवत्‌ | 
दृष्टन्तधर्मी के साथ साध्यधर्मो का हेतुकृत साइश्य साधर्म्य कहलाता है। देतुकृत असाइश्य 
वैधरम्य है । । 

साध्म्य॑ यथा जो कृंतक ( उ्सस्कृत ८ संस्कार ) है, वह अनिल है; जैसे घटादि | 

पत्तुधर्मत्व --शब्द ऐसे ही कृतक हैं | 

साध्य-वह अनित्य हैं । 

वैधम्य--जों नित्य है वह अकृतक है, यथा आकाश | किन्तु शब्द ऋतक दै | यह 
अनित्य हैं | 

यदि इन दोंनों प्रयोगों का अर्थ मिन्न है, तो त्रिरूप लिंग अभिन्न क्यों हैं! 

प्रयोजन की दृष्टि से इन दोनों अर्थों में मेद नहीं है | दोनों से तिरूप लिंग प्रकाशित 
होता है | केवल प्रयोग का भेद है। अ्रमिषेय की अपेत्ता कर वचन-मेंद है, प्रकाश्य अभिन्न 
है | यथा, पीन देवदत दिन में नहीं खाता | पीन देवदत्त रात्रि में खाता हैँ। इन दो वाक्यों 
में अमिवेय-मेद होते हुए. भी गम्पमान वस्घु एक ही है | 

अब हम साधम्ब॑बत्‌ अनुमान के उदाहस्ण देते हैं.। 
झनुपल्नव्धि का साधम्यवान्‌ 

( अन्यय ) बहाँ कहीं उपलब्धिलक्षुण प्रात्त दृश्य को उपलब्धि नहीं होती, वहाँ हम 
उसके लिए असत्‌ का व्यवहार करते हैं | ; 

( दृष्टान्त ) यया जब शशविषाणादि को जिस दृश्य के लिए हम असत्‌ व्यवहार करते 
हैं, इम च्कुका विषय नहीं करते | 

( पत्षघर्मत् ) एक प्रदेशविशेष में हम दृश्य घट कौ उपलब्धि नहीं करते | 

( साथ्य ) अतः हम उसे अत व्यवद्ार योग्य कहते हैं । 
स्वभाव देेतु का साधम्बवान्‌ प्रयोग 

( अन्वय ) जो कषत्‌ है वह अनित्य है | 

( दृष्टान्त ) यथा घटादि | 

( पह्रघर्मत्त ) शब्द सत्‌ है । 


( साथ्य ) वह छणतन्तान है । 








द्०दे बौद्ध-धम-दुशन 


यह निर्विशेषण ल्वभाव का प्रयोग है | 
झब हम सविशेषण स्वभाव का प्रयोग बताते हैं | 
( झन्वय ) जो उत्पत्तिमत्‌ है वह अनित्य है। 
( दृशन्त ) बया घदादि | 
( पक्चधमंत्व ) शब्द उत्तत्तिमत्‌ हैं। 
_ (साथ्य) शब्द अनित्य हैं| 


अनुत्पन्न से इसकी व्वावत्ति है| यहाँ वस्तु उत्पत्ति से विशिष्ट हे । यह स्वभावमृत 
धर्म है | 

झब बल्पित भेद से विशिष्ट त्वमाव का प्रयोग बताते हैं | 

(अन्चय) जो कृतक है वह अनित्य है । 

(दृशान्त) यथा घटादि | 

(फ्ल्धर्मत्व) शब्द कृतक है । 

(वाध्य) शब्द अनित्य है | 

जो स्वमाव की निष्यत्ति के लिए अन्य कास्णों के ध्यापार की अपेक्षा कस्ता है वह 
कृतक कहलाता है। इसलिए कृतक का स्वभाव व्यतिस्कि विशेषण से विशिष्ठ है | 
कार्य देतु का साधम्यवान्‌ प्रयोग 

यह वह है जहाँ हेतु कार्य है । 

(अन्वय) जहाँ घूम है वहाँ वहि है । 

(दृशन्त) यथा मद्दानसादि में । 

(पक्तधरमत्त) यहाँ घूम है । 

(साध्य) यहाँ अभि है | 

यह भी साधम्यंवान प्रयोग है | 

(अन्बय) जो सत्‌ है उसकी अवश्य उपलब्धि होती है, यदि वह उपलब्धि लक्षण- 

प्राप्त हैं | 

(दृश्शन्त) यथा नीलादि विशेष | 

(फच्रर्मत्व) किस्तु इस प्रदेशविशेष में हम किसी दृश्य-श्रट को नहीं देखते, यद्यपि 
उपलब्धि लक्षण प्राप्त है | 

(साध्य) अतः यहाँ घट नहीं है | 

अब उस वैधर्म्य प्रयोग को कहेंगे जो स्वभाव हेतु है। जो नित्य है बह न सत्‌ है, न 
उत्पत्तिमान्‌ है और न कृतक है। 





विश अध्याय है ७छ 


(दृशन्त) यथा झाकाशादि | ! 

(पक्तर्मत्व) किन्तु शब्द सत्‌ है, उत्पत्तिमान्‌ है, कृतक है । 

(साथ्य)] अतः शब्द झनित्य है | 

झब कार्य-हेत का वैधस्य-प्रयोग बताते हैं | 

(व्यतिरेक) जहाँ अ्रम्नि नहीं है वहाँ धूम भी नहीं है। 

(दृशन्त) यथा, पुष्करिणी में । 

(पक्तुधर्मत्व) किन्तु यहाँ धूम है । 

(साध्य) अतः यहाँ झग्नि है | 

यहाँ भी वह्लि का भ्रमाव घुमामाव से व्याप्त बताया गया है। किन्तु “यहाँ धूम है” 
इससे व्यापक अर्थात्‌ घूम के अमाव का अभाव उक्त है, अतः व्याप्य (अमि का श्रभाव) का 
भी अ्रमाव है | और जब वह्धि के अभाव का निषेष है जो साध्यगति होती है । 


अनुमान प्रयोग के अंग 

नैयायिकों के प्रयोग के पाँच अज्ज हैं, क्योंकि प्रतिश्ञा-पत्ष ओर निगमन-साध्य यद्यपि 
एक ही हैं, तथापि मिन्‍न वचन दिखाएं गए हैं और पर्ृघमंत्र दो बार आता है | 

पव॑त पर वद्दि है | 

क्योंकि वहाँ धूम है | 

यथा महानस में | 

यह धूम पर्वत पर है । 

पर्व॑त पर वष्ठि है | 

बिरू नाग नें प्रतिशा ८ पक्ष, निगमन - साध्य को निकाल दिया है तथा पक्तधमंत्त को 
एक ही बार सखा है। अतः बौद्धन्याय के प्रयोग के दो दी अंग होते हैं, क्योंकि अन्वय और 
व्यतिरेक से एक ही बात उक्त होती है | | 


बौदयान्य का अनुमान प्रयोग ॥ 
१, वहाँ धूम है वहाँ वहि है, यथा मदानस में, जहाँ दोनों हैं; अथवा जल में, जहाँ 
धूम नहीं है क्योंकि वहाँ अग्नि नहीं है | 


२, यहाँ धूम है जो अग्नि का लिग है। जब हम उक्त दो प्रकार के प्रयोग का उप- 
योग करते हैं ( साधम्य और वैधरम्य ) तो पक्ष या साध्य को निर्दिष्ट करने की आवश्यकता नहीं 
है, क्योंकि साधन ( लिंग या दे ) साध्यधर्म में प्रतिबद्ध है और साधन की प्रतिपत्ति तादात्म् 
या तदुलत्ति से होती है | हम बिसप्रकार का भी प्रयोग क्यों न करें दोनों अवस्याओं में साध्य 
एक ही है | अतएव पच्चनिर्देश अवश्यमेव द्दोना चाहिये, ऐसा नहीं है। यदि यह प्रतीति दो 
कि साघन साध्यनियत है, तो हमको अन्वयवाक्य माल्यूम है। यदि इम किसी प्रदेशविशेष में 





द््न्घ बौद्ध-धर्म-वुशन 


ठस साघन की उपलब्धि करें, तो हमको साध्य प्रतीति आप ही आप हो जाती है | साध्य- 
निरदेश की पुनः क्या आवश्यकता है | 

यही सिद्धान्त अनुपलब्धि प्रयोग को भी लागू होता है। साधम्य॑वान्‌ प्रयोग में भी 
साध्यवाक्य उसी तरह अनावश्यक दे | 

' यथा--उपलब्धि लक्षण प्राप्त होने पर भी जिसका अनुपलम्म होता है, वह असदृब्यव- 

हार का विषय है | 

इस प्रदेशविशेष में घट की उपलब्धि नहीं होती यद्यपि उपलब्धि लक्षण प्रास है | 

“धयहाँ घट नहीं है?” यह सामरथ्य से ही अवगत होता-है। वैधम्यंवत्‌ प्रयोग में भी 





ऐसा ही है । हे 
यया--ज्ो विद्यमान है ओर उपलब्धिक्षण-प्राप्त है, उसकी अवश्य उपलब्धि 
होती है | 


किन्तु इस प्रदेशविशेष में घट की उपलब्धि नहीं है| सामर्थ्य से दही तिद्ध होता है 
कि सद्व्यवहार का विषय घट यहाँ नहीं है। इसी प्रकार स्वमाव-हेतु और कार्य-देतु दोनों में 
सामथ्य से पक्ष का समकालीन प्रत्यय होता है | 

अतः पत्चनिदंश की आवश्यकता नहीं है। 

पक्त क्‍या है ! पक्त वह अर्य है जो वादी को साध्यकत्वेन इश्ट है और जो प्रत्यक्षादि से 
निराकृत नहीं है । ताध्य और असाध्य की विप्रतिपत्ति का निराकरण करना पत्न का लच्चणु 
है | अतः साध्यवत्व दीं इसका स्तरूप है | इसका अपर रूप नहीं है | जब प्रतिवादी साधन को 
असिद्ध मानता है, तो उसको राधनत्वेन निर्दिष्ट साध्यस्वेन इप्ठ नहीं होता | मान लीबिये कि 
शब्द का अनित्यत्व साध्य है और देत॒ चाह्षुपत्व है। क्‍योंकि शब्द का चाक्षुफ्त असिद्ध है, 
इसे हम साध्य मान सकते हैं | किन्तु यदह साधन उक्त है | अतः यहाँ उसका साधनत्व इष्ट 
नहीं है | 

वादकाल, में वादी जिस धर्म को स्वयं साधना चाहता है, वही साध्य है। दूसरा धर्म 
शाध्य नहीं है। 

अर्थ तभी पक्ष है जब वह प्रत्यक्षादि से निराकृत नहीं है | इसका अभिप्राय यह है कि 
यद्यपि एक अर्थ में पक्ष के लक्षण विद्यमान हों तथापि यदि प्रत्यक्ष, अनुमान, प्रतीति अथवा 
स्वतचन से वह निराइृत होता है, अर्थात्‌ विपरीत सिद्ध होता है तो वह पक्ष नहीं है | 

यथा--१, शब्द भोत्र-ग्राह्म नहीं है | यह प्रत्यज्ञ से निराकृत होता दै। शब्द का 
श्रोत्रप्ाहत्व प्रत्यक्ष सिद्ध है। 

२. शब्द नित्य है| यह अनुमान से निराकृत है। 

३. “शशि? चंद्र शब्द वाच्य नहीं है | यद प्रतीति से निराकृत है | 

४. अनुमान प्रमाण नहीं है | यह स्ववचन से निराक्ृत है | 


विश अध्याय हु७ है 


त्रिरूप में से यदि एक भी अनुक्त हो तो खाघन का आभास होगा । यह लाघन के 
सहश हैं किन्तु साधन नहीं है। त्रिरूप की न्यूनता ही साधन का दोष है | प्रतिबादी या वादी 
को केवल अनुक्त होने पर दी नहीं किस्तु उक्त के अतिद्ध होने पर या सम्देह होने पर भी 
हेल्वाभास होता है। । । 

साघन की असिद्धि या सन्देह होने पर देत्वामास की क्या संज्ञा होती है ! 

यदि प्रथम रूप, यदि हेतु का धर्मी में सत्व असिद्ध है या संदिस्ध है, तो देत्वाभास की 
संज्ञा असिद्ध की होती है | 6 
भसिद्ध 

यथा--जब साध्य यह है कि शब्द झनित्य है, तो चाक्षुपत्ववादी प्रतिवादी दोनों के 
लिए अतिद्ध दै | 

बृद्दों का चैतन्य साध्य है, क्योंकि जब सारी त्वचा का अपहरण होता है, तो उनका 
मरण होता है (दिगम्बर )। प्रतिवादी (बौद्ध ) के लिए यद्द अतिद्ध है। वह विज्ञान, 
इन्द्रिय और आयु के निरोध को मरण मानता है। बृत्षों में यह मसण असम्भव है, उनमें 
विज्ञान नहीं होता | इसलिए, उसके निरोध का प्रश्न ही नहीं है | 

साध्य है कि सुखादि अचेतन है ( सांख्य ) | सांख्यवादी उत्पत्तिमत्व या अनित्यत्त 
को लिज्ञ उपन्यस्त करते हैं, यथा रूपादि | चैतन्य पुरुष का स्वरूप है। पुरुष में वेदना नहीं 
होती । सांख्य के मत में उत्पत्तिमत्व और अनित्यत्व दोनों असिद्ध हैं | 

अब संदिग्धासिद का उदाहरण देते हैं | 

यदि हेतु के सम्बन्ध में सन्देद है, अथवा हेतु के आश्रयमृत साध्यधर्मी के विषय में 
सन्देद्द है, तो ८ंदिग्घासिद्ध है | > 

यथा--धूम वाष्पादि से संदिग्ध होता है। 

यया--इस निकुड्ज ( धर्मी ) में मयूर है, क्योंकि हम उसकी ध्वनि सुनते हैं। 

यह झाभ्रयासिद्ध है। यह भी सम्भव है वहाँ बहुत से पास-पास निकुज्ज हों। यह 
श्रम हो सकता है कि ध्वनि इस निकुज्ज से आती हैं या किसी दूसरे से । 

जब धर्मा असिद्ध है तो हंतु असिद्ध है | 

यया--आत्मा का सबंगतत्व साध्य है | 

हतु--आत्मा के झुख्दुश्खादि गुण सर्वत्र उपलब्धमान हैं | 

यह हेतु असिद्ध है। ओोद्ध झ्रात्मा को नहीं मानते तो सर्वत्र. उपलम्धमान गुखणत्व कैसे 
सिद्ध हो | 


७9७ 








६१० बौद-धम-वृशन 
चत्र किसी लिंग का वद रूप जिसमें उतका अत्पक्ष में निश्चित असल अ्रसिद्ध है, तो 
वह ग्रनैकान्तिक देतल्वामात कहलाता है | 
यथा--साध्य है कि शब्द नित्य है | 
क्योंकि वह दृश्य है । 
, थो दृश्य हैं वह नित्य है। 
यथा आकाश (दृश्य और नित्य) । 
घटवत्‌ नहीं ( अनित्य किन्तु अदृश्य नहीं )। 
शब्द का अप्रयत्नानन्तरीयकत्त हैं। 
क्योंकि वह अनित्य हें। 
जो झनित्य है वह प्रयत्नानन्तरीयक नहीं है। 
यथा विद्युत और आकाश (एक अनित्य दूसरा नित्य, किन्तु दोनों अप्रयत्नानन्तरीयक)। 
घटादिवत्‌ नहीं (जो प्रयत्नानन्तरीयक हैं और बिन्हें नित्य होना चाहिये किन्तु 
अनित्य हैं ) | 
शब्द प्रयत्नानन्तरीयक हैं| 
क्योंकि वह अनित्य है। 
जो अनित्य हैं वह प्रयत्नानन्तरीयक है | 
यथा घट ( जो प्रयत्नानन्तरीयक हैं )। 
विद्युत-अआाकाशवत्‌ नहीं ( जो ऐसे नहीं हैं, किग्तु एक अनित्य है दूसरा नित्य हैं ) । 
शब्द नित्य दे | 
क्योंकि वह अमूर्त हे । 
जो अमूर्त हे वह अनित्य दे । 
यथा आकाश-परमाशु ( जो दोनों नित्य ) हैं। 
घयवत्‌ नहीं ( दोनों अनित्य किन्तु पहला अमूत )। 
इन चार इृष्टान्तों में पत्षपर्म का अठत्व विपक्ष में असिद्ध है। इससे 
अनैकान्तिकता दे | 
इसी प्रकार जब यह रूप संदिग्ध दै तब मी शअ्रनैकान्तिक है। यथा साध्य हैं कि अमुक 
असर्वज्ञ है अथदा रागादिमान्‌ है। यदि प्रकृत साध्य में वकतृत्वादि धर्म को देतु कह्दे जायें तो 
विपक्ष ( सर्देज्ष ) में इसका अस्त तंदिग्ध है। सर्वज्ञ में वक्‍तृत्वादिक धर्म होते हैं, अथवा 
नहीं । अतः अनैकान्तिक दैं | 
किन्तु यह कहा जा सकता दै कि सर्वज्ञ वक्ता उपलब्ध नहीं है, तो उसके वकक्‍्तृत्व के 
विष में संदेद क्यों | “'सर्वज्ञ कक्ता का अनुपलम्भ है” यह संशय का हेतु है | जब कोई अइरय 
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विषय हो तो अनुपलम्म निश्चयहेंतु नहीं है, .किन्तु संशयहेतु है। अतः सर्वज्ञ में वकतृत्व 
का असुत्व संदिग्व है। प्रतिवादी कइ सकता है कि यह अनुपलब्धि नहीं है, बिसके कारण 
वह कहता है कि सर्वज्ञ में वक्‍तृत्व का अमाव है, किन्तु वह ऐसा इसलिए कहता हैं, क्योंकि 
उर्वक्षता का वक्‍तृत्व से विरोध है। इसमारा उत्तर है कि विरोध नहीं हैं। इसलिए यह 
सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सन्देह है, विरोध का अभाव हैं; इसलिए सन्देह हे । सन्देह के 
कारण व्यतिरेक की असिद्धि हैं। विरोध का श्रभाव कैसे हैं! विरोध द्विविध हैं, अन्य प्रकार 
का नहीं हैं । | 

विरोध क्या है ! यदि कारणु-वैकल्य से किसी का भ्रभाव होता है, तो उसका किसी से 
विरोध नहीं होता | किन्तु जब तक समग्र कारण अविकल रहते हैं, तब तक उस वस्तु की 
निबृत्ति कोई नहीं कर सकता | इतलिए, उसका कोई विरोध कैसे कर सकता हे? 

किन्तु निम्न प्रकार से यह संभव हैं। अविकल कास्ण के होने पर भी जिसके द्वारा 
कारण-वैकल्प होकर अभाव होता हैं, उससे विरोध हैं। ऐसा होने पर जो जिसके विरुद्ध 
है, वह उसको ज्ञति पहुँचाता है। यदि कोई शौतस्थर्श का जनक होकर अन्य शीतस्पर्श की 
जनन शक्ति में प्रतिबंध होता दै, तो वह शोतत्पशं का निवर्तक होता है, और इस अर्थ में 
विरुद्ध है | अतः हेतु वैकल्य का करने वाला जो निवतंक है, वह विरुद्ध हैं | 

एक ही कण में दो विरुद्धों का रह्टावस्यान संभव नहीं दै। दूरस्थ होने से विरोध 
नहीं होता | अतः निकव्श्य का ही निवर्त्य-नित्रतंकमाव होता है | इसलिए, जो बिसका निवर्तंक 
है, वह उसको तृतीय छूण से कम में नहीं हटा सकता | प्रयम छुण में सह्निपात होता है; 
द्वितीय में वह विदद्ध को असमर्थ करता है; तृतीय में असमर्य निबत्त होता है और वह उस 
देश को आक्तान्त करता दै। उष्णुत्पर्श से शीतस्पर्श की निदृत्ति होती हैं। इसी प्रकार 
आलोक जो गतिघर्मा है, ऋ्मेण जलतरंगवत्‌ देश को झ्ाक्तान्त कर झन्धकार में निरन्तर 
श्रालोंक दण उत्पन्न करता हैं। तब आलोक का समीपवर्तो अंघकार असमर्थ हो जाता है 
तद॑नन्तर उसकी निबृत्ति होती है और अन्धकार क्रमेण आलोक से अपनीत होता है। जब 
आलोक उस अंधकार देश में उत्पन्न होता है, तब बिस च्ण से आलोक का बनक क्षण 
उत्पन्त होता है उसी चुण से अंधकार अंघकारान्तर के जनन में असमर्थ हो जाता है। अतः 
लिस क्षण में जनक होता है, उससे तीसरे क्षण में अंधकार निबृत्त दोता है, यदि शोम 
निबत्त हो | यह दो सन्‍्तानों का विरोध है, नकिदो कणों का। यद्यपि सन्‍तान नाम की 
कोई वस्तु नहीं है, तथापि रुन्तानी वस्तुभूत हैं। अ्रतः परमार्थ यह है कि दो क्ष्णों का 
विरोध नहीं है, किन्तु बहुढुणों का। जब तक दहन के कण रहते हैं, तब तक शीत क्षण 
प्रदत्त दोते हुए भी निदत्त होते हैं। 

अब हम दूसरे प्रकार का विरोध दिखलाते हैं। जिन दो का लबंण परत्पर परिहार 
का है उनका मी विरोध द्वोता है। नील के: परिच्छिद्यमान ( नील का ज्ञान ) होने पर 
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तादात्य-अ्माव ( अ्नील ) का अवच्छेद होता है। यदि शसका अबक्च्छेद न होता तो नील 
के अपस्च्छिद का ( अज्ञान ) प्रसंग होता | इसलिए वस्तु का भाव और झमाव परव्पर परिहार 
के रूप में स्थित हैं। जो नील से अन्य रूप है, वह नीलाभाव में अवश्य अन्तमृ'त है | चच् 
हम पीतादि की उपलब्धि करते हैं, तब नील का अनुपलम्भ द्वोता है और उसके झमाव का 
निएचय होता है, क्योंकि जेसे नील अपने ञ्रभाव का परिह्दार करता है, उसी तरह पीतादिक मी 
अपने अभाव का परिद्दार करते हैं। अतः भावाभाव का ( नील और अनील का ) साक्षात्‌ 
विरोध है और दो वस्तुओं का ( नील और पीत का ) विरोध है, क्योंकि वे अ्रन्योन्‍्य झ्रभाव 
को अन्तभू त करने में व्यभिचार नहीं करते | 
किन्तु वह क्‍या है चिसे हम अन्‍्यत्र अभाव मानते हैं ! 


यह उसका नियताकार श्रर्थ है। यह अनियताकार अर्थ नहीं हैं, यथा ज्ञणिकत्व | 
क्योंकि सभी नीलादि का स्वरूप कुणिकत्व है, इसलिए नियताकार नहीं है | यदि हम क्षणिकत्व 
का परिहार कर तो कुछ भी नहीं दिखाई देगा | 

यदि ऐसा हैं तो अभाव भी नियताकार नहीं है | क्‍यों ! यह अनियताकार क्‍यों हो ! 
क्योंकि इस अभाव का वस्तुरूप कल्पित विविक्ताकार है, इसलिए यह अनियताकार नहीं है । 
इसलिए, बब हम अन्यन्र किसी वस्छु के भ्रभाव को उपलब्ध करते हैं तो हम उसे झनियताकार 
में नहीं किन्तु नियत रूप में, चाहे वह दृष्ट हो या कल्पित, उपलब्ध करते हैं। इसलिए जब 
हम निल्यत्व का निधेंध करते है, अथवा जब हम पिशाचादि की उपलब्धि का प्रत्याख्यान करते 
हैं, तो हमकी जानना चाहिये कि इनकों नियताकार होना चाहिये | 


यह विशेध एकात्मकत्व का विरोध है। जिन दो का परू्पर परिहार है उनका ण्कत््व 
नहीं होता । इत विरोध को इसीलिए 'लाक्षसिक विरोध' कहते हैं। इसका अर्थ यह है कि 
इस विरोध से वस्तुतत्व का विमक्तत्व व्यवस्थापित होता है | श्रतण्व यदि किसी दृश्यमान रूप 
में हम किसी दूसरे का निषेध करते हूँ, तो हम उस दृश्य का अभ्युपगम करके ही उसका निषेध 
करते हैं | जब पीत में हम उसके अभाव का निषेध करते हैं, अथवा यह पिशाच है इसका 
निषेघ करते हैं, तब हम दृश्यात्मतया ही निषेध करते हैं | यदि ऐसा है तब रूप के ज्ञात होने 
. पर उसके अभाव का इश्यात्मतया ब्यवच्छेद होता है | जो उतके अमाब के तुल्य नियताकार 
रूप है, वह दृश्य भी व्यवच्छिन् होता है | 


जब नील को उपलब्धि के साथ-साय पीत का निषेध होता है, तो क्या इस अभूत पीत 
में भी अ्पीत का निषेष अन्तभू त है | हाँ | उसके अभाव के तुल्य जो नियताकार रूप है, वह 
भी दृश्यात्मतया व्यवच्छिन्न होता हैं। अतः जो रूप परस्पर परिहारेंण छ्थित हैं, वह सब अन्त- 
भूत सब निषेधों के साथ व्यवछिन्न हैं | 

इस विरोध में सहावस्थान हो सकता है। अतः इन दो विरोधों के मिन्‍न व्यापार हैं। 
"क से शीतोष्ण स्पर्श के एक़त्व का निवारण होता है, दूसरे से उनका सहावस्थान होता है | 








इनकी प्रदृत्ति के विषय भी मिन्‍न हैं। वस्तु और अवस्तु में परस्पर परिद्दार से विरोध होता है, 
किन्तु सहानवस्थाननविरोध कतिपय वस्तु में ही होता है। इसलिए इनके भिन्न व्यापार और 
मिन्‍न विषय हैं | इनका अन्योन्यान्तर भाव नहीं है | 


वकतृत्व और सर्वश्त्व के बीच दो में से कोई विरोध भी संभव नहीं है। यह नहीं कहा 
था सकता कि वक्तृत्व के होने से सर्वज्ञत्व का अमाव होता है। सर्व॑ज्ञत्व अदृश्य है और अदृष्ट 
के अभाव का अध्यवसाय नहीं होता | इस कारण से ही इसके साथ विरोध नहीं है | यहाँ 
दूसरे प्रकार का विरोध मी नहीं है, क्‍योंकि यह नहीं कहा जा सकता कि सर्वज्षत्व वक्‍तृत्व 
परिहार से होता है | इस अवस्या में काषादि भी सर्वज्ञ होंगे क्योंकि उनमें वक्‍ठृत्व नहीं है | 
आर सर्वज्ञत्व के परिहार से भी वक्‍्तृत्व नहीं दै। क्योंकि यदि ऐसा होता तो काषप्ठ में भी 
बक्‍्तृत्व का प्रसंग होगा। अतः किसी विरोध के न होने से वक्‍तृत्व के विधान में हम सर्वज्ञत्व 
का निषेष नहीं कर सकते | 


ऐसा हो तो हो | किन्तु यदि स्वशत्व झोर वकक्‍तृत्व में कोई भी विरोध न होता तो 
घट-पट के समान उनकी सहावस्थिति दिखलाई पड़ती | क्या सहावस्यिति के अ्रदर्शन से विरोध- 
गति नहीं होती और इस विरोध से श्रमावगति नहीं होती | इस आशंका का यों निराकरण 
करते हैं। यद्यपि वक्ता में सर्वशत्व की उपलब्धि न हो तथापि वक्‍तृत्व के भाव को सबंश्षत्व दी 
विदद्ध-विधि नहीं कह सकते | यद्यपि दोनों फे सहावस्थान का अनुपतलम्म है, तथापि इन 
दोनों का विरोध नहीं है, क्योंकि सहानुपलम्ममात्र से विरोध सिद्ध नहीं होता | इसके विपरीत 
अध्यवसाय से सिद्ध होता है कि दो उपलम्भमान में निवर्त्यनिवर्तकमाव होता है। अत 
यद्यपि सर्वज्ञतत और वक्‍्तुत्त के सहावस्थान का अनुपलम्भ है, तथापि वक्‍तृत्व का सदूभाव यह 
सिद्ध नहीं करता कि सर्वज्ञत्य विरुद्ध की विधि ( >्सत्व ) है। अतः पूर्व के सदभाव का अर्य 
अपर का अ्रमाव नहीं है। 





इसी प्रकार वक्‍तृत्व रागादिमत्व का गमक नहीं है, क्योंकि यदि वक!तृत्व रागादि का 
काय होता तो वक्‍तृत्व की रागादि गति होती और रागादि की निषृत्ति होने पर वचनादि की 
निवृत्ति होती | किन्तु वक्‍तृत्व कार्य नहीं है, क्‍योंकि रागादि और वचनादि का कार्यकारणभाव 
असिद्ध है। अतः वकक्‍तृत्व विधि से रागादि गति नहीं होती । थोड़ी देर के लिए हम मान 
लें कि वंचन रागादि का कार्य नहीं है, तथापि इन दोनों का सहावस्यान तो हो सकता है| 
तब रागादि की निवृत्ति होने पर वचन भी निमृत्त हो सकता है। इस आशंका का हमारा 
यह उत्तर है-जो अर्थान्तर बचन का कारण नहीं है, यदि उसकी निवृत्ति होती है, तो 
सहचार्व से ही बचनादि को निवृत्ति नहीं होती। अतः वकक्‍ूतृत्व के साथ रागादि 
भी हो सकता है। अतः वक्‍तृत्व संदिग्घ व्यतिरेक है, क्योंकि विपर्यय में उसका अमाव 
संदिग्ध है | सर्वज्ञत्व असर्वकज्षत्त का विपर्यय हैँ और अरागादिमत्व रागादिमत्व का 
विपर्यय हैं | 





च्द 


६१४ बोद-घम-द्शन 


उन हेतु दोषों को समकाकर जो एक रूप ( प्रथम या तृतीय ) के असिद्ध या संदिग्ध 
होनेपर होते हैं, अब हम उन देतु दोषों को कहते हैं, थो दो रूप के असिद्ध या संदिग्ध 
शहर हा होते हैँ। बत्र दो रूप का विपर्यय सिद्ध होता है तो हेतु दोष को “विदंद्धर 

हृ। 

.. _. ह दो रूप कौन हैं ? सपक्ष में सत्व और असपक्ष में असत्व | यथा इतकत्व विरुद्ध 
हेत्वाभास होता है, यदि नित्यत्व साध्य दै। यथा प्रयत्नानन्तरीयकत्व ( प्रयत्न के बिना जन्म 
या शान ) विरुद्ध देल्वामास होता है यदि नित्यत्व साध्य है। 

यह दो विदद्ध क्‍यों है! क्योंकि सपक्ष में असत्व और असपक्त में सत्व है। यह 
निश्चित हें कि न कृतकत्व और न प्रयत्नानन्तरीयकत्व सपक्त में अर्थात्‌ नित्य में होते हैं। 
दूसरी ओर उनकी विद्यमानता विपक्ष में ही अर्थात्‌ श्रनित्य में निश्चित है| अञतः विपय॑य 
की सिद्धि होती है। पुनः ऐसा क्‍यों है कि जब विपयंय की उछिद्धि है तो हेतु विरुद्ध 
होते हैं ! 

यह विरुद्ध है, क्योंकि उनसे विपर्यय की तिद्धि होती है वह नित्यत्व ( साध्य ) के 
विपर्यय ( अनित्यत्व ) को सिद्ध करते हैं। क्योंकि वह साध्य के विपर्य का साधन हैं, इसलिए 
बह विरुद्ध कहलाते हैं। यदि यह दो देतु विरुद्ध हेत्वामास हैं, क्‍योंकि वह विपयंथ को सिद्ध 
करते हैं, तो परार्थानुमान में साध्य उक्त होना चाहिये। यह अनुक्त नहीं रद सकता, किन्तु 
झनुक्त मी कमी-कमी इष्ट है। अतः वह हेतु बो इष्ट का विधात करता है, इन दो से अन्य 
होगा | इसलिए एक तृतीय प्रकार का विरुद्ध हैं। दो विपयंय के साधन हैं; तीसरा अनुक्त 
इष्ट विधात करता हैं | 

उदाहरणु--चक्षुरादि ( धर्मी )। 

परार्थ का उपकार करते हूँ ( लाष्य ) | 

हेतु--क्योंकि यह संचित रूप हैं | 

यथा शयन आधनादि पुरुष के उपभोग्य वस्तु हैं | 

यह देतु इृष्ट विघात कैसे करता है ? 

यह विरुद्ध देत्वामास है, क्योंकि यह बादी के इष्ट का विपर्यय सिद्ध करता है। यह 
साँखज्यवादी हैं। असंहत के लिए संघात रूप का अस्तित्व इसको इश्च हे । इसका विपरयंय सँद्त 
के लिए अल्तित्व है। क्‍योंकि यह विपर्यय को तिद्ध करता हैं। इसलिए हेतु साधन से विरुद्ध 
है | सांख्यमतवादी कहता है कि झ्रात्मा है। बौद्ध पूछता है कि क्‍यों ! वादी प्रमाण देता है। 
इस प्रकार साथ्य है कि अतंहत झात्मा के चह्चुरादि उपकारक हैं। किन्तु यह देत॒ विपर्यय से 
व्याप्त हैं, क्योंकि जो जिसका उपकारक होता है वह उसका जनक होता है और कार्य ( जन्यमान) 
युगपत्‌ या क्रम से संहत होता हैं। इसलिए “चह्ुरादि पराय॑ हैं” का अर्थ दे कि वह लैहत 
पस्र्थ हैँ, न कि असंहत पराय॑ | 





विश अष्पाय ३१२ 


भ्राचार्य दिकनाग ने इस प्रकार के विरुद्ध को सिद्ध किया है। किन्तु धर्मकीर्ति ने 
इसका वर्णन नहीं किया | इसका कारण यह दै कि इसका अन्य दो में अन्तर्माव है । यद उनसे 
भिन्‍न नहीं हैं। उक्त और अनुक्त साध्य में भेद नहीं है। जब एक रूप अ्रसिद्ध है, और दूसरा 
रूप संदिग्ध है तो अनैकान्तिक होता है | जब इन दोनों रूपों का विपयंय निश्चित द्वोता दे, 
तो देतु विरुद्ध होता है | इसका क्‍या आकार है 

यथा--एक वींतराग या सर्वज्ञ है ( साथ्य ) । 

हेत--क्योंकि उसमें वक्‍तृत्व है | 

जिस पुरुष में वक्‍तुत्व है, वह वीतराग या सर्वज्ञ हे | 

यहाँ व्यतिरेक असिद्ध है, और अन्वय संदिग्ध है | 

हमारा अनुभव सिद्ध करता है कि एक पुरुष जो रागवान्‌ है और सर्वज्ञ नहीं है, वह 
बकतृत्व शक्ति से रहित नहीं होंता | अतः यद्द नहीं जाना जाता कि वकतृत्व से स्वज्ञ होता है 
या नहीं | यदद अनैकान्तिक है | 

क्योंकि सर्वशत्व और बीतरागत्व अतीन्द्रिय है, अतः यह संदिग्ध दै कि वक्‍तृत्व जो 
इन्द्रियगम्प है, इनके साथ रहता है या नहीं । 

जब दोनों रूप सन्दिग्ध दे, तब भी अनैकान्तिक है। अन्वय-व्यतिरेक रूप के संदिग्ध 
होने पर संशय हेतु होता है । 


जीवच्छुरीर सात्मक है ( साध्य )। 

क्योंकि इसके ध्राणादि गआश्वासादि हैं ( हेतु )। 

इस वादी को मृत की आत्मा इष्ट नहीं है। यह असाधास्ण संशयहेतु है। इसमें दो 
हेतु दिखाते हैं| सात्मक और निरात्मक | इन दो को छोड़कर कोई तीसरी राशि नहीं है, जहाँ 
प्राणादि वर्तमान हैं। जो आत्मा के साथ वर्तमान है, वद सात्मक दहै। बिससे आत्मा निष्कांत 
हो गया है, वह निरात्मक है | इन दो से अन्य कोई राशि नहीं दै,जह्दां प्राणादि वस्तु धर्म वर्तमान 
हो | भ्रतः यद संशयहेत॒ है । अन्य राशि का अभाव क्यों दै ! क्योंकि “इन दो में सबका संप्रह 
है | यही संशयद्देतु का कारण है | दूसरा संशयहेतु यह है कि इन दो राशियों में से किसी एक 
में भी बृत्ति का सद्भाव निश्चित नहीं दै। इन दो राशियों को छोड़कर भी कोई राशि नहीं है, 
जहाँ प्राणादि वस्लुघर्म पाया जावें। अतः इतना ही ज्ञात दे कि इन्हीं दो राशियों में से किसी 
में वर्तमान दै। किन्तु विशेष के संबन्ध में ब्ृत्तिनिश्वय नहीं दै। कोई ऐसी दस्तु नहीं हे 
जिसमें सात्मकत्व या अनात्मकत्व निश्चित और प्रसिद दो और बिसमें साथ ही साथ प्राणादि 
घ॒र्म का अमाव सिद्ध हो | अतः अनैकान्तिक दै। हमने असाधारण घर्मं के अनैदान्तिकत्व में 
दो कारण बताये हैं। क्‍योंकि यह सिद्ध नहीं है कि जीचच्छुरीरसंबन्धी प्रायादि सात्मक राशि 
या अनात्मक राशि से उसको व्यादृत्त करता है । इसलिए यह निश्चय करना कि किस राशि में 








६१६ बौद्ध-धरम-दृ्शन 


उसका निश्चित अमाव है, संभव नहीं है-। प्राणादि का होना कुछ सिद्ध नहीं कर्ता 
न यही सिद्ध करता है कि आत्मा है, न यही सिद्ध करता है कि आत्मा का अमाव है। 
ब्ीक्‍च्छरीर में आत्मा का भाव है या नहीं, प्राणादि लिंग द्वारा निश्चित नहीं 
हो सकता 

इस प्रकार तीन हेंत्वामास दैं-असिद्ध, विरुद्ध और अनैकान्तिक | यह तब होते हैं 
जब तीन रूपों में से किसी एक या दो दो रूप असिद्ध या संदिग्ध हैं। आचार्य विड्नाग ने 
एक और संशयहेत बताया है। उसे विदद्धान्यभिचारि कहते हैं। किन्तु घर्मकीतिं ने उसका 
उल्लेख नहीं किया है, क्योंकि वह अनुमान का विषय नहीं है | 
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मिषम्मत्थतंगहटीका ( नवनींत )--घर्मानन्द कौसांबी डत | 

भ्रमिषम्मत्यसंगहों--अनिदगद्धाचा य कृत | 
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जे०के०ए०एस०, बंबई, जिहद २२, १६२६ | 
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सन्‌ १६१३, प० ४५ । 
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ओरियन्टेलिया--भाग ३ में 'हिस्द्री आफ श्र्ली बुद्धिस्ट स्कूल्सः नामक रैयूकन कीमुरा का लेख | 

कम्सेप्शन झाफ बुद्विस्ट निर्याण--शेखात्सी कृत। ६ 

कार॑डब्यूह--सत्यव्रत साम्रश्रमी द्वारा सन्‌ १८७३ में प्रकाशित | 











चुणमंगसिद्धि--रछनकोति कृत | 

चतु:शतक--आयदेव कृत । संस्कृत रूपान्तर भ्रीविधुशेखर मट्टाचार्य कृत। विश्वमासती 
शान्तिनिकेतन, १६३१ | 

तत्वलंप्रह--शान्तिरक्षित कृत, एम्बर कृष्णमाचार्य द्वार संपादित, दो बिहदों में सेंट्रल 
लाइब्रेरी, बड़ौदा से प्रकाशित 


तिशिका--स्पिस्मति के भाष्य के साथ सिलवां ज्षेवी द्वारा संपादित ओर झनूदित | 
दौं ० फिलौजोफी बुद्धिक--पूसे कृत, सत्त्‌ १६३० | 
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निर्वाण--छुइ्ट द वाले पूर्स कृत, सन्‌ १६२५ | 

नेपालीज बुद्धिस्ट लिट्रेचस--डा० राजेन्द्रलाल मित्र द्वारा सैपादित | 

न्यायबिन्दु---ध्मकी्ति कृत, घ॒र्मोत्तर कृत टीका के साथ | 

रमत्यम॑जूसाटीका--घधर्मपाल स्थविर कृत | 

बुद्धधरित--दो बजिल्दों में जानस्टन द्वारा ६पादित तथा अनूदित | 

बुद्धिज्म--वासिलीफ कृत | 

बुद्धिज्म इन ट्रांसिशन--वारन कृत । 

बुद्धिस्ट कास्‍्मोलोजी--मैंक गवरन कृत | 

बुद्धिस्ट लॉजिक--दौ जिह़दों में, शेस्वात्की कृत | 

बुद्धिस्म स्तदी एन्त मटीरिया--पूंत कृत । 
पवितारपै॑जिका--विब्लिशो थिका ईंडिका में प्रकाशित | 

मब्मिमनिकायट्ुकपा--बुद्धघोष कृत । 

म्रध्यकावतार--चन्द्रकीति कृत | 

मर्ध्यांतविभाग--दो छिछदों में जापान से प्रकाशित | 

महायानचत्रालंकार--मूल ग्रन्य १६०७ में सिलवा लेवी द्वारा संपादित | अनुवाद--सिलवां लेवी 
द्वारा, १६११ 

भाध्यमिककारिका--नागार्जुन कृत, विब्लिओ थिका बुद्िका में पूर्त द्वारा संपादित | 

माध्यमिककारिकाबृत्ति ( प्रसन्षपदा )--चन्द्रकीति $त, विब्लिशोथिका बुद्धिका में प्रकाशित | 

मेन्युअ॒ल आफ बुद्धिस्ट फिलासफी--मैंक गवन कृत । 

मौराल बुद्धिक--छ़ुद्ट द वाले पूरे कृत, सन्‌ १६२७ । 

योगवब्‌त्र ( पात॑ंजल )--श्यासमाष्य के साथ | 

ल॑ंकावतारघूत्--प्रो ० बुनयिड न॑जियों द्वारा सन्‌ १६२६ में क्योय्रे ( जापान ) से प्रकाशित । 

ल कोंतिल द राजग्रह--ों प्रललुस्की कृत, १६२६-२८ | 

ललितविल्तर--हा ० एस*« लेफमान द्वारा संपादित । 

लाइफ आफ बुद्ध--श्रो ल्डैनवर्ग कृत | 

ला ये औरी द ला कालेसाँस एला लोजिक शेले बुद्धिस्त तारदिफ--स्तेखाह्सक़ी कृत ( रूसी से 
फ्रंच में अनूदित ) पेरिस, १६२६ | 

ला ले जाद द लॉ परर झशोक--ाँ प्रजलुस्को कृत, १६२३ | 

लेफिलोजोफी एँदिऐन्न--दो किह्दों में, नें प्ुस्से कृत । 








(७४ ) 
विंशतिका--चसु बन्धु की बृत्ति के साथ सिलवां लेवी द्वारा प्रकाशित, १६२५ | 
विज्ञप्तिमाचतासिद्धि या झुआन-च्वांग की सिद्धि--( चीनी माषा में )। फ्रेंच अनुवाद पूरे कृत 
३ माग में | १६२८, २६, ४८ | 
विसुद्धिममो--बुद्धघोष कृत | धर्मानन्द कौसांबी द्वारा संपादित | भाग १, विद्यामवन बैबई 
से प्रकाशित | माग २, सारनाथ से प्रकाशित | 
शिक्षासमुल्यय--शांतिदेव कृत, बिब्लिश्ोथिका बुद्धिका में बेंडल द्वारा संपादित | 
द्वर्मपुश्दरीक--प्रो ०एच०कर्न और प्रो०“बुनयिड नंजियों द्वारा सन्‌ १६१२ में संपादित | 
सुखावतीब्यूइ---प्रो ० मेक्समूलर द्वारा अंग्रेजी अनुवाद तथा जापानी विद्वानों के फ्रँ च अनुवाद 
के साथ प्रकाशित | 
हिन्दुइज्म एशड ब॒द्धिज्म--- इलियट कृत | 
हिस्ट्ी आफ इगशिडियन लिटरेचर--विंगनित्व कृत | कलकत्ता विश्वविद्यालय से दो बिल्दों 
में प्रकाोशित। . 
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